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सम्मतिः शहर 
अनादाविह संसारे सुखस्यानन्तरं दुःखं दुःखस्यानन्तरं सुखें च अनुभवन्ति सर्व जीवा: । 
न वाञ्छन्ति दुःखानुमवम्‌ , अन मीष्सितस्यास्य दुःखस्यानुमवे कारणं नानाजन्मा्जितवृजिनव्यूह 
एव । वृजिनञ्च आगमनिषिद्वानां कमणामनुष्ठानेन । निषिद्धानुष्ठाने च रागद्वेषौ हेत्‌ भवतः । 
रागट्वेषयोश्च हेतुर्मोहो मिथ्याज्ञानम्‌ । सवस्याप्यनथस्य मूल मवति मिथ्याज्ञानम्‌ । 
कि नाम मिथ्याज्ञानम्‌ ? अतस्मिस्तदबुद्धिः । शरीरेन्द्रियादिषु आत्मतादासत्म्प्रबुद्दयदयो हि 
सर्वानथ हेतुः। आत्सा च सद्चिदानन्दस्वरूपोऽपि अनेनामिमानेन दुःखमनुभवति। तस्य दुःखस्य परिहार 
आत्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानेनेव । ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌ , “नान्यः पन्था दिद्यतेऽयनाय’ इत्यादिश्रतेः । 
त्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञानमुपनिषदां विचारतः सम्मवत्ति । विचारइच अनवगतन्यायानां 
सुतरां न मवति। भगवान्बादरायणः मुमुक्षु नुपकरिष्णुः न्यायनिर्णायकानि सूत्राणि प्राणषीत्‌ । 
भगवान्‌ लोकशङ्करः श्रीशङ्कराचायः सरसमधुरेग मी रेश्र वचोमिस्तानि वित्रोय. मन्दानन्वगृह्णात्‌ । 
तदेव च शारीरकमाष्यं सु दुक्षुजनादरणीयं विद्वद्विरभिनन्दनीयञ्च । 
अदृढसुरसरस्वतीपरिचयानां तत््वबुभुत्सूनां सुळ मावगाहाय श्रीसत्यानन्द्सरस्वतीस्वामिन 
भाष््रस्य प्रतिपदं हिन्दीमाषानुवादं विरचितवन्त: । साष्यतात्पयस्य गाढावगतये पञ्चपादिका- 
मामती-रलप्रमादीनां पुरातनानां व्याख्यानानां तात्पय संगुद्य 'सत्यानन्दी-दीपिका नाम्नीं हिन्दो- 
रीकामारचय्य माष्यानुवादेन सह संयोज्य प्राकाशयन्‌। अनुवाद टीकाञ्च तत्र तत्रावलोक्य- 
शाख्सम्प्रदायानुखारिताम्‌ अवगत्य वयं मोदामहे । आंश्चास्मद्वे च सुसुक्षुअनोपकृतये तिरचितोऽयं 
ग्रन्थः श्रीशारदा चन्द्रमोलीश्वरयोरकम्पानुकम्पया सव त्र प्रकाशताप्तिति । 
अभिनवविद्याती्थमहाभागानां 
ङ्गे रोपीठाधीश्वराणां जगद्गुरुश डू राचाय-मगवतपादानाम्‌ 
तत्र भवद्भिः इाङ्करावतारेभंगवप्पादैराद्यश्चङ्कराचायवयैरविरचितस्य शाङ्करमाष्यस्य विशदाथ- 
प्रतिपादनपरं श्रीमरस्वामिसव्यानन्दृसरस्वती-प्रणीतं सुललितं व्याख्यान मस्मामिराद्योपान्तमवा- 
कोकि । माष्याशयप्रकाशकमेताइश्षं व्याख्यानं नाद्यावधिदग्गो चरतामस्माकस्ुपगतमिति भृशं मोदामहे 
वयस्‌ । भट्वतवेदान्तजिज्ञापूनामन्तेवासिनां महास्मनाञ्चेदं व्या्यानमतीवोरकारकं भविष्यतीति 
टढोऽस्माक विइत्रासः । माष्याथस्फोटनकुराळेनानेन व्याख्यानेन साक सव्यानन्दी-दीपिकाख्या 
भाष्य मावाथदीपिका या व्याख्या स्वामिमहामागैयोजिता तया सुवणं सौरममिव ग्रन्थगोरवमतीव 
वद्धमानमवलोक्यते । सरश्वतीमहामागानामयं प्रयः जिज्ञासुजनानामत्यन्तोपकारी सवथा 
प्रशांसनीयतम इति. नास्त्यत्र मनागपि सन्देहावसरः । इदं ग्रन्धरलं संग्राह्यम्‌ , पठनीयम्‌ , प्रचारणीयं 
चेति संमन्यते । महामण्डलेश्वराणां श्रीस्वामिकृष्णानन्द्‌ महाभागानां 
निवार्णदी ठाचायाणाम्‌ । 
सवदशनेषु दशनीयतमस्य दरानश्रष्ठत्य वेदान्तदरानस्य श्रीलशङ्कराचाय-प्रणीतस्य ब्रह्म- 
सूत्र्ञाङ्करमाष्यस्य गम्मीराथरल्राणवायमानस्य उपरि निखिलशाखनिष्णातेन परोपकृतये 'रतत्रतेन 
स्वामिश्रीसत्यानन्द्सरस्वतीमहोदयेन निखिल माष्य मावावबोधिनी विविधचिरन्तनव्य्राख्यातारगर्मा 
हिन्दीमयी सवसुबोधा काप्यपूर्वव्याख्या प्राणायि । | 
एनया टीकया साकं स्वरचिता 'सत्यानन्दी-दीपिका'ख्यव्याख्या समयोजीति सुवण- 
सोरभयोगः समजनि माष्यताप्प्यात्यन्तविशदी मवनेनेति । भाष्यस्य खरळतमन्याख्या प्रणयनेन तत्त्व- 
जिज्ञासुजनताया महानु पकारो व्यधायि स्वामिवर्यैः । 
स्वाथंषु को मत्सरः’ इति भामतीकारोक्तसहुक्तिरीत्या आत्मकत्याणकामंग्रन्थोऽयं संग्राह्य: 
पठनोयः प्रचारणोयश्चेति संभन्यते । 
स्वामिभागवतानन्द्महामण्डळलेइवराणां 
काव्य-सांर्य-योग-न्याय-बेद्‌-वेदान्ततीथ-वेदान्तवागीश्च - मीमांक्षाभूषण- 
वेदरलदृशनाचायंति-विविधविरुद्वि भूषितानाम्‌ । कनखलः ( हरिद्वारम्‌) 


( ४ ) 


श्रीमद्भिः शङ्करमगदत्पार्देविरचितस्य ब्रह्मसृत्राणां शारीरकमाष्यस्य स्वामिश्रीसत्यानन्दं- 
सरस्वतीमिविप्रणीतः राष्ट्रमाष्रायामनुवाद: सत्यानन्द्याख्यव्यास्यासहितः स्थालीपुळाकन्यायेन मयाव- 
लोकित: । भाष्यस्य व्याख्यानुव्याख्यादीनां बाहुल्ये सत्यपि तेषां देवमाषायां निबद्धतया प्रायस्तक- 
ककंशतया च राष्ट्रमाषामाषिणा सुकुमारमतिजिज्ञासून'मतधिगम्यतया ग्रन्थस्यास्य समुमयोगः विद्यते 
एवं अनुवादकस्य वाक्सरणि: सरलापि गम्मीराथंप्रकाशनाहा । संक्षेपेण वेदान्ततत्त्वविविदिषणां कृते 
महानयमुपकारो विहित: श्रीमद्भिः स्वामिमहोदर्यः । अस्य भूयान्‌ प्रचारो मवेदिति श्रीविश्वेश्वर- 
चरणास्तिके प्राथना । 
विह्वन्मूधेन्यानां पञ्मविभूषणानां महामहोपाध्यायडा०श्रीगोपीनाथकविराजमहोदयानाम्‌ 
श्रीर्माद्धः १०८ श्रीविभूषिते: स्वामिसत्यानन्दपरस्वतोमहोदयरनुष्ठित; प्रसन्नपदगम्मीरस्य 
मगवत्पादोपज्ञस्य घारीरकभाष्यस्य राष्ट्रमाषानुवाद: सत्यानन्दीदीपिकान्वितः समग्रोऽपि आचूलमुल 
श्रुत; परिशीलितश्च । अस्मिन्ननुवादेऽनुवादकमहामागेः 'नामूलं लिख्यते किञ्जित्‌ नानपेक्षितमुच्यते ।' 
इत्यभियुक्तवचनं सवंथा परिपालितमित्यहं मन्ये । महता परिश्रमेण महान्‌ दुरवगाद्दोऽयं ग्रन्थराशि- 
रनूदितः । यद्यपि प्रावीनेबंहुरिवेदान्तविद्यारसिरकंरनूदितमिदं माष्यं न्युनतादिदोषबहुलमलभ्यं च 
दृश्यते । तेषां दोषायामस्मिन्‌ ग्रम्थे मनागपि लेशो नास्तीति प्रमुदितं मे मानसम्‌ । अनेन ग्रन्थेन 
श्रियपाठकानां राष्ट्रभाषावज्ञानां आरतोयानां नृगां नारीणां ज वेदान्तविद्यानुश्चीलनेकतानमानसानां 
तत्तवज्ञानसाधने भूयानुपकारः स्यादिति विश्वमि । अन्ते च मगवन्तं करुणावरुणालयमन्नपूर्णा- 
जानिमभ्पथयेऽस्य ग्रन्थस्य सवत: महत्तरः प्रचार: स्यात्‌, स्वतन्त्रे भारते सर्वे मानवा एतद्द्वारा आह्म- 
विद्यारसमनुमवन्तु ग्रन्थकतुंमंनोरथतरुं फलेग्रहि च कुवंन्तु इति । मगवदनुकम्भ्या द्विगुणितोत्साहा: 
स्वामिमहोदया दीघमायुष्यमारोग्यं चोपलभ्य उपनिषदां गीतायाश्च शाद्कुरमाष्यस्थ राष्ट्रमाषातुवोदं 
विधाय जनताया उपकारवारं विठन्वन्त्विति शम्‌ । 
सुत्रमण्यशास्त्रिणो मीमांखावेदान्ताचार्यस्य/ मोमांसादशंन-प्राध्यापकस्य 
संस्कृतमहाविद्यालयस्य, काशीहिन्दुविश्वविद्यालयोयस्य, वाराणसी । 


भगवत्पाद शद्धुराचायंजीके प्रसन्न गम्मोर द्यारीरकमाष्यपर परमहंसपरिव्राजकाचाय स्वामी 
श्रोसत्यानन्दसरस्दतीजी कृत राष्ट्रमाषानुवाद तथा 'सत्यानम्दी-दीपिका' व्याख्याके यत्र तत्र कई स्थल 


देखनेका मुझे अवसर प्राप्त हुआ । माष्यका प्राजजल और सुबोध माषे प्रत्यक्षर अनुवाद तथा दुरूह 
स्थलोंके स्पष्टीकरणके लिए स्वोपज्ञ दीपिकामें विस्तारसे विवेचन देखकर मुझे बड़ी प्रसन्नता हुई । 
इत्यानन्दी-दीविकामें स्वामीजीने परिश्रम-पूवंक अनेक-दशंनों तथा पञ्चपादिका, भामतो, कल्पतरु, 
परिमल, न्थायनिणंय आदि विविध सुप्रसिद्ध संस्कृतटीकाओंके ठत्‌-तत्‌ स्थलोंका सार एकत्र कर दिया 
है । टीका और अनुवाद दोनों ही सरल तथा सुबोध माषामें इस प्रकार लिखे गये हैं कि वेदान्तविद्या- 
रसिक राष्ट्रमाषामाषी साधारण जनता भी अनायास उन्हें हृदयंगम कर ब्रह्मास्मंक्यज्ञान लाम कर 
सके । विद्याथिवगंके लिए भी यह अनुवाद और टीका अधिक उपयोगी होगो, क्योंकि आधुनिक विद्यार्थी 


प्रायः संस्कृतटीकाओंकी अपेक्षा माषाटीका ओंसे संस्कृतग्रथोंके अवगमनमें विशेष रुचि लेते देखे जाते 
हैं । विस्तृत ग्रन्य-वीक्षामें अलस Ro i मी इससे उपकार होगा, इसलिए वेदान्तरसिक साधारण 
जनता, विद्याथिवग तथा विशेष विद्ृढगंका मी समानरूपसे उपकारक ब्रह्मासूत्रशाड्करभाष्यका विशुद्ध 


बहुविद्वत्प्रशंसित राष्ट्रमाषानुवाद और दीपिका टीका प्रस्तुत करनेके लिए श्रीस्वाभीजी बधाईके पात्र 
हें । में भगवान्‌ श्रीविशवनाथजीसे प्राथना करता हे कि स्वामीजीको दीर्घायुष्य तथा उत्तम स्वास्थ्य 


प्रदान करें जिससे वे उपनिषद्‌ तथा भगवद्गीता आदिके भी सुन्दर सुबोध राष्ट्रमाषानुवाद एवं टीका 
रचकर लोककल्यायाथ ज्ञानप्रसार करते रहें । 


न्त ¢ ०० ९ कु 
श्रीकृष्णपन्त शास्री साहित्यायाये 
अच्युत-ग्रन्थमालाध्यक्ष, वाराणसी । 


& आमुख & 


वेद भारतोय संस्कृति-धमं तथा दशनके प्राण है । भारतीयसंस्कृतिमें जो भी जीवनशक्ति 
दष्टिगोचर होती है उसका मूलकारण वेद हे । वेद ज्ञानका अक्षय महासागर है। जिससे ज्ञानरूपी 
मेघ उठ-उठकर प्रत्येक प्राणीके मानस भूमिको प्लावितकर अज्ञान जन्य तापको द्यान्तकर उसका जीवन 
सुखमय कर दैते हैं। यह केवल मारतीय साहिक्यके सव प्रथम ग्रन्थ नहीं प्रत्यृत मानवमात्रके इतिहासमें 
सर्वप्रथम ग्रन्थरत्न है । ऐसा पाश्चात्य विद्वानोंने मी स्वीकार किया है । वेदको पूव और उत्त*मीमांता 
दर्शनकार अपौरुषेय कहते हैं । मानवधम तथा तत्वज्ञांनका यही उद्गमस्थान हे । धम, अथ, काम 
और मोक्ष इस चतुविध पुरुषाथकी प्राप्तिका सही साधन वेदमें ही उपलब्ध होता हे । दृष्ट प्राप्ति तथा 
अनिष्ट परिहारके अलौकिक उपायोंका केन्द्र वेद ही है। प्रत्येक दाशंनिकने स्वमतको प्रमाणित करनेके 
किए येन केव प्रकारेण वेदका ही सहारा लिया है। “मन्त्रब्राह्मणात्मको वेद: ( आप० परि० ३१) 
( वेदके दो विभाग हैं--मन्त्र और ब्राह्मण ) देवताविशेषकी स्तुतिमें प्रयुक्त होनेवाले अथ स्मारक 
वाक्यको मन्त्र तथा यज्ञानुष्ठानादिका विस्तारपूवंक बणक ग्रन्थको ब्राह्मण कहते हैं । मन्त्रसमुदायको 
संहिता भी कहते हैं । ऋक्‌, साम, यजु और अथव भेदसे संहिताएँ चार हैं। यह संहिता विभाग 
महषि वेदव्यासने यज्ञ आदि आवश्यकताओंको दृश्मिं रखकर किया है। संहिता एव ब्राह्मणात्मक वेदके 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ हैं। जिनमें अध्यात्मविषयक गम्मीर विवेचन है। उपनिषद्को ही वेदान्त 
कहते हैं, क्योंकि वे वेदके अन्तिम माग हैं। अतः वे ( वेद--अन्त ) कहलाते हैं तथा इनमें वेदोंके 
निर्णीत प्रतिपाद्य सिद्धान्त होनेसे ये वेदान्त कहलाते हैं। उपनिषद्‌ शब्द 'उप' तथा 'नि' उपसगं 
पूवक 'सद्ल' धातुसे 'क्विप्‌' -प्रत्यय- होकर निष्पन्न हुआ है 'सद्‌' धातुके तीन अर्थ हैँ--विशरण- 
नाश, गति-प्राप्ति ओर अवसादन-शिथिलीकरण । जिस ब्रह्मविद्यासे दृष्टानुश्रविकविषयोंसे वितृष्ण 
मुमुक्ष जनोंकी संसारकी बोजभूत अविद्या नष्ट हो जाती है, जो ब्रह्मविद्या प्रत्यगभिन्न ब्रह्म स्वरूपकी प्राप्ति 
कर। देती है तथा जिससे गरभंवासादि दुःख व्रातका शिथिलीकरण हो. जाता है। मगवान्‌ आद्य 
शद्धुराचायंके इस व्याख्यानानुसार उपनिषदका मुख्याथ ब्रह्म विद्या है, तत्मतिपादक होनेसे ग्रन्थमें भी 
उपनिषद्‌ शब्दका गोण प्रयोग होता है। प्राचोनकालमें प्रत्येक वंदिकशाखाका अपना एक विशिष्ट 
उपनिषद्‌ था । परन्तु दुर्देववश उनको पूर्णतः उपंलब्धि नहीं होती । 

विषयकी दृष्टिसे वेदके तीन माग है-कमं, उपासना और ज्ञान । संहिता, ब्राह्मण तथा आरण्यकों 
में प्रधानतया कर्मादिका प्रतिपादन होनेसे उनका कम और उपासनामें अन्तर्माव है । प्रधानतया ज्ञान- 
का विवेचन करनेके कारण उपनिषद्‌ ज्ञानकाण्ड कहलाते. हँ । मारतीयदशनके मुल सिद्धान्त उपनिषदोंमें 
ही प्रतिपादित हें । कर्मादि प्रधान होनेपर भी संहिता आदिमें विपुल अध्यात्म रहस्य उपलब्ध होता 
है। उपनिषद्‌ प्रस्थानत्रयीके अन्तगंत. प्रथम प्रस्थानके रूपमें गृहीत किये गये हैं। 'ऋचां मूर्धानं 
यजुषामुत्तमाङ्ग साम्नां शिरोऽथर्वाणां मुण्डं सुण्डं नाधीतेऽधीते वेदमाहुस्तमज्ञ शिरहिछत्त्वा कुरुते 
कवन्धम्‌ ।' ( जो ऋग्वेदके मूर्धा, यजुर्वेदके उत्तमाङ्ग, साम्रवेदके खिर ओर अथवंदके मस्तकरूप 
उपनिषदोंका अध्ययन न कर शेष. वेद भागका अध्ययन करता है उसे श्रेष्ठ पुरुष अज्ञानी कहते हैं 
वह वेदका शिरण्छेदन कर उन्हें बिना सिरका धड़ ( कबन्ध ) बनाता है ) इनमें ११ उपनिषद्‌ बड़े 
महत्त्वके हें । इतपर आचाय शद्कुरका भाष्य तथा उनके अनुयायिपोंकी व्यास्याए हें । छान्दोग्य 
ओर बृहदारण्यक तो एक ऐसी रणस्थली हैं जहाँ मगव।न्‌ भाष्यकारकी लोह लेखनीने खुलकर अपनी अजेय 
शक्तिका परिचय दिया है-मतृ्रपञच जैसे जरठ वेदान्तियोंकी खूब खबर ली है । आचाय शङ्करके इन 
दोनों उपनिषदोके माष्यका अध्ययन आवश्यक है । द्वितीय प्रस्थान श्रीमद्भगवद्गीता है । तृतीय प्रस्थान 


( ६ ) 

महषि बादरायण-व्यास प्रणीत “्रद्यासूच्र' है । जिसमें आपातत! विरोधी उपनिषद्‌ वाक्योंका समन्वय 
एकमात्र अद्वितीय ब्रह्ममें दिखलाया गया है, तथा अन्य ताकिक युक्तियोंका खण्डन मी है । 

ब्रह्मयुञजकी रचनाका हेतु--कालान्तरमें औपनिषद्‌-सिद्धान्तोमे आपाततः विरोध प्रतोत 
होने लगा उसका परिहार करने तथा एकवाक्यता करनेके उद्देश्यसे भगवान्‌ बादरायण मुनिने 
ब्रह्मसूत्रोंकी रचना की । यह स्वल्प कलेवर ग्रन्थ समस्त वेदान्त-सिद्धान्तोंका आकर है । समस्त उपनि- 
षदोंका सूत्रोंद्वारा ब्रह्ममें तात्ययंसे समन्वय होनेसे इस ग्रन्थका नाम ब्रह्मसुत्र हे । इसीको वेदान्तदर्शन 
मी कहते हैं। वेदान्तदशंन भारतीय अध्यात्मदशंनका मुकुटमणि है । मददेबि पाणिनिने पाराशय- 
मिक्षु सूत्रोंके नामदे उसका उल्लेख किया है और 'ब्रह्मसूत्रपदैश्र' ( म० गी० १३।४ ) यह गीता 
वचन भी इस ब्रह्मसूत्रका ही निर्देश करता है । इससे ब्रह्मसूत्रकी रचना प्रबीन सिद्ध होती है । 

ब्रह्मसूअके प्रसिद्ध भाष्यकार 


नाम भाष्य-नाम मत नाम भाष्य नाम मत 
ने न. | न , ~ 
१. शङ्कर दारीरकभाष्य -केवलाद्वत ६. श्रीकण्ड शेष्रमाव्य शवविशिष्टाद्वत 
२२ ब्र 
२, भास्कर भास्करभाष्य भेदाभेद ७. श्रीपति श्रीकरभाष्य वीरशवविशिष्ठाद्वत 
३. रामानुज श्रीमाष्य विशिशद्वेत ८. चलम अणुमाष्य शुद्धाद्वत 
४. मध्व पूणप्रज्ञमाप्य त ९. विज्ञानसिक्षु विज्ञानास्ृत अविभागाद्वेत 
५. निम्बाक वेदान्तपारिजात द्वेताद्वेत १०. बळदेब गोविन्द्साष्य अचिन्त्य भेदाभेद 


इन समी भाष्योमें भगवानु आद्य शङ्कराचायं विरचित माष्यकी कोई तुलना नहीं कर सकता 
विद्वत्ता पुणं इस भाष्यरचनासे प्राच्य-प्रतीच्य सधी विद्वानु समावरूससे प्रभावित हैं और मुक्तकण्ठसे 
प्रशंसा करते हैं। जमनके विद्वान्‌ जाज थिबौत ( (८07८ T02७४ ) ने मी ब्रह्मसूत्र शाङ्कर- 
भाष्यका आङ्गलभाषामें अनुवाद कर आङ्गलमाषामाषिथोंपर उपकार किया है। आचाय शङ्कर 
मतानुसार सूत्रों और अधिकरणोंकी संख्या क्रमशः ५५५ और १९१ है । | 

ब्रह्वसूत्रमे चार अध्याय हैं ओर प्रत्येक अध्यायमें चार पाद हुँ । प्रथमाध्पायका नाम समन्वया- 
ध्याय है। जिसमें समग्र वेदान्त-वाक्योंका साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्ममें 
तात्पयंस समन्वय दिखलाया गया है। इस अध्यायके प्रथम पादके प्रथम चारसूत्र विषयदृष्टिसे 
नितान्त महत्त्वपूर्ण हें । ये चतुःसूत्री नामसे प्रसिद्ध हैं। द्वितीयाघ्यायका नाम अविरोधाध्याय है । 
जिसमें स्मृति ओर तर्कादिसे संमावित विरोधोका परिहारकर ब्रह्ममें अविरोध दिखलाया गया है । प्रथम 
दोनों पादोंमें भगवानु बादरायण मुनि ओर श्रगवानू आचाय शङ्करने जिन व्यापक तथा अकाटय 
युक्तियोसे प्रतिपक्षियोंके सिद्धान्तकी जेसी भामिक समीक्षा की है, वह विद्वानोंके आदरका विषय है । 
तृतीयाध्यायका नाम साधनाध्याय है । जिसमें वेदान्त सम्मत सव साधनोंका विचार हे । इसमें जीवके 
परलोक गमन द्वारा वराग्यका निरूपण, 'तत्‌, त्वम्‌' पदार्थ परिशोधन, निगुणब्रह्ममें भिन्न-मिन्न 
शाखाओंमें पठित पुनरुक्त पदोंका उपसंहार है, प्रसङ्गतः सगुणविद्यामें शाखान्तरीय गुणोंका उपसंहार 
ओर अनुपसंहार निरूपित है भोर निगुण ब्रह्मविद्यामें बहिरङ्ग साधन-यज्ञ, दानादि आश्रम कमं और 
अन्तरङ्ग साधन-शम-दम, निदिध्यासन आदिका निरूपण है । चतुर्थाघ्याय-फलाध्यायमें सगुण और 
निगुंगविद्याके फलविरेषका साङ्गोपाङ्ग निरूपण तथा जीबनमुक्ति, विदेहमुक्ति, जीवकी उत्क्रान्ति, 
पितृयाण, देवयानमाग ओर सगुण ब्रह्मकी उपासनाके फलोंमें तारतम्यविषयक विचार है । 


अद्वेतवेदान्तके प्रमुख आचाय 
आचायं शङ्करके पूवकालीन द्वत वेदान्तियोर्मे भाचायं गोड़पादका विशिष्ट स्थान है । इनकी 


उज्वल कीतिका ज्धळन्त उदाहरण है उनकी माण्डूक्य-कारिका । आचाय गोड़पादके समयमे बोद्ध 


( ७ ) 


सिद्धान्तोंका प्रचुर प्रचार था, इसमें सन्देह नहीं है । यदि आचायं गोड़पादकी भाषा महायानकै ग्रन्योकी 
माषासे कुछ समता रखती है, यथा-- 
न सन्नासन्न सदसन्न चाप्यनुभयात्मकम्‌ । चतुष्कोटिविनिसुक्तं तत्त्वं माध्यमिका विदुः ॥ ( १।७ ) 
माध्यमिककारिका 
अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः । चलस्थिरोमयाभावैरावृणोत्येव बालिशः ॥ 
( माण्ड० का० ४८३ ) 
तो इसका यह अथं कदापि नहीं है कि ये आचाय बौद्ध थे या बौद्धसाहित्यसे प्रमावित थे । इनके 
सभी सिद्धान्त औपनिषद्‌ है । ब्रह्माद्वेतवादका परिष्कृतस्वरूप उन्होंने जिस सुन्दर शैलीसे प्रस्तुत किया 
है, वह विद्वत्‌ समाजमें अतीव आदरका विषय बना हुआ है । इन कारिकाओंपर आचायं शद्भूरका 
मनोरम माष्य है । 
ब्रह्मसृत्रके अध्ययनसै यह स्पष्ट है कि बादरायण मुनिख्रै भी पूवकालमें अनेक आचार्योने वेदान्त- 
तस्वकी मीमांसा की है । परन्तु उन आचार्योंकी वे वृत्तियाँ अब उपलब्ध नहीं हैं । जैसे--(१) आत्रेय, 
इनका नाम एक वार ( ब्रह्मसूत्र ३४४४४ ) में निदिष्ट है। ( २ ) आश्मरथ्य--इनका निर्देश दो 
वार ( ब्रह्मसूत्र १२1१९, १।४।२० ) मे मिलता है । इनके मतमें जीवात्मा तथा परमात्मार्मे भेदा- 
भेद सम्बन्ध है । ये भेदाभेद वादी थे । (३) भोडुकोमि--इनका निर्देश तीन वार ( ब्रह्मसूत्र 
१।४।२, ३।४।४५, ४।४।६ ) में है । इनके मतर्मे अवस्था भेदसे भेदाभेद दै--संसारदशामें जीव 
और ब्रह्मका भेद शोर मोक्षदशार्मे अभेद है । ( ४ ) कार्ष्णाजिनि--इतका नाम निर्देश ( ब्रह्मसूत्र 
३।१।९ ) में एक वार आया है । ब्रह्मासूत्रमें 'रमणीयचरणा। ( छा० ५।१०।७ ) के ऊपर इनका 
विशिष्ट मत है ।. ( ५ ) काशक्कत्स्न--( ब्रह्मसूत्र १४२२ ) इसमें परमेश्वर ही संसारमें जीवरूपसे 
अवस्थित है । जीव परमात्माका विकार नहीं है । आचायं थङ्करकै शब्दोंमें इनका मत श्रृत्युनुसारी 
है, अतएव वह मान्य है । ( ६ ) जेमिनि--इनका नाम ब्रह्मासूत्रमें ११ वार आया है । ये बादरायण 
मुनिके साक्षात्‌ शिष्य माने जाते हें । ये मीमांसा दशेनके रचयिता हैं । ( ७ ) बादरि पराशर---इनका 
उल्लेख चार वार आया है ( ब्रह्मसूत्र १।२।३०, ३।१।११, ४।३।७, ४४१०) में । 
आचार्य शाङ्करका आविर्भाव 
जिस समय वेदिक धमं वेद-विरोधी सांप्रदायिक तत्त्वोसे आक्रान्त हो गया, वेदिक मर्यादा छिन्न- 
भिन्न होने लगी । उस समय देवी, देवगण तथा मनुष्योंने धमं रक्षाके हेतु त्रिशूलपाणि भगवानु शुर 
की हादिक आराधना की उन सबको सान्त्वना देकर आशुतोष भगवान्‌ शङ्कर दक्षिण-मारत क्षेरल 
प्रान्तके कालडी ग्राममें एक वेदज्ञ सम्पन्न ब्राह्मण शिवगुरु और विशिष्टके यहाँ शङ्कर नामसे आविभूत 
हुए । इस विषयमें 'दुष्टाचारविनाशाय प्रादु भूतो महीतळे । स एव शाङ्कराचायः साक्षा्कैवल्यनायकः ॥' 
यह प्रमाण है । आचायंका जन्मकाल यद्यपि विवादग्रस्त है, तथापि उनका जन्मकाल विक्रम सम्वत्‌ 
७४५ तथा निर्वाणकाल ७७७ माना जाता है । ये सात वर्षकी आयुमें साङ्गोपाङ्ग वेदोंका अध्ययन 
कर आचाय कुलसे घर लोट आये । वेदिक घमंके पुनरत्थानके लिए आठ वर्षकी अल्प आयुमें 
आचाय गरोड़पादके प्रसिद्ध शिष्य गोविन्द मगवत्पादसे संन्यासकी दीक्षा ग्रहण की । बारह वर्ष की आयु 
तक वहाँ रहकर सरहस्य उपनिषद्‌ ब्रह्मासूत्रादिका अध्ययन किया । कुछ काल वाराणसी. वासके अनन्तर 
बदरिकाश्रममें ४ वष रहकर उपनिषद्‌, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि पर भाष्य रचना को ओर विवेकचूडामणि आदि 
अनेक नवीन ग्रन्थोकी रचना भी की । अनन्तर उत्तरसे दक्षिण कन्याकुमारी तक पूवसे परिचम तक घूम, 
घुम नास्तिक मतक्रा खण्डनकर वेदिक मतका पुनरुत्थान तथा प्रतिष्ठा की । उसके रक्षाथं भारतमें 


( ८) 


शङ्गरी, गोवधन, शारदा और ज्योतिमंठ इन चार मठोंकी क्रमशः दक्षिण, पूव, पश्‍चिम, और उत्तरमें 
स्थापना कर योग्य शिष्योंको नियुक्त किया। आचायका यह महनीय काय अद्वितीय है । आचायंकी विद्वत्ता तथा 
माष्यशलीके सामने आलोचक मी नतमस्तक हुए विना नहीं रह सकते । आचायने समस्त वेदान्त-वाक्योंका 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वयकर जो ब्रह्मत्मेकत्वका उपदेश किया, वस्तुतः वह प्रत्येक प्राणीके लिए 
अन्धकारसे प्रकाशकी ओर जानेकी प्रबळ प्रेरणा है इसका मानवमात्र ऋणो है। आज मी जो वैदिक 
संस्कृतिका अवशेष उपलब्ध होता है वह केवल आचाय यङ्करकी ही देन है । आचाय यह दिव्य लीला 

२ वर्षकी आयुर्मे समा्तकर अन्तर्घान' हो गये । इस विषयमे प्रसिद्ध है--'अष्टवष चतुवदी द्वादशे 
सवशासख्वित्‌। पोडशे कृतवान्‌ माष्यं द्वान्निरो सुनिरभ्यगात्‌ ॥ अद्वत वेदान्तका मुल सिद्धान्त है 
प्रत्यगमिन्न ब्रहाकी पारमाथिक सत्ता ओर अनेकात्मक जगत्की मायिकता । आत्मा अनुभूति स्वरूप 
होनेसे स्वयंसिद्ध है । इस विषयमें 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि श्रुति प्रमाण है । जगत्‌ जड़ होनेसे 
अनुभूति पर अवलम्बित है। ज्ञान दो प्रकारका है--एक वृत्त्यात्मक ओर दूसरा स्वरूपात्मक । 
नामरूपात्मक जगतका ज्ञान अन्तःकरणका वृत्त्यात्मक ज्ञान है, वह अनित्य और जड़ है। परन्तु 
स्वरूपात्मक ज्ञान नित्य आत्मस्वरूप है । "न द्रष्टर्टविपरिलोपो विद्यते’ ( द्रष्टाकी दृष्टिका स्वरूपात्मक- 
ज्ञानका लय नहीं होता ) अतः वह किसी प्रमाणका विषय नहीं है किन्तु समस्त प्रमाणोंका आश्रय है । 


जीव ब्रह्मको एकता- लोक प्रसिद्ध जीव ब्रह्मका भेद पारमाथिक नहीं है प्रत्युत औपाधिक है । 
अद्वेत वेदान्त सिद्धान्तका 'तत्त्वर्मास' ( छा० ६। ।७ ), 'यद्ग्ने स्यामहं त्वं त्वं वा घा स्या भहम्‌' 
( ऋ० ८।४४।२३ ) आदि वाक्यमें प्रतिपादन किया गया है । 'अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविइय नामरूपे 
व्याकरवाणि’ (छा० ५।३।२) (इस जीवरूपसे अनुप्रवेशकर मैं नाम-रूपकी अभिव्यक्ति करूं) 'तत्सृष्टवा 
तदेवानुप्राविशत्‌? इत्यादि श्ुतियोंमें ब्रह्मका ही जीवरूपसे व्यपदेश है। “नान्योऽतोऽस्ति द्र’, 
“नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि श्रृतियां भेदका अपवाद करती हैं। अत उपाधि रहित जीव ब्रह्म ही 
है, यही सिद्धान्त है। आचायं शङ्कुरने बद्वेतवेदान्त सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए भगवती श्रुतिका 
आश्रय तो लिया ही है, परन्तु उन्हें पुष्ट करनेके लिए तथा अन्य मतोंके निराकरणके लिए श्रुति, 
स्मृति अनुकूल तकंका मी उपयोग किया है । आचायं शद्धुरने कमंका तथा कमं और उपासनाके 
समुच्चयका तिरस्कार नहीं किया है, प्रत्युत चित्त शुद्धिके लिए इनके निष्काम. मावसे अनुष्ठानपर 
बल दिया है । इसका आचायंने 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रतेरइववत्‌? ( ब्रह्मसूत्र ३। ४। २६, २७ ) इन 
सूत्रोंमें स्पष्टीकरण किया है । यह नित्तान्त मिथ्या धारणा है कि आचाय कर्मादि करनेके विरुद्ध थे । 
इस प्रकार बोद्धोंको परास्त करने ओर वेदिक धमंका पुनरुत्थान करनेमें कुमारिलमट्रने मी महत्त्वपुणं 
कायं किया है । वतमान युग भयादिसे अतीव आक्रान्त व त्रस्त दै । इसका कारण है अज्ञान मूलक 
भेदवाद । इसको 'द्वितोयाद्वे अयं अवति’ *निस्सन्देह देतसे मय होता है।' इत्यादि श्रुतिवाक्य स्पष्ट करते 
हैं । इससे मुक्त होनेके लिए 'पकमेवाद्वितीयं ब्रह्म! 'नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि भगवती श्रुतिकी 
शरण लेनी चाहिए । ये श्रुतिवाक्य भेदका निषेध करते हुए एकस्वका प्रतिपादन करते हैं। “यो चै 
भूमा तदस्रृतमथ यदल्पं तन्मत्यस्‌' आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चन’ ( भूमा ही सुखरूप है, 
जो अस्प है वह नाथवान्‌', ब्रह्मके आनन्दको जानकर विद्वान्‌ किसीसे मयमीत नहीं होता ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्य प्राणिमात्रके चरम लक्ष्यका उपदेश करते हें । अतएव प्राणिमात्रका चरम लक्ष्य-दुःखोंकी 
आत्यन्तिक निवृत्ति और नित्य निरतिशय सुखकी प्राप्ति ब्रह्मातमसाक्षात्क।रये होती है। “ज्ञानादेव तु 
कैवल्यम्‌? इसका साक्षात्‌ साधन है ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञान, जिसका आचाय यद्कुरने ब्रह्मसूत्रमाष्यमें श्रुति 
स्मृति दारा विचार किया है । 


( ९) 


शाङ्करमाष्यकी भाषा सरल एवं अथ अत्यन्त गम्मीर है। यद्यपि अथंको सरल और स्पष्ट 
करनेके लिए संस्कृतमाषामें अनेक टीकाएँ लिखी गयी हैं, तथापि कालक्रमसे वे भी व्यास्यासाध्य 
हो गयी हैं । हिन्दीमें भी जो व्याख्याएँ की गयी हैं उनके भी अप्राप्य या दुर्बोध होनेसे वेदान्तप्रेमियोंकी 
कठिनाई दूर नहीं हो सकी । अतः जनताकी ओरसे किसी ऐसी व्याख्याकी माँग बढ़ती ही गयी जो 
उपयुक्त सब कठिनाइयोंको दुरकर सके । उपयुक्त परिस्थितिको दृष्टिगत रखते हुए तथा क्रैतिपय विद्वानों 
और वेदान्तप्रेमियोसे प्रेरित होकर सम्पूर्ण शाङ्करमाष्यपर सुन्दर सरल हिन्दी माषामें अनुवाद करनेके 
अनन्तर माष्यके अभिप्रायको स्पष्ट करनेके लिए अनेक दर्शनों एवं पञ्चपादिका, भामती, रत्तप्रमा, 
न्यायनिणंय आदि अनेक टीकाग्रन्थोंके आधारपर यथामति विवेचनात्मक सुन्दर सरल हिन्दी 
माषामें 'सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्या प्रस्तुतको गई है । वाराणसी आदिके विशिष्ट विद्वानोंने इस 
नवीन रचनाको अत्यधिक पसन्द किया है। आधा है इससे दाशंनिकप्रेमियोंका अधिक उपकार 
होगा । वद्याथियोके लिए तो यह विशेष उपयोगी सिद्ध होगी । यदि कहो किसी प्रकारकी 
त्रुटि पाठकोंके इष्टिगोचर हो तो अवश्य . सूचित करनेकी कृपा करे । जिससे अग्रिम संस्करणमें उन 
त्रुटियोंका परिमाजेन किया जा सके । जिन्होंने इस महान्‌ पवित्र ज्ञानयज्ञमै जो मी सहयोग दिया है, 
उन सबको मैं हादिक धन्यवाद देता हूँ । 

माननीय पाठकोंके समक्ष “ब्रह्मसूत्राङ्रमाष्य-माषनुघाद-सत्यानन्दी-दीपिका-सहित' का 
यह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत करते महाम्‌ हषं हो रहा है । इस संस्करणकै प्रकाशनतर्मे पाठकोंका उत्साह 
ही हेतु है । पाठकोंकी इसके प्रति अभिरुचि ही इस ग्रन्थ रचनाकी उत्तमत्ता व उपादेयता सिद्ध करती 
है । इस संस्करण में शुद्धि आदि पर अधिक ध्यान दिया गया है । तत्‌-तत्‌ स्थलोमें आव्यक टिप्पणी 
मी दी गई है । प्रचार ब प्रसारकी दृष्टिसे मंहगाईके अनुपातसे मूल्य मी कम रखा गया है । 


सर्व मवन्तु सुखिनः सवे सन्तु निरामयाः। सवं मद्राणि पञ्यन्तु मा कश्चिद्दुःखमाग्भवेत्‌ ॥ 
इतिशस्‌ । 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती 


॥ ३० तत्सत्‌ ॥ 


प्रास्ताविक-वक्तव्यकी प्रंची 


(१) मङ्गलाचरणम्‌ (८) हेतवाद समालोचना 

(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ (९) विशिष्ठाद्वेतवाद समालोचना 

(३) धाङ्करमाष्यम्‌ (१०) ह्वेताद्वेतवाद. समालोचना 

(४) शद्कुरमाष्यकी अनेक व्याख्याएं (११) शुद्धाद्वतवाद समालोचना 

(५) शाङ्कुर-सिद्वान्त (१२) अभिनव-अद्वे ठवादी मत समालोचना 
(६) सत्य और मिथ्याकी परिभाषा (१३) मायावादी कोन हो सकता है । 

(७) जीवो ब्रह्मोव नापरः (१४) उपसंहार 


& प्रास्ताविक वक्तव्यम्‌ & 


श्रीमत्पर महंसपरिब्राजकाचार्य-दार्शा निक -सार्वभौम-विद्यावारिधि-ऱ्यायमार्तण्ड- 
वेदान्तवागीशा स्वामी श्रीमहेश्वरानन्द्‌ जी महाराज महामण्डलेइवर । 


( १ ) मंगलाचरणम्‌ 
यदुज्ञातं जीवेबहुविधजगद्विश्रमधरं वियद्द्ठद्वालैस्तलमलिनतायोगिकलितम्‌ । 
तहुन्मुद्रज्ञानप्रततसुखसदूबह्म परमं नमस्यामः प्रत्यक्‌ श्र॒तिञ्षतक्षिरोमिःप्रकटितम्‌ । 
नमः श्रुतिश्चिरःपद्म-षण्डमातण्डमूतये । बाद्रायणसंज्ञाय मुनये शमवेश्मने॥ 
उद्शत्य वेदपयसः कमळामिवाब्धेः, भआलिङ्गिताखिळजगत्प्र मवेकमूतिम्‌ । 
विद्यामशेषजगतां सुखदामदाद्‌ यः, तं शङ्करं विमलमाष्यकृतं नमामि ॥ 


उस परत्रह्मको हम नमस्कार करते हैं, जिसको असंख्य उपनिषत्‌-श्रृतियोंने प्रकट किया है। 
वह प्रत्यगात्मासे अभिन्न है, सवंत्र विकसित-ज्ञानरूप-विस्तृत-अनन्त सुखरूप एवं त्रिकालाबाधित-सद्र्प 
है। जिसने अपनी अनिवंचनीय माया द्वारा अपनेमें ही बहु प्रकारके नामरूपात्मक-जगद्रप-विश्रमको 
धारण किया है। मायामोहित-जीव जिसको नहीं जानते हें । जिस प्रकार अज्ञजन निराकार एवं रूप 
रहित आकाशको तलरूप आकारवाला एवं मलिन-श्यामरूपवाला देखते हैं,. उस प्रकार मुढ्जन विशुद्ध 
अधिष्ठान ब्रह्मको अशुद्ध-अध्यस्त-जगद्रपसे देखते हैं । उपनिषत्‌-वेदान्त-श्रतिरूपी कमल समूहको 
विकसित करनेवाले सूयंमूतिरूप कृष्णद्वेपायन बादरायण नामक परम शान्तिके भण्डार वेदान्त-ब्रह्मसुत्रके 
प्रणेता व्यासमुनिको मैं नमस्कार करता हूँ । 

क्षो रसागरसे छक्ष्मीके तुल्य वेदरूपी महासागरसे जिसने ब्रह्मविद्याका उद्धार किया है। जिस 
विद्याने समस्त जगत्के उरपत्त्यादिकी हेतुभुत एक अद्वय-ब्रह्ममृतिका ही आलिङ्गन किया है। जो विद्या 
निखिल जगत्को पारमाथिक शाश्वत सुखका प्रदान करती है। उस ब्रह्माविद्याके उद्घारक-विमल 
माष्यकार आचाय जगद्गुरु श्रीशङ्करको मैं नमस्कार करता हूँ । | 

(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ 

महेषि कृष्णद्वेपायन बादरायण प्रणीत ब्रह्मसूत्र-वेदान्त-दशन सांख्य, योग, न्यायादि समी 
दशंनोंमें बड़ा ही महत्त्वपूणं दर्शन है जिसमें थोडेसे शब्दोंके द्वारा अतीव संक्षिप्तरूपसे परब्रह्माके स्वरूप, 
उसको प्रासिके साधन उसकी उपासना एव विज्ञानके फलका साङ्गोपाङ्ग निरूपण किया उ्या हूँ 


( ११ ) 


इसलिए इसका नाम ब्रह्मसूत्र है 'सूचनात्‌ सूत्रमित्याहु इस आप्तवचनद्वारा वह परत्रह्मका सूचक है । 
यह ऋगादि वेदोंके अन्तिम सिद्धान्तका दशन कराता है, अत! इसे :वेदान्त-दशन” भी कहते हैं । 
उपनिषदें इस वेदान्तदशंनकी मुल-आघार है । अतः आचाय श्रीशङ्करने कहा है--'वेदान्तवाक्य- 
कुसमग्रथनाथश्वाद्‌ ब्रह्मसू त्राणाम्‌ अर्थात्‌ जसे सूत्रसे पुष्पोंको गूंथकर सुन्दरमाला बनायी जाती है 
बैसे ब्रह्मस्‌ त्रोंके द्वारा वेदान्त-वाक्यरूपी कुसुमोंका ग्रथनकर सर्वोत्तम ब्रह्मसूत्ररूप मनोहर मालाका 
निर्माण किया गया है, तात्पयं यह है--ब्रह्मसूत्रोंके द्वारा उपनिषद्‌ वाक्‍्योंके ही यथाथ अमिप्रायका 
प्रकाशन किया जाता है । 
अतएव उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य अत ब्रह्म ही अनन्यलभ्य अबाधित, निर्दोष एवं सप्रयो बन होने 
से “सत्यं शिवं सुन्दरम्‌’ है । 'अनन्यलभ्यो हि शब्दाथः' इस मीमांसान्यायसे यह सिद्ध होता है कि 
अद्वैतत्रह्म ही प्रत्यक्षादि अन्य प्रमाणोंसे विज्ञेय नहीं है । एकमात्र वेदान्तप्रमाणद्वारा ही विज्ञेय होने 
के कारण वह अनन्यलम्प कहा जाता है । ऐसे अनन्यलभ्य, अद्वय, परब्रह्मरूप अथमें ही वेदान्तोंका 
तात्पय॑ निश्चित होता है । द्वत तो समीको प्रत्यक्षादि प्रमाणोंख लभ्य है, अतः शास्त्र लोकसिद्ध अथ 
का कमी मी तात्पयरूपसे प्रतिपादन नहीं करता । उसका तो केवल अपवादके लिए ही आरोपमात्र 
करता है । इसके लिए-“अध्यारोपापवादभ्यां निषप्र:कचं प्रपञ्चयते ।' यह न्याय कहा गया है । देत- 
प्रपञ्चका अज्ञानद्वारा अधिष्ठान ब्रह्मामें अध्यारोप होता. हे अर्थात्‌ अज्ञोंको निष्प्रपञ्च, विशुद्ध; ब्रह्म 
सप्रपञ्बरूप प्रतीत होता है, विज्ञोको वही सप्रपञ्च ब्रह्म अपवादद्वारा निष्प्रपञ्च-अद्वय-ब्रह्मरूप भासित 
होता है । एवं बह्‌ अद्दत किसी भी प्रमाणद्वारा कदापि बाधित नहीं होता, बह्मताक्षाव्कार दशामें 
कोई मी बाधका कारण अवरिष्ट नहीं रहता, अतः वह अबाधित ही है । स्वतः प्रमाणभूत-उपनिषदोंके 
द्वारा विदित होनेसे वह निर्दोष कहा गया है । उसके ' साक्षात्कारसे निखिल दु:खोंकी अत्यन्त निवृत्ति 
एवं परमानन्दकी प्राप्तिरूप प्रयोजनको सिद्धि होती है, अतः वह सप्रयोजन है । इसलिए न्यायरत्नावली 
में स्वामी ब्रह्मानन्दने कहा है--वेदान्तदर्शन॑ दशनेषु सवेषु दशनीयतमं दशनम्‌ ।' अर्थात्‌ सांख्य 


योग, न्याय, मामांसादि समी दशनश्चास्त्रोंमें अद्वतवेदान्ठदशन ही अतीव दर्शन करनेयोग्य-समझने 
योग्य प्रशस्तम दशन है । 


इथ ब्रह्मासुत्रको उत्तरमीमांसा मी कहते हें । महषि ज॑मिनि प्रणीत पूवेमीमांसा वेदके पुव मागमें 
प्रतिपादित कमंकाण्डका प्रतिपादन करती है और वेदके उत्तरमागमे प्रतिपादित ज्ञानकाण्डका प्रतिपादक 
होनेसे ब्रह्मसुअको उत्तरमीमांसा कहते हैं। इस मोमांसामें उत्त रत्व-अन्तिमत्व यही है कि जिस अद्वय 
ब्रह्मका विचारद्वारा अनुमव प्राप्त कर लेनेपर अन्य कुछ भी ज्ञातव्य परिशिष्ट नहीं रहता । अतएव श्री 
सगवानु कृष्णने गोतामें यही कहा है--“यज्ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवशिष्यते ।' ( गी० ७।२ ) 
( जिसको जात लेनेपर अन्य कुछ मी जानना शेष नहीं रहता, याती ज्ञातव्यकी समाप्ति हो जातो है 
साथमें कतव्यको मी ) 'तस्य कार्य न विद्यते ।' ( गो० ३।१७ ) “अर्थात्‌ वह द्रह्मवित कृतकृत्य एवं 
धन्य हो जाता है ।' एव वेदोके उत्तर यानी अन्तिम भागकी उपतिषत्‌-श्रतियोंकी मीमांसा करनेसे 
भी इसको 'उत्तरमीमांसा' कहते हैं। मीमांसा यानी पूजित विचार । श्रीमद्धगवद्गोत।के “ऋषिमि 
बहुधा गीतम्‌ `” 'बह्मसूत्रपदेश्‍इचव देतुमन्निर्विनिश्चवितेः ।' ( गी० १३॥४ ) इस इलीकमें 'हेतुमत्‌ 
विशेषण सहित ब्रह्मसुत्रका नाम आया है, इससे भी इस ग्रन्यकी अति प्राचीनता सिद्ध होती है । 
“बादरायण मुनि” यह नाम पुराण कालसे ही श्री वेदव्यासजीके लिए व्यवहृत होता आया है। अतएव 
ब्रह्मसूत्र' वेदव्यासजीकी ही रचना है ब्रह्वासूत्रकारने अपने उस प्रशस्त ग्रन्थको चार अध्यायों और 
सोलह पादोंमें विभक्त किया है। पहले अध्यायमें बताया गया है कि सभी वेदान्तवाक्योका एकमात्र 
अद्वय प्रत्यगमिन्न ब्रह्मके ही प्रतिपादनमें अन्वय है, इसलिए उसका नाम समन्बयाध्याय है। इस 


( १२) 
अध्याय के प्रथमपादमें स्पष्ट ब्रह्मञ्चापक श्रृतियोंका- द्वितीय ओर तृतीय पादमें अस्पष्ट ब्रह्ममाव सूचक 
श्रतियोका विचार है अर्थात्‌ द्वितीयमें उपास्य ब्रह्म और तृतीयमें ज्ञेय ब्रह्म विषयक विचार है 
और चतुथं पादमें संदिग्ध अजा, अव्यक्त आदि शब्दाथं विषयक विचार है । द्वितीय-अध्यायमें 


सब प्रकारके विरोधाभासोंका निराकरण किया गया है, इसलिए उनका नाम 'अविरोधा- 
ध्याय' है । इसके प्रथमपादमें स्वसिद्धान्त प्रतिष्ठापने लिए स्मृति, तर्कादि विरोधोंका परिहार किया 


गया है, द्वितीय पादमें विरुद्ध मतोंमें दोषारोपण कर उनका खण्डन किया गया है, तृतीय पादमें 
एकमात्र ब्रह्मसे ही आकाशादि-विविध तत्त्वोंकी उत्पत्ति कही गई है ओर जीव विषयक श्रृतियोंके 
बिरोधका परिहार किया गया है । एवं चतुर्थपादमें इर्द्रियादि विषयक श्रृतियोंका विरोध परिहार 


किया गया है । फलतः इस अध्यायमें बिरोधी न्याथादि दर्शनोंका खण्डन कर युक्ति और प्रमाणोंसे 
वेदान्त सिद्धान्तका अविरोध कहा गया है। तृतीय अध्यायका नाम साधनाध्याय है । इसमें 'ठत्‌' ओर 


“त्व॒म्‌? पदार्थं शोधन विचारकर जीव और ब्रह्मके स्वरूपका निर्देश कर ब्रह्मसाक्षात्कारके बहिरङ्ग-यज्ञादि 
और शम, दम, निदिष्पासनादि अन्तरङ्ग साधनोंका विचार किया गया है । ब्रह्माविद्या तथा चित्त- 
स्थेयं सम्पादक अन्यान्य उपासनाओंके विषयमें मी विचार किया गया है! चतुथं अव्यायका नाम 
फाध्याय है । इसमें जीवन्मुक्ति, विदेहमुक्ति, जोधकी उत्क्रान्ति, पितृयान, देवयानमागं, सगु और 
निगुंण ब्रह्मको उपासनाके फलोंके तारतम्यपर मी विचार किया गया हे । माष्पकरने सूत्रोंके निगूढ 
अर्थोकों समझानेके-लिए कई प्रकारकी संगठियाँ भी इसमें प्रदथत की है प्रधान 1 प्रधानतया तीन प्रकारको 
-संगतियाँ हैं--शास्त्रसंगति, अध्यायसंगति तथा पादसंगति । अधिकरणसंगति-आक्षेप, प्रत्युदाहरण, 
दृष्टान्त. प्रसङ्ग, अपवाद आदि भेदसे मिन्न-मिन्न हैं। इन्हे अवान्तर संगति भी कहते हें । प्रत्येक 
अधिकरणमें पाँच अवयव होते हैं-विषय, संशय, संगति, पूवपक्ष, तथा सिद्धान्त । 

( ३ ) शाङ्करभाष्यम्‌ शारीरकभाष्यम्‌-त्रह्मसूत्रपर महेश्वर परावदार-मगवत्पादजगद्‌- 
गुरु आचाय शङ्कर स्वामीने अतीव गौरवशाली प्रशस्त थारीरकमाष्यकी रचना की है। शारीरक 
यानी इस कुत्सित-दृश्य जड़ परिच्छिन्न शरीरमें अत्यन्त विशुद्ध अविकृत प्रकाशकरूपसे वतंमान द्रष्टा 


चेतन महानु विभु परमात्मा, उसका विशदरूपसे वर्णण करनेवाला व्याख्यान शारीरकमाष्य माता 
जाता है। अतएव विद्वानोंने भाष्यका यही लक्षण किया है-- 


'सूत्राथों वण्येते यत्र पदे. सूत्रानुसारिभिः । स्वपदानि च वण्यन्ते भाष्यं आष्यविदो विदुः ॥' 

“अर्थात्‌ सुत्रानुसारी. पदोंद्वारा जिसमें संक्षिप्त सूत्रोंका विस्तृत बणन किया जाता है, ओर 
साथ ही सूत्रोंके जंसे अपने संक्षिप्त'पदोंका जिसमें वर्णन किया जाता है, वह माष्य माना जाता है।' 
पाँचदर्शन व्याख्यानकार महाविद्वान्‌ वाचस्पतिमिश्रने मी शाङ्करमाष्यकी भूरि-भूरि प्रशंसा की है। 
ओर इसके ऊपर 'मामठी' नामक विद्वज्जन प्रशंसनीय सुपसिद्ध टोका की है । उसमें ये-- 

'नत्दा विशुद्धविज्ञानं शङ्करं करुणाकरम्‌ । भाष्यं प्रसन्नगाम्मीरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥' 

जाचाय शङ्करकी दो विशेषणों द्वारा मुक्तकण्ठसे प्रशंसा करते हुए कहते हैं कि आचायं 
शद्कुरका वेदान्त विज्ञान विशुद्ध एवं भ्रम, विप्रलिप्सा आदि दोषोंसे विनिमुक्त है, उन्होंने भाष्यकी 
रचना अपनी प्रसिद्धि एवं विद्वत्ता प्रदशनके लिए नहीं की है, किन्तु मुमुक्ष बनोंके समुद्धारकी प्रशस्त 
कामनासे प्रेरित करुणाके वशीभूत होकर ही की है। इसलिए आचाय शङ्कर करुणाके निधान हैं। 
अतः वे नमस्करणीय हैं । माष्यकी प्रशंसाके लिए वे दो विशेषण वेते हैँ--प्रसन्न एवं गम्मीर अर्थात्‌ 
वह शब्दतः प्रसन्न है, सरळ है, सुगम है एवं अथंतः गम्मीर है यानी पुनः पुनः श्रद्धा एव एकाग्रता 
से चिन्तन और मननके योग्य है । माष्यके प्रणेता विशुद्धविज्ञान, कृपानिधान उन आचाय शद्धुरको 
मैं वाचस्पतिमिश्र नमस्कार करता हूँ । आचाय वाचस्पतिमिश्र दाशंनिक सावंमौम-महाविद्वान्‌ होने 
कै कारण कुछ अपने वेदुष्यकी अहंता मी रखते हें । उनकी यह अहंता न्यायदरानके वात्स्यायन 


( १३ ) 


माष्यके उद्योतकराचायके वातिकग्रन्यके ऊपर तात्पयंटीका लिखते समय प्रकट हो जातीहै।वे 
प्रारम्ममें कहते हैं---उद्योतकरगवीनाम तिजरतीनां समुद्धरणाद अहं पुण्यमुपचिनोमि ।' “अर्थात्‌ 


उद्योतकराच;यंका वातिक ग्रन्थ अतीव जीण शीण है, अनेक त्रटियोंसे पूण है, अतः मैं अपनी तात्पय 
टोका द्वारा इन समी त्रटियोंका निवारण कर उस ग्रन्यका उद्धार कर पुण्य संपादन कर रहा हूं 


अर्थात्‌ मैं उस वातिक ग्रन्थपर बडा उपकार कर रहा हूं । जसे कि कोई कीचड़में फंसी हुई बुढो 
गायका उद्धार करते यशस्वी बनता है, इसप्रकारकी अहता प्रकट करनेवाला वह महाविद्ठाच्‌ वाचस्पति- 


मिश्र जब शाङ्करमाष्यके समक्ष जाता है, उसडी प्रसन्नता एव गम्मीरताका अवलोकन कर मुग्ध हो 
जाता है, तब उसकी समप्र अहंता तेजधूपमें बरफके समान सवथा गल जाती है। ओर वह शाङ्कर- 


माष्यकी प्रशस्त गौरवशालिनी वाणीको ग्रज्भाजलके समान स्वच्छ, पवित्र एवं मधुर मानता हुआ 


उसके समक्ष अपनी मामती टोका रूपो वाणीका वर्षाकालसे बहनेवाले पनालेक्रे अपवित्र जलकी 
तुलना करता हुआ करत! हे-- 
'आचार्यकृतिनिवेशनमप्यवधूतं बचो5स्मदादोनाम्‌ । रथ्वदोकमिव गङ्गाप्रवाहपावः पविश्नयति ॥' 
जेसे पनालेका अपवित्र जल पावन गञ्गाजलमें मिलकर उसके समान ही प्रशस्त हो जाता है 
वसे मेरी निकृष्ट दाणी भी सर्वोत्कष्ट पावन शांड्ुरमाष्य .वाणोके सांथ संयुक्त होकर उसके समान 
प्रशस्त गोरवथ।लिनो हो जायगो । 


(४) श्ञाङ्करभाष्यकी अनेक व्याख्थाण-अद्वेत संप्रदायमें शाद्धुरमाष्यके दो प्रस्थान 
माने जाते हे --एक विवरण प्रस्थान तथा द्वितीय मामतो प्रस्थान । शाङ्करमाष्य पर सवत्रथम झावायं 
श्री शङ्कर स्वामोके प्रधान शिष्य श्री पद्मपादाचायने ‘पञ्चपादिका’ नामकी व्याख्या लिखी थो । इस 


मामे ही विदित होता है कि पद्मपादाचायंने समन्वयाध्यायके चार पाद तथा अविरोधाध्यायके' 
प्रथम पाद इन पाँच पादोपर हो व्याख्या लिखी थी । परन्तु बहुसमयसे हो प्रथम चार सूत्रोंपर ही 


उनको व्याख्या उपलब्ध होती है, शेष सारो व्याख्या दुर्देववश लक्ष हो गई है। पञ्चपादिकाकार श्री 


पञ्चपादाचः्यने अपनी व्याख्याके प्रारम्ममें अपने पुज्य गुरुदेव भाष्यकार आचाय श्री शङ्कर स्वामी 
का महत्व बतलाते हुए इसप्रकार नमस्कार किया है-- 


नमाम्यभोगिपरिवारसम्पदं निरस्तभूतिमनुमाधविग्रहम्‌ । 
अनुग्रभुन्टुदितकाळलाञ्छनं विना चिनायकमपूवशङ्करम्‌ ॥ 
इस प्रकार वेदान्त कल्पठरुकारने भी-- 
वेदान्ताथं-तदा मास-क्षीरनीरविवेकिनम्‌ । नमामि भगवत्पादं परमहंस धुरन्धरम्‌ ॥ 
इस मङ्गल इलोन्द्रारा आचाय श्रीशङ्करको सर्वोत्तम परम पुज्य परमहंस मानकर नमस्कार 
किय! है । मगवत्पाद आचोये घुर एक महाम वन्दनीय परमहंस हैं। जिस प्रकार हंस क्षीरसे नीरको 


पृथक्‌ करता है, इस प्रकार इस परँमहसने वेदान्तोंके वास्तविक अर्थोको उन प्रतिवादियोंके मिथ्या 
थर्थोंत पृथक्‌ कर प्रदर्शित किया है । विवरणाचायं प्रकाशात्म श्रीचरण स्वामीने इन चार सूत्रोंकी 


पञ्चपादिका व्याख्यापर ही अपना प्रसन्न गम्मोर विवरण ग्रन्थ लिखा है । अद्वेत सम्प्रदायमें यह ग्रन्थ 
भी अतीव मान्य एव अवश्य पठनीय माना यया है । इस विवरण ग्रन्थको ही आधार बनाकर संस्क्कतके 
विद्वानोंमें विर्यात-अद्वेत सम्प्रदायके महारथी पञ्चदशी आदि अनेक वेदान्त ग्रन्थोंके प्रणेता आचायं 
श्रीबिद्यारण्य स्वामीने 'विवरणप्रमेयसंग्रह’ नामका ग्रन्थ लिखा है। विवरण ग्रन्थक ऊपर तत्त्व- 
दीपन, विनरणोपन्यास आदि अनेक निबन्ध व्याख्यानरूपसे लिखे गए हैं। द्वितीय मामती प्रस्थानके 


प्रणोता हैं आचाय वाचस्परतिमिश्र। वे सव दशनोंके बड़े घुरन्धर विद्वद्‌ और अपने सममे अद्रेत 
सम्प्रदायके सव प्रधान आचाय थे । शादूर-माश्यपर उन्होंने जो 'मामती' टीका लिखो है. उसका 


अध्ययन आचाय शङ्करकै सिद्धान्तोको समझनेके लिए अनिद्वाय - एवं . आवश्यक समझा जाता है । 


( १४ ) 
आचायं वाचस्पति मिश्रने थाङ्करमाष्यपर “मामती', सुरेश्वराचाय कृत ब्रह्वासिद्धि ग्रन्थपर 'ब्रह्मतत्त्व- 
समीक्षा', ईश्वरकृष्ण प्रणात सांख्यकारिका पर 'तत्त्वकोमुदी' पांतळ्जडछ थोगदशंतवर "तत््ववेशारदी', 
न्यायदशन पर “वातिकतादपयंटीका' पुवमीमांा दरशंतपर “न्यायसूवी-निबन्ध' कुमारिल मट्टमत 
पर 'तत्त्वबिन्दु' तथा पूव॑मीमांतक मण्डन मिश्रक्रे 'विधिविवेक' पर “न्यायकणिका' नामकी टीकाओंकी 
रचना को है । इस प्रकार यद्यपि वाचत्यांत मित्रने पाँच दशनोंकी व्याख्टःएं (लिखो हैं, उनमें तत्त- 
स्सिद्धान्ठोंका निष्पक्ष मावसे समर्थन किया है, तथापि उनका प्रधान लक्ष्य आचायं शङ्कुरका अद्वेत 
सिद्धान्त ही है, अतः भामती व्याख्या अद्वतवादका एक प्रामाणिक ग्रन्थ कहा गया है । भामती व्याख्या 
पर क्षाचायं अमलानन्द स्वामीने 'वेदान्त-कल्पवरू' दामका प्रशस्त व्याख्यान लिखा है । इसकी माषा 
प्राञ्जल एवं माव प्रसन्न गम्मीर है । इन्द्रोंने 'शास्त्रदपंण' नामक एक अन्य ग्रन्थ भी लिखा है, 
जिसमें ब्रह्मा सूत्रके अधिकरणोंका विवेचन किया गया है तथा 'पञ्चदादिकादपंण' नामका एक अन्य 
ग्रन्थ भो लिखा है। जिसमें पद्मपादाचायको पञ्चपादिकाकी अपने ढंगको प्रशस्त व्याख्या की है । वेदान्त- 
कल्पतरु’ पर आचाये अप्पय्य दोक्षितने 'परिमळ' नामका व्याख्या-तिवन्ध लिखा है । उन्होंने ब्रह्मसूत्रके 
ऊपर शार सिद्धान्तानुसारी 'न्यायरक्षामणि' नामक स्वतन्त्र ग्रन्थ लिखा है जो केवल प्रथमाध्याय 
पर हो उपलब्ध हे । संस्कृतके विद्वानोंमें प्रसिद्ध 'सिद्धान्तलेश' आदि अनेक ग्रन्योके वे प्रणेता थे । 
यद्यपि उन्होंने ब्रह्मपृत्रपर शंवसम्प्रदायके मतानुसार जो श्रीकण्ठमाष्य है उसपर 'शिवाकमणि- 
दीपिक!' नामकी प्राञ्जल विस्तृत व्याख्या लिखकर शेवबिरिष्टाद्वेतवादके पक्षका समर्थन किया है, तथापि 
परिभळ, ठिद्धान्तलेथ, न्यायरक्षामणि आदि ग्रन्थ लिखकर केवलाइशसिद्धान्चकों पूर्णतया रक्षा एवं 
श्रौ अभिवृद्धिको है। इसलिए वे अद्वत सम्प्रदायके वाचस्प्रतिमिश्र, श्रीहषं एवं मधुसुदन सरस्वतीके 
समकक्ष महान्‌ आचाय माने गये हैं। इस प्रकार आचाय अद्वेतायम्दबोधेख्र स्वमाने ब्रह्मासुत्रपर 
ब्रह्मविद्यामरण' नामका विशद पाण्डत्यपुणं व्याख्यान लिखा है। विद्वद्शग इसे याङ्करमाष्यकी 
विवृत्ति कहते हैं। आचाय सवज्ञात्ममुनिने ब्रह्मसूत्र थ'ड्करभाष्यके आधार पर 'संलेपञ्चारीरक' 
नामका वेदान्त-काव्यके ढंगझा पद्यख्यसे सुन्दर ग्रन्थ लिखा है। आचाय मारतीतोर्थने शाङ्कर- 
साष्यानुसार ब्रह्मासुत्रका तात्पर्यं उमझानेके लिए 'वयासकऱ्यायमाला' नामक एक उपयोगी ग्रम्थकी 
सरल एव सुबोध माषामें रचना की है। आचाय आनन्दगिरि स्वाभोने ब्रह्मसूत्रके शाडु रमाष्यपर 
'न्यायनिणंय' नामकी प्रशस्त व्याख्या लिखी है। आचार्य शङ्कर स्वामोके जितने मी उपनिषद्‌, 
गीता आदिके भाष्य हैं उन सभी पर इनकी विशद टीकाएं हैं, माष्पके यथार्थ भावको हृदयंगम 
करानेमें इनकी टीकाएं बहुत ही सहायक हैं। आधाय आनन्दगिरि एक सफल टीकाकार, दाशनिक 
सावंमौम एवं माष्प्ररहस्यबित्‌ विद्वान्‌ थे इसमें सन्देह नहीं । आचाय स्वामी गोविन्दानन्दजीने शा रीरक- 
माष्यपर *रत्तप्रमा' नामकी व्याख्या लिखी है । इसमें माष्यके प्रायः प्रत्येक पदकी व्याख्या है । सवं 
साधारणके लिए भाष्यको हृदयंगम करानेमें यह टीका बहुत ही उपयोगी है । जो लोग मामती, 
कल्पतरु आदि गम्मीर दीकाओके समझनेमें असमथं हैं, उन्हीके लिए यह व्याख्या लिखी गयी है, ऐसा 
उन्होने स्वयं कहा है--- 
'विर्तृतम्रन्थवीक्षायामलसं यस्य मानसम्‌ । व्याख्या तदथमारब्धा साष्यरत्नप्रमामिधा ॥ 

ब्रह्मसूत्र शाडूर माष्यको विशदरूपसे समझनेके लिए आचाय रघुनाथसुरिने 'शड्ुरपाद 
भूषण नामका बहुत ही प्राञ्जल उपयोगी एवं विस्तृत निबन्ध लिखा है । इसमें प्रतिवादियोंके द्वारा 
आरोपित अनेक कुतकोंक! खण्डन किया यया है । ब्रह्मसुत्रपर स्वामी शङ्करानन्द, सदाशिवेन्द्र 
सरस्वती, स्वामी ब्रह्मानन्द आदि विद्वानोंकी बद्वेत सिद्धन्तानुसारिणो छोटी बड़ी अनेक वृत्तियाँ हैं । 
जो ब्रह्मसूत्रके भावाथंको समझनेके लिए बड़ी उपयोगो हैं । 


( १५ ) 


( ५) शाइर-सिद्धान्त--भगवत्पाद आवायं श्रीशङ्धरके संक्षिप्त-मुख्य सिद्धान्तको समझनेके 

लिए यह श्लोक सवत्र विख्यात है-- 
'इछोकाधन प्रवक्ष्यामि यदुक्त प्रन्थकोटिमिः । ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मच नापरः ॥' 

अर्थात्‌ जो निर्णय विस्तारसे करोड़ोंग्रन्थोंके द्वारा कहा गया है उसको मैं संक्षेपे अधे-इलोक 
द्वारा कहूंगा । एकमात्र सर्वात्मा-्रह्म ही त्रिकाछावाघित-सत्य है, नामरूपात्मक यह जगत्‌ मिथ्या है, 
ब अविद्यमान होते हुए मी प्रतोयमान है । और यह जीव परमाथंदः ब्रह्म ही है, ब्रह्मसे अन्य 
नहीं है । 

(६) सत्य ओर मिथ्याकी परिभाषा--परमाथं सत्य वह है--यत्स्यात्‌ सर्वन्न सवदा' 
( चतुःस्लोकी भागवत ) अर्थात्‌ जो समी काछोंमें विद्यमान हो, किसी भी कालमें जिसका बाधन 
हो एवं जो सवंत्र अवस्थित हो, वह त्रिकालाबाधित सर्वानुगत सत्य है । जसे ५--५- १० ही होता 
है, किसी मो समयमें एवं किसी भी देश-क्शेषमें ५-|-५-न तो ९ होता है, न ११, वसे वह सर्वात्मा 
परमाथ सत्य ब्रह्म भी भूत, भविष्यत्‌ एवं . वतमान तीनों काछमें जगतुके आदि मध्य एवं अन्तमें, 
तथा समी प्रदेशोंमें समस्त पदार्थोर्ये. अखण्ड-एकरस अविक्वृतरूपञै अवस्थित है। यदि उस परमार्थ 
सत्यको कोई मी व्यक्ति छोड़ना चाहे या उससे पृथक्‌ या विमुख होना. चाहे, तो हो नहीं सकता, 
क्योंकि उसका. समीके साथ तादात्म्यसम्बन्ध है। भेद सहिष्णु अभेद सम्बन्धका नाम तादात्म्य है 
अर्थात्‌ जिसमें वास्तविक अभेद एवं काल्पनिक भेद हो, जैसे सुवणके साथ आभूषणोंका । वह ब्रह्म 
सवंदा कालपरिच्छेदस रहित है, सवत्र होनेसे देशपरिच्छेदसे एवं सबका आत्मा होनेसे वस्तु-परिच्छेदसे 
रहित है । अतः वह श्रुति द्वारा “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म' कहा गया है । मिथ्या वह है जो कभी रहे, 
या कमी न रहे, यहाँ रहनेका अभिप्राय केवल प्रतीतिसे है । कल्वित-पदार्थ मध्यमें मासित होनेपर मी 
वह वस्तुतः आदि एवं अन्तकी तरह मध्यमे मी अविद्यमान ही हे । अतएव माण्डूक्योपनिषत्‌-कारिका- 
कार श्रोगौडपादाचायंजीने कहा हे--'आदावन्ते च यज्नार्ति वतेमाने5पि तत्तथा ।' 

“वेदान्त-डिण्डिम' नामके लघुग्रन्थमें आचायं नृसिह सरस्वतीने कहा है-- 

'यदस्त्यादौ यदस्त्यन्ते यन्मध्ये माति तत्स्वयम्‌ । बहोबेकमिदं सत्यमिति वेदान्तर्डिण्डिमः ॥ 
यज्ञादौ यञ्च नास्त्यन्ते तन्मध्ये भातमप्यसत्‌ । अतो मिथ्या जगत्‌ सवमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 

जो आदिमें है, अन्तमें है, एवं मध्यमें भी स्वयं भासित होता है, वह एकमात्र ब्रह्म ही सत्य 
है, यह वेदान्तका डिण्डिम-घोष है। जो आदिमें नहीं अन्तमे भी नहीं, वह मध्यमें भासित होनेपर 
मी असत्‌-मिथ्या ही माना गया है । अतः यह जगत्‌ मिथ्या ही है, ऐसा वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । 

अतएव श्रीमगवानुने गोतामें भी सत्‌ एवं असतूब विलक्षण जो अनिवंचनीय है वही मिथ्या 
है, जगत्‌ परमाथ सत्य इसलिए नहीं है कि उसका ब्रह्म साक्षात्कार दशामें वाध होता है, असत्‌ 
इसलिए नहीं है कि उसकी व्यवहारदशामें प्रतीति होती है, अत; वह सत्‌ एवं असत्‌से विलक्षण है, 
इसका निरूपण बड़े अच्छे ढंगसे किया है-- 

“नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः । उमयोरपि दृष्टोञन्तस्त्वनयोस्तच्वदर्शिमि; ॥' 

सत्‌का कमी बाध नहीं होता एवं असतुकी कमी मी बन्ध्यापुत्रके समान-प्रतीति नहीं होती । 
इस इलोकमें मावका अथ सत्ता-अस्तित्व नहीं है, क्योंकि 'असत्‌' शब्दस ही सत्ताका निषेध सिद्ध होता 
है, अत। सत्ता रहित-असत्‌की सत्ता नहीं है, ऐसा कहना पुनरुक्त-सा प्रतीत होता हे । अतः भावका 
अथं 'मवति-प्रमवति-उत्पद्यते इति भावः इस व्युत्पत्तिसे उत्पत्ति ही मानना चाहिए । 

'भावः सत्तास्वमावामि प्रायचेष्टात्मजन्मसु ।' 


` इस कोशके अनुसार मी मावझब्द उत्पत्तिका ही बोधक है । एवं उत्पत्ति-अथंवाले भावके 
प्रतिदन्द्रिर्पस अमादका अथं विनाश भी मानना उचित है । इससे यह ज्ञात होता है कि जो पदार्थ 


( १६ ) 


शशश्पृ ङ्गादिके समान अरुत्‌ है, उसकी उत्पत्ति नहीं होती है, अभाव पदके संयोजनसे उसका विनाश 
मी नहीं होता । इस प्रकार जो परमाथं सत्‌ एदाथ है, उसकी भी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं देखे गदै । 
अत) “यथा असतो भावोऽमावश्च न विद्येते, तथा सतोऽपि अभावो मावरच न विद्यते।' ऐसा पदोंका 
अन्वय सिद्ध होता है अत. जगत्‌ यदि परमार्थ ब्रह्के समान सवंथा सत्‌ हो एवं वन्ध्यापुत्रके समान 
सवथा असत्‌ हो तो उसकी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हो सकते । परन्तु हमारे वेद-उपतिषत-स्मृति- 
पुराण आदि समस्त-झास्त्रोंनें जगत्‌की उत्पत्ति कहो गई है, एवं उसके विनाश्च-प्रलयका मी वर्णन किया 
गया है। अत: जगत्‌ सत्‌ एवं असत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ एवं असत्से विलक्षण-अनिवंचनीय-मिथ्या ही है । 
उसकी व्यावहारिकरुत्ता माननेपर भो ब्रह्मके समान परमाथं-छत्य नहीं है । इसप्रकार तत्त्वदर्शी-विद्वानों 
ने सत्‌ एवं असत्का यथार्थनिणय किया है । अतः संक्षेप शारीरकाचायं सवंज्ञःत्ममुनिने कहा है-- 
जगनन्‍्महिम्ना न जगत्प्रसिद्धिः न च्िन्महिम्नाइपि जगत्पसिद्धिः । 
न च प्रमाणाजगतः प्रसिद्धिः, स्वतोऽस्य मायामयताप्रसिद्धिः ॥' 
जगतकी महिमासे जगत्की प्रसिद्धि नहीं है, चेतन ब्रह्मकी महिमासे मी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं 


हे प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे मी जगतकी प्रसिद्धि नहों है, अत: इस जगद्की अनिवंचनीय-म!यामयतारूपसे 
ही प्रसिद्ध-प्रतीति माननी चाहिए । 


“जडत्वहेतोनेजगन्महिस्रा, न चिन्महिना तदसंङ्गमावात्‌ । 

न च प्रमाणाततदुकारकत्वात्‌ कृतस्य जाड्यादजड।जनेश्च ॥ 
जड होनेके कारण जगत्को महिमाखे जगत्की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, जडपदाथं अपने 
आपको प्रसिद्ध नहीं कर सकता, चेतनके द्वारा ही उसकी प्रसिद्धि होती है । परन्तु चेतनकी महिमासे 
भी जगत्की प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि चेतन, असंग, निलेंप एवं निविशेष है । प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से भी जगनुकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि प्रमाण कारक नहीं होते, प्रसिद्धिलपी क्रियाके जनक नहीं 
होते । जन्य वस्तु जड़ होती है और अजड़, चेतन वस्तुकी उत्पत्ति नहीं होती है अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक 
जगतकी प्रसिद्धिमें-प्रतीतिमें-जिज्ञासा होती है कि जगत॒की प्रसिद्धि स्वतः ही होती है, या चेतन- 
आत्मासे, या प्रत्यक्षादि प्रमाणोंस ? जगत्‌ स्वयं जड़ है, जड़से जड़की प्रसिद्धि होती ही नहीं, अतः 
प्रथम पक्ष तो सवंथा अयुक्त है। द्वितीयपक्ष भी संगत नहीं, क्योंकि चेतन आतमा असंग है, उसका 
जगत्से कोई वास्तविक सम्बन्ध ही नहीं, विना सम्बन्धके कोई प्रकाशक किसीको प्रसिद्धि नहीं कर 


सकता । तीसरा पक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे सी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि कोई 


भी प्रमाण जड़ पदाथंविषयक संवित्‌ प्रकाशकका कारण-उत्पादक नहीं हो सकता । थाशय यह है 
कि जगतूकी प्रकाशरूप संवित्‌ नित्य-आत्मस्वरूप ही है, उड्ने प्रव्यक्षादि प्रमाण उत्पन्न नहीं कर 


सकते । और जो अन्य पदाथ है, वह जड़ है, उसे प्रकाश या संवित्‌ मानना उचित्‌ नहीं । इसलिए 
अनिवंचनीय, मिथ्या, देह, गेह, कलत्र, पुत्रादि जगत्को कोई कितना भी परमाथंसत्य माने, तो भी 


वह सत्य नहीं हो सकता । अत; नाम-रूपात्मक जगतको तो तत्त्वदर्शियोंने स्वप्नके समान केवल प्रतीति- 
मात्र ही माना है । आचाय मगवत्पादने भी कहा है-- 


“सारः स्वप्नतुल्यो हि रागट्वेषादिसंकुलः । स्वकाले सत्यवद्धाति, प्रबोधेऽसत्यवद्भवेत्‌ ॥' 
यह प्रतीयमान संसार स्वप्नके समान है । राग, द्वेषादि दोषोंसे सम्बद्ध है । जेख्चे स्वप्न निद्रा- 
कालर्मे भासित होता है । भोर जाग्रतुकालमे बाधित हो जाता है, वसे यह संसार मी अज्ञानकालमें 
प्रतीत होता है ओर बोध होनेपर बाधित हो जाता है । 'दृष्टे भवति प्रभवति न मवति किं ? मवति- 
रस्कारः' ( षट्पटी ) हे भगवन्‌ | अधिष्ठानरूप सर्वात्मा\आप परब्रह्मका साक्षात्कार होनेपर क्या 


इस द्वेतप्रपश्चका तिरस्कार नहीं होता? अवस्य ही हो जाता है। अधिष्ठानके साक्षात्कारे उसमें 
झारोपितका बाघ ही हो जाता है, यह सवंजनविदित न्याय है। 


( १७ ) 


( ७ ) जीवो ब्रह्मैव नापरः--यह जीवात्मा वस्तुतः देह नहीं है, किन्तु देव है, जड नहीं 
है, किन्तु चेतन है, दृश्य नही है, किन्तु द्रश है, परिच्छिन्न नहीं है, किन्तु अपरिच्छिन्न (विभु ) है । 
अतएव इसकी भी ब्रह्मके समान त्रिकालाबाधित पारमाथिक हो सत्ता है। यह स्वयं प्रकाश स्वतः 
सिद्ध ज्ञानस्वरूप है । अतएव वठोपनिषत्‌ एवं गीतामें मो कहा है-- 

“महान्द विभुमात्मान मत्वा धीरो न शोचति । ( क० १।१।२२ ) 
अविनाशि तु तद्विद्धि येन सवंमिदं ततम्‌ ।' ( गी० २।१७ ) 

अर्थात्‌ उस महान्‌ विभु आत्माका मनन एवं ध्यान करके धीर यानी अविकृत प्रज्ञावाला 
महापुरुष शोकसे रहित हो जाता है! हे अजुन ! उस अपने स्वस्वरूपभूव आत्माको तु अविनाशी 
जान । वह सवंव्यापक है, उससे यह समग्र जगत्‌ अन्तर-बाहर व्याप्त है। आत्माको जो अण परिमाण 
एवं मध्यम परिमाणवाला मानते हैं, उनका मत इन वचनोंसे खण्डत हो जाता है। एव वह 
आएमा आआनन्दस्वरूप है, उसकी आनन्दरूपता सुषुप्तिमें एवं समाधिमें अनुभूत होती है । दुःख 
आदि तो मनके धम हैं, मनके साथ तादात्म्याध्यास होनेसे वे घमं विशुद्ध आत्मामें आरोपित हैं। 
जसे जपाकुसुमकी लालिमा स्फटिकमें आरोपित होती है, जसे छालिमाफे आरोपसे उसकी स्वाभाविक 
शुक्लता तिरोहित हो जाती है, वसे ही मनके दुःखादि घर्मोके आरोपसे उस अन्तरात्माको स्वाभाविक 
आनन्दरूपता. अभिभूत हो जाती है। इसलिए मैं चिदात्मा वस्तुतः सद्रप, चिद्रप, आनन्दरूप, 
परिपूर्ण अविनाशी-भूमा ब्रह्म ही है, ऐसी हढ़ भावना मुमुक्ष सदा करता रहे । अतः आचाय मधुसूदन 
सरस्वतीने अद्वेतसिद्धिमें कहा हे-- . 

'अनादिसुखरूपता निखिळदृश्यनिमुक्तता, निरन्तरमनन्तता स्फुरणरूपता च स्वतः। 
त्रिकालपरमार्थता न्रिविधभेदञ्न्यात्मता, मम श्रुतिशतार्पिता तदहमस्मि पूणो हरि ॥' 
अर्थात्‌ मेरी अनादि-याश्वत सुख पूर्णता, निखिल देहादि दृश्य द्वतप्रपश्चसे विमुक्तता, सवंदा 
अनन्त-अपरि।च्छन्न ता-व्यापकठा, स्वयं स्फूतिरूप-चे तन्य ज्योतिरूपता, त्रिकालाबाधित परमार्थता , सजा- 
तीय, विजातीय एवं स्वगत भेदश्न्यता, स्वतः प्रमाण सेकड़ों-श्ूतियोंके हारा प्रतिपादित है, अतः मैं 
पूर्णहरि हैँ ।' आचाय श्वीनृतिहसरस्वतीने 'वेदान्तर्डिण्डम में सरल सहज एवं सुगम माषामे कहा है-- 
सञ्चिदानन्द्रूपत्वाद्‌ ब्रह्मवात्मा न संशयः । श्रुतिप्रमानुसंधानादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभेंदः सत्तारूपेण विद्यते । सत्ताभेदे न॑ मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभद्‌ः स्फूर्तिरूपेण विद्यते । स्फूर्तिभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवध्रह्मणोमेद्‌ः प्रियरूपेण विद्यते । प्रियभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवन्रह्मणो भेदो नाम्ना रूपेण बिद्यते । नाम्नो रूपस्य मिथ्यात्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीव ब्रह्मणोभेंदः पिण्ड ब्रह्माण्ड भेदतः । व्यष्टेः समष्टरेकस्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जीवो ब्रह्मात्मना जेयो ज्ञेयं जीवास्माना परम्‌ । सुक्तिस्तदैक्यविज्ञानादिति वेदान्तडिण्डिम ॥ 

सत्‌, चित्‌ एवं आनन्दरूप होनेके कारण यह जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्म ही है, इसमें लेशमात्र 
मी सन्देह नहीं है, यह सिद्धान्त श्रुति प्रमाणोंके श्रवणद्वारा एव प्रत्यगमिन्न अद्वय ब्रह्मतत्त्वके सतत 
मनन एवं निदिध्यासन द्वारा स्पष्ट ही अनुभूत होता है । यही सवंजन सुखाय सवंजनहिताय वेदान्तका 


प्रामाणिक डिण्डिम-घोष हे । सत्तारूपसे मी जीव एव  ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, क्योंकि सत्तापृणं 
एक अखण्डित व्यापक पदार्थ है, उसमें किसी प्रकारसे मी कोई भेद नहीं कर सकता । इस प्रकार 
स्फूति चतन्यरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, अतः जीव चेतन्य एवं ब्रह्म चतन्यमें किसी 
भी प्रकारकी विभिन्नता नहीं है, क्योंकि चेतन्य स्फूति मी पूण एकरस निराकार अखण्ड एंव सवगत 
है ओर सत्तासे अभिन्न है । इस प्रकार परम प्रिय आ.नन्दरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, 
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क्योंकि आनन्द भी विभु-व्यापक है सवत्र विद्यमान है, सत्ता एवं 'फूतिसे अभिन्न है, अतः उसका मी 
कोई विभाजन नहीं कर सकता । यद्यपि वेषयिक आनन्द-शब्दादि विषयोंके भेदसे भिन्न-सा प्रतीत होता 
है, तथापि विषयोपाधियै रहित बिशुद्ध निविषय निरतिशय निरवच्छिन्न शाइवत आनन्दर्ते किसी भी 
प्ररकारका भेद नहीं है, यह वेदान्तका स्वतः प्रमाण उपनिषदोंका डिण्डिम-घोष है । नामोंके भेदस एवं 
औपाधिक रूपोंके भेदव भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं है, क्योंकि ताम एवं रूप मिथ्या है, कल्पित नाम 
रूप वास्तविक जीव ब्रह्मकी एकताका प्रतिरोध नहीं कर सकतें। इस प्रकार पिण्ड एव ब्रह्माण्डके 
भेदसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हैं, क्योंकि कायं कारणकी अनन्यताके सिद्धान्तके अनुसार आभूषण 
एवं सुवणंकी तरह पिण्ड एवं ब्रह्मण्डमें मी भेद नहीं है, अतः यह वेदान्तोंका यथार्थ अविचलित 
निश्‍चय है कि जीव एव ब्रह्मके अभेदानुमवका ही नाम मोक्ष है) अविद्याकृत भेद दर्शन ही संसार- 
दुःखमय बन्धन है। जीव ब्रह्मस्वरूप ही है एवं जीवात्मरूपसे परब्रह्म ही भासित होता है, ऐसा हढ़ 
श्रद्धासे समझना चाहिए । जीव ब्रह्मके अभेद विज्ञानसे ही मोक्षकी प्राप्ति होती है, ऐसा 
वदान्तोंका घोष है। | 

(८) द्वेतवाद-समालोचना-वेदान्त-उपनिषद्‌ आदि शास्त्र द्वतका-जीवेश्वरादिके भेद 
का ही प्रतिपादन करते हैं, अद्वेतका नहीं ऐसा कहते हुए कुछ मतावलम्बी -ऋग्वेदसंहिताकी इस 
प्रसिद्ध श्रृतिको प्रस्तुत करते हैं--- 

“हा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनइनन्नन्योऽभिचाकशीति ॥' (ऋ. १।१६४।२०) (मु.उ. ३।१।१) 

भयरीररूपी एक ही वृक्षमें जीव एवं ईश्वररूपी परस्पर मिलकर एक दूसरेके हितकर सखा हुए 
दो हंस पक्षी रहते हें । इन दोनोंमें जीवरूपी पक्षी शरीरवृक्षके स्वाद-मोगरूपी फलोंशो मोगता और 
दूसरा ईश्वररूपी पक्षी मोगोंको भोगता तो नहीं है, किन्तु केवल देखता रहता है अर्थात्‌ जीव मोक्ता 
है और ईश्वर द्रष्टा है।' इस मन्त्रमें एकका भोक्तारूपसे एवं दूसरेका द्रशरूपसे भेद ही बतलाया है । 
इसप्रकारकी-- 'प्रथगात्मान प्रेरितारञ्च मत्वा जुष्टस्ततस्तेनास्ृतत्वमेति । ( श्वे० १।६ ) इस श्वेताश्ववर 
श्रतिने भी 'पृथक्‌’ पदसे जीवाश्माका उसके प्रेरयिता ईश्वरसे भेदका ही वर्णन किया है । जीवात्मा जब 
उस परमेश्वरका श्रद्धा भक्तिसे सेवन करता है, तभी वह अमृतत्व ( मोक्ष ) को प्राप्त होता है । एवं 
“जीवेश्वरौ भिन्नौ विरुद्धधर्माक्रान्तत्वात्‌ दहनतुहिनवत्‌ ।' इत्यादि अनुमान प्रमाण भी जीव एवं 
ईश्वरके भेदको ही सिद्ध करता है, क्योंकि जीव अल्पज्ञत्व, अल्पशक्तित्वादि एव ईश्वर सवज्ञत्व, सवं- 
शक्तित्वादि परस्पर विरुद्ध घर्मोसे बरफ एवं अग्निकी तरह अक्रान्त हैं, अतः उनका अभेद नहीं हो 
सकता । और समी जीवोंको मैं महान्‌ सुखपूर्ण ईश्वर नहीं हे, किन्तु सुखी दुःखो हूँ” ऐसा प्रत्यक्ष 
होता है, अतः जीव एवं ईदवरका भेद ही मानना चाहिए। अब यहाँ उक्त देतवादो द्वारा प्रदर्शित इन 
श्रत्यादि पर क्रमशः विचार किया जाता है । द्वा सुपण” इथ श्रुतिका पूर्वाधं जीव एवं ईशवरके भेदका 
प्रतिपादन नहीं करता । तब वह भेद पारमाथिक है, ओपाधिक नहीं, ऐवा वह द्वैतवादी कैसे कह 
सकता है ? क्योंकि किसी मी पद एवं वाक्यसे भेदका बोघ ही नहीं होता । 

शङ्भा--'द्वो' इस पदके द्वारा श्रुति द्वित्वका प्रतिपादन करती है, और यह द्वित्व भेदमें ही 
होता है, अभेदमें नहीं । अत; यह द्वित्व ही जीव एवं ईश्वरके भेदका बोधक है । समाधान--किसोको 
कभी सदोष चक्षृसे दो चन्द्रमा दिखाई देते हैं, इसमें प्रतीयमान द्वित्व काल्पनिक भेदका ही बोधक है 
पारमाथिक भेदका नहीं, इस प्रकार द्वित्व गम्य भेद प्रत्यक्षादि प्रमाण सिद्ध काल्पनिक-औपाधिक भेदका 
ही अनुवाद करता है । और 'तत्त्वर्मास' आदि महावाक्य-श्रृतियोंसे प्रतिपादित परमाथ अभेदके साथ 
विरुद्ध होनेके कारण वह भेद पारमार्थिक नहीं है । पूर्वोक्त श्रुतिके पूर्वाधमें नि दिष्ट 'सुपणौं, 'सखायो, एवं 
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सयजौ' ये तीन विशेषण भी जीव एवं ईश्वरके अभेदके ही ज्ञापक हैं, भेदके नहीं । दोनों ही सुपण हुँ 
हंस हैं, सजातीय हैं अथवा निरुक्तके मात्रादि विपययादि नियमके अनुसार दोनों ही सुपूण ही यहाँ 
सुपणे नामसे कहे गये हैं । 'पूणंमद: पूणमिद' यह श्रत्ति भी 'अदः' यानी परोक्ष ईश्वरतत्त्व मी पूण 
है, एवं 'इदम्‌' यानी अपरोक्ष सन्निकृष्ट जीव तत्त्व भी पूण है। दोनों ही पूण हैं, पुर्ण सत्ता, पूर्ण स्फूति 
एवं पूर्ण आनन्दते व्याप्त होनेके कारण उनकी पूणतामे किसी प्रकारका मी तात्त्विक भेद नहीं है 
घटाकाश, महाकाशादिकी तरह केवल औपाधिक हो भेद है । अत एवं वे दोनों सखा हैं, इन दानोंका 
समान ही ख्वान है, ख्यात यानी इन दोनोंकी समानरूपसे-साच्चिदानन्दरूपद्धे प्रतीति है, ऐसा अभेद- 
माव यह सखापद बो धत करता है । वे दोनों बिम्ब-प्रतिबिम्ब मावसे या घटाकाश महाकाशरूपसे 
सदा अविनांमाव सम्जन्धसे संयुक्त हैं यह “सयुजो' पद बोधित करता है । इसलिए पूर्वाध श्रुति अभेद- 
भावकी ही ज्ञापक है, अतः उत्तराधमें वागत अन्यत्व औपाधिक अन्यत्डका हो बोधक है । परमाथंतः 
तो वे दोनों अनन्य हैं । “पृथक्‌ आत्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा' यह श्रुति मी पृथक्‌ पदसे जोव एवं ईश्वरके 
पाथक्यक्रा प्रतिपादन नहीं करतो, अपितु आत्मा देहादि जडवगंतरे पृथक्‌ है ओर चेतन साक्षी. होनेके 
कारण जडवगंका प्रेरक है ऐसा उसका वास्तविक अथं हे । अतः आत्मा होनेसे अनात्म देहादिसे 
तादात्म्याध्यास वश अपृथग्रूरूपसे प्रतीयमान होनेपर भी वह वस्तुतः पृयक्‌ ही है, विरुद्ध धर्माक्रान्तत्व 
हेतु मी जीव एवं ईश्वरका पारमाथिक भेद सिद्ध नहीं करता, क्योंकि अल्पज्ञत्व, सर्वज्ञप्वादि विरुद्ध धम 
पिण्ड, ब्रह्माण्डादि उपःघिर्योग्ष सम्बन्धसे प्रतीत हो रहे हैं। उपाधिविनिमुंक्त विशुद्ध स्वरूपमे उनका 
मान नहीं होता । में ईश्वर नहीं हूँ यह प्रत्यक्ष मो काल्पनिक भेदका ही झनुवादक है, तात्त्विक 
भेदका साधक नहीं । ईश्वर अप्रत्यक्ष दे अउः तत्यतियोगिर भेद भो प्रत्यक्ष नहीं है । इसलिए प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे जोव ईदतरका भेद सिद्ध नहीं होता । 

इस प्रकार जीवोंका मो परस्पर तात्विक भेद सिद्ध नहीं होता । जेसे जलादिमे प्रतिबिम्बित चन्द्र 
उपाधियोंके भेदसे अनेकरूपसे प्रतोत होनेपर भी वस्तुतः एक ही है “तदभिन्नामिन्नस्य तदभिन्नत्वम्‌' 

हृ दशनशास्त्रोंका न्याय बिम्बसे अभिन्न एक प्रतिबिम्बका द्वितीय प्रतिबिम्बसे मो अभेद सिद्ध करता 
है, वसे जोवात्म मो अन्तः:करगादि उपाधियोंके भेदसे सुखो, दूःखी आदि विभिन्नध्यसे प्रतीत होने 
पर मी शुद्धस्वरूपसे एक हो है श्रति मो ऐसा हो कहती है । | 
“एक्‌ एव हि भूताव्मा भूते भूते व्यवस्थितः । एकधा बहुधा चेव. दृश्यते जळचन्दवत्‌ ॥' 

“एक हो निखिल भूतोंका पिण्ड ब्रह्माण्डादि शरोरोंका आत्मा हे । परन्तु पृयक-पृथक भूत, 
मौतिकादि उपाधियोंके भेदसे वह बहुत प्रकारका प्रतीत होनेपर मो जलचन्द्रके समान वस्ततुः एक 
ही है ।' इस प्रकार ब्रह्मोवेदं सवंम्‌' ( न्‌० उ० ७ ) “सवं खल्विदं ब्रह्म' ( छा» ३।१४,१ ) “वासुदेवः 
सवेमिति’ ( गो० ७1१९ ) 'तदनन्यत्वमारम्मगश्चव्दादिम्प: ।' ( ब्रह्मासुत्र २।३।१४) इत्यादि वचनोंके 
द्वारा जगत्‌का मी बाधसामानाधिकरण्य न्यायसे परमात्मासे अभेद म'व ही सिद्ध होता है 'वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌’ ( छा० ६।४।१ ) इतत श्रतिके द्वारा घट, शरावादि कायं वगंमें 
अनुगत एकमात्र मृत्तिका--उनका उपादान कारण- ही सत्य हे । काय वर्ग तो वाणोसे कथन मात्र 
ही है, इस दृष्टान्तद्वारा परमातमासे जगतका अनन्यत्व सिद्ध होता है । 


( ९ ) विक्िष्टाद्वैतवादसमालोचना 
कुछ प्रतिवादो लोग कहते हें--उपनिषदादिका प्रतिपाद्य केवल अद्वठ नही है, किन्तु चेतन 
एव अचेतनवे विशिष्ट ब्रह्म अद्रत हे । जसे लो$में शरीर एव शरीरी आत्माका परस्पर . अत्यन्त भेद 


होनेपर मो 'यह एक ही देवदत्त है' ऐसा जड़ एवं चेतत विशिष्ट एकत्वका व्यवहार होता है, वसे जड़ 


-_ 


( २० ) 


पदाथ एवं जीवोंका भनेकत्व होनेपर मी एवं ब्रहसे उन सबका भेद होनेपर मी चित्‌-अचित्से 
विशिष्ट ब्रह्म एक है--अद्व त है, ऐसा मानना अनुचित नही है । परन्तु यहाँ विचारणोय यह है कि 
विशेषण, विशेष्य एवं उनका सम्बन्ध इत तीनोंका नाम विशिष्ट है, यह विशिष्ट पद जब द्वतको सिद्ध 
करता है, तब उसका ब्रह्मके साथ अद्वत कहना वदतोव्याघात दोष है। जसे कोई यह कहे कि “मम 
मुखे जिह्वा नास्ति' अर्थात्‌ मेरे मुखमें जिह्व नहीं है' वसे ही विशिष्ट जब द्वत है, तब वह अद्गत हो 
ही नहीं सकता और “यह एक देवदत्त है” यह हृष्टान्त मी विषम है, क्योंकि शरीरके साथ आत्माका 
एकत्व वस्तुतः हो नहीं सकता, अतः यह एकत्व व्यवहार भ्रममूलक है। अतएव बुद्धिमान्‌ पक्षपात 
रहित विवेचकोंकी प्रशस्त दृश्मिं विशिष्ट और अद्वेत इन दोनों पदोंका समन्वय ही नहीं हो सकता, 
क्योंकि द्वैतके अभावका नाम ही अद्वेत है जिसमें परमाथंत देत न हो, वह अद्वैत है, अद्वेतमें द्वेतरूप 
विशेषण लगाकर उसको परमार्थतः कोन विशिष्ट कर सकता है? और वह अद्वेत विशिष्ट क्‍यों हो 
जायगा ? यदि वह वस्तुतः विशिष्ट है तो उसे अद्वेत कहना ही व्यर्थं है । अता श्रुति, स्मृति, पुराण 
शादि किसी मी शास्त्रमें विशिशद्वंत' ऐसा आनुपूर्वी पद हो उपलब्ध नहीं है, इसलिए 'विशिष्टाद्वव' 
यह मत-वाद शास्त्रानुकूळ एवं युक्ति संगत नहीं द्वै। शङ्का-'यस्य पृथिवी शरीरं यस्यापः शरीरं 
यस्यात्मा शरीरम्‌? ( बृह० ३:७।२-३ ) इत्यादि अश्रृतियोंके द्वारा चित्‌ (चेतन जीव) एवं अचित्‌ ( जड़ 
प्रकृति प्रथिव्यादि रूप ) शरोरसे विशिष्ट आत्मा एक है, अद्वत हे, ऐसा निः*चत होता है । समाधान-- 
चेतन जोव और जड पृथिव्यादि ये दोनों परमात्माके वास्तविक शरीर नहीं हो सकते । शुमाशुम कमंसे 
जन्य जो सुख दुःखादि रूप फल है--उसके मोग अनुमवके आश्रथका ताम शरीर है 'मोगायतनं हि 
शरीरम्‌' यह दार्शनिकोंको परिभाषा है । विशुद्ध परमात्मामें कम बन्धव एवं फल मोगका सम्भव नहीं है 
उसमें कमं एवं मोग स्वीकार करने पर वह जीवके समान मोक्ता हो जायया अर्थात्‌ परमात्मा न होकर 
जीव हो जायगा । क्षतः “पृथिवी, आपः, आत्मा, शरोरम्‌' का अथ है स्वरूप । परमात्मा ही अपनी 
अचिन्त्य अनिवंचनीय माया शक्ति द्वारा पृथिव्यादिरूपसे प्रतीत होता है, अतः यह सब कुछ उसका 
ही स्वरूप है, उससे उनको पृथक सत्ता नहीं है। “सवं खल्विदं ब्रह्म! ( छा० ३।१४।१ ) 'इदं सवं 
यदयमात्मा” ( बृह० २।४।५ ) 'ऐतदात्म्यमिदं सवम्‌’ ( छा० ६।८।७ ) इत्यादि श्रृतियोके द्वारा मी 
पूवोक्त ही अथं निश्चित होता है । लोकमें मी स्वरूप अथंमें शरीर शब्दका प्रयोग देखा जाता है, जैसे 
“शिलापुत्रकस्य शरीरम्‌' 'यह पत्थर पुतलेका शरीर है, यानी स्वरूप है ।' अतएव “विश्वरूपो यतोऽव्ययः' 
( वि० पु० १।२२।६८ ) 'द्वेरूपे अह्मणस्तस्य मूर्तं चामुतमेव च।' ( वि० पु० १।२२।५३ ) इत्यादि 
वचनोंमें मी रूप शब्दका प्रयोग पूर्वोक्त निणंयकी पूर्ण पुष्टि करता हे । अतः नेह नानास्ति किचन 
( बृह० ४४1१९ ) इस श्रृतिके द्वारा उस विद्वाधिष्ठन अद्वितीय ब्रहम में वस्तुत: किसी मी प्रकारसे नाना 
दैत प्रपञ्च नहीं है, यह सिद्ध होता है । व्यवहार दथामें जो नानात्वकी प्रतीति होतो है, वह माया- 
मात्र है । यह बात श्रीमद्धागवतर्मे मी स्पष्ट कही गई है-'मायामात्रमिदं राजन्‌ ! नानाहेवं प्रत्यगात्मति' 
( मा० १२५४२५ ) 'प्रत्यगात्मा-ब्रह्ममें प्रतीयमान नानात्व मायामात्र है, अविद्यासे आरोपित है । 


( १० ) द्वताद्वेतवाद्समालोचना 
कुछ मतवादी कहते हैं--दो प्रकारकी श्रृतियां उपलब्ध होती हैं, १--द्वतप्रतिपादिका एव 
२-अद्वैतप्रतिपादिका । "तुल्यञ्च सांप्रदायिकम्‌’ अर्थात्‌ सम्प्रदाय यानो गुरुप रम्परासे समधीत समी श्रुतियाँ- 
समान हैं, इनमें गोण-मुख्यमाव नहों हो सकता ।' इस न्यायसे विनिगमकका अमाव होनेके कारण 
द्वत एवं अद्वेत दोनों ही श्रति तात्पयंके विषय हैं, ऐसा मानना चाहिये । दत एवं अद्ग त दोनों ही भ्रति 
मूलक हैं, ब्वत। जसे अद्वेतवादी अद्वतको पारमाथिक मानते हैं, वसे हो द्वतवादियोंको मो अद्रतको पार 


( २१ ) 


माथिक मानना चाहिए । इसी प्रकार जैसे दतवादी द्वेतको पारमार्थिक मानते हैं, वसे ही अद्वेतवादियों 
को मी द्वेतको पारमाथिक मानना चाहिये । ऐसा मानने पर अद्वतवादो एवं द्वेतवादो दोनोंके विवाद 
का दामन हो जायगा तथा दंत एवं बद्देतका सामञ्जस्य (समन्वय) हो जायगा । यहाँ विचारकोंको यह 


समझना चाहिये कि यद्यपि विषमसत्तावाले द्वत एव अद्रव का विरोध नहीं । परन्तु समसत्तावाले-द्वत 
एवं अद्वतका प्रकाश पूवं अन्धकारको तरह परस्पर विरोध होनेके कारण-दोनों ही श्रुति तात्पयंके 


विषय हैं, ऐसा -सह्रवदन दोष भगवान्‌ मी नहीं कह सकते । द्रत प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे अधिगत है, 
“नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रुतिवोंके द्वारा बाधित है, दुःखनिवृत्ति एवं शाश्वत सुख लामरूप 


प्रयोजनका समपंक नहीं है, प्रत्यत अनथका प्रयोजक होने के कारण श्रुति तात्पयंका विषय नहीं है । 
परिशेषात्‌ अनधिगत, अबाधित एवं सप्रयोजन गद्वत ही श्रुति तात्पयंका विषय हे । अतः अन्य गति 


न होनेके कारण प्रत्यक्षादिसे अधिगत इतकी प्रतिपादक श्रृतियां अनुवादक होनेसे गोण हैं । द्वृतप्रपञ्च 
अविद्यासे उद्ध॥सित होतेके कारण अनिवचनीय ( मिथ्या) है अतः उसका शास्त्र प्रतिपादित 
परमाथ सत्य अद्वेतके साथ विरोध नहीं है। इस प्रकार द्वतप्रपञ्च बाधित होने पर मी 


व्यावहारिक सत्थ है एवं सर्वात्मा अद्वेत ब्रह्म अबाधित होनेसे परमाथ सत्य है। ऐवा माननेमें 
कुछ मीं. विरोध नहीं है । द्वतका प्रतिपादन तो श्र तिर्या केवल अध्यारोप को दृष्टिसे अपवादके 


लिए ही अपवादाधिथम्य अधिष्ठान परब्रह्मके विज्ञापनके लिए हो करती हैं। अतः योग्य 
योग्येन सम्बध्पते' इस न्यायके अनुसार "तुल्यञ्च साम्प्रदायिकम्‌' इस न्यायका किसी भी प्रकारसे बाध 
नहीं होता । अतः अपनी कपोल कल्पना द्वारा बाधित द्वतको परमार्थ सत्य एवं श्रुति तात्पयंका विषय 
मानना कदापि उचित नहीं है । द्वैतप्रपञच की अवास्तविकता यत्र हि द्वतमिव मवति, तदितर इतरं 
पस्यति ।' (बृह० २।४;१४) 'इस श्र तिमें वतमान 'इव' कारके द्वारा स्पष्ट ही ज्ञात होतो है अर्थात्‌ जिस 


अविद्याऽवस्थामें द्वेतकी तरह होता है, वहाँ अन्य हुआ द्रष्टा अन्य हृश्यको देखता है। जेसे इदं 
सुवणंमिव विमाति ।' “यह पदाथ सुवणकी तरह दीखता है इसमें वतमान 'इव कार प्रतीयमान सुवणंकी 


वास्तविकताका प्रतिषेष करता हें । 'यत्र त्वस्य सवबात्मवाभृत्तत्केन क पश्येत्‌ ।' ( बृहु० ४५।१५ ) 
'जिस ज्ञानकालमें इस तत्त्वदर्शीको यह सब अद्वय आत्मा ही हो गया, तब किस इन्द्रियसे, किस विषय 
को कौन देखे ? क्योंकि त्रिपुटी भेद-द्रश, दृश्य एवं दशंन-सबका विद्या द्वारा बाध हो जाता हैँ।' 

'एवमेवास्य परिद्रष्टुः षोडशकला। पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति, भिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येव 
प्रोच्यते, स एषोऽकलोऽमृतो मवति । (प्र उ० ६५ ) 

इस द्रष्टा आत्मा पुरुषकी श्रद्धा आदि षोडश कलाएं, पुरुषके ही आश्रित थीं, विद्यादशामें 
स्वाधिष्ठानभूत पुरुषमें ही वे विलीन हो जाती हैं, उनके कल्पित नाम एव रूप की निवृत्ति हो जाती 
है, अन्तर्मे वह एकमात्र कला रहित निष्कल अमृत पुरुष परमात्मा हो परिशिष्ट रह जाता है। 
'पू्णमेवावञ्िष्यते ।' ( बृह० ५।१।१ ) 'ब्रह्माद्ययं शिष्यते’ ( मा० १०।१४।१८ ) इत्यादि वचनोसे 
स्पष्टतः पुण अद्वय ब्रह्म ही परिशिष्ट रह जाता है। इस प्रकार द्वत प्रपञ्च अविद्योद्भासित है, अतः 
मिथ्या है, इस श्र तिके निर्णयका श्रीमद्भागवतमहापुराणके ये वचन भी समर्थन करते हैं । 

'तस्मादिदं जगद्रोषमसर्स्वरूपं स्वप्नाम्रमस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम्‌ । 

त्वय्येव नित्यसुखबोधतनावनन्ते मायात उद्यदपि यत्‌ सदिवावमाति ॥ (मा० १०।१४।२२) 

इसलिये यह सम्पुणं द्वत जगत्‌ स्वप्नके समान असत्य है, प्रतीयमान होने पर मी वस्तुतः 
क्षविद्यमान है । अत: इसमें तात्विक ज्ञान की विषयता नहीं है और यह दुःखपर दुःख देता रहता है । 
शाश्वत परमानन्दरूप नित्यज्ञानरूप अनन्त अद्वयरूप आप ब्रह्मामें यह मायासे ही मासित हो रहा है, 
वस्तुतः यह स॒त्य नहीं हे । तथापि सत्यके समान प्रतीत होता है । | 


( २२ ) 

न यदिदमग्र आस न सविष्यदतो निधनाद्‌, अनुमितमन्तरा त्वयि विभाति रषकरसे । 
अत उपमीयते द्रविणजाति विकल्पपथः वितथमनोविला प्षम्चतमित्यवयन्त्यबुधाः ॥ (मा० १०।७३७) 

वेदस्तुतिमें श्रतियां कह रही हे--हे भगवत्‌ | वास्तविक बात तो यह है कि यह हेत-जगत्‌ 
उत्पत्तिसे प्रथम नहीं था और प्रलयके बाद मो नहीं रहता, यह मध्यर्मे एकरस-अद्वव आप परमात्मा 
में मिथ्या ही प्रतोत हो रहा है। इसोसे हम श्रतियाँ इस जगतुका वर्णन ऐसी उपमा देकर करतो 
हैं कि जेसे मिहोमें घट शरावादि, लोहेमें शस्त्रादि और सुवर्णमें कुण्डलादि नाम मात्र हैं, वास्तवमें 
मिट्टी, छोहा ओर सोना ही सत्य हैं, वेसे ही परमात्मामें प्रतीत यह हृ त जगत्‌ नाममात्र है, सवथा 
मिथ्या और मनकी कल्पना मात्र है, इसे दुराग्रही लोग ही सत्य मानते हैँ । 

इसलिए तात्विक-द्द त माननेवालेके पक्षमें इन श्रुति पुराणदि वचनोंकी संगति लगाना 
सवंथा अशक्य है । इस पक्षमें निरपवांद एवं निरिचिताथं विज्ञानका लाम नहीं हो सकता । अतः 


निष्पक्ष विद्वानोंको शास्त्रश्रतिपादित अपवादकी शून्यता एवं यृक्ति-संमावित सुनिश्चित अर्थका बोध 
दताद्वतवादमे नहीं मिल सकता । 


यदि मोक्षदशामें भी अभेदके साथ भेद रहता है तो ब्रह्मवेद ब्रह्मव भवति ।' “जो ब्रह्मको 
जानता है वह ब्रह्मा ही हो जाता है' इस श्रतिसे विरोध होता है । अतः जीवात्माका ब्रह्म"छे साथ सभी 
दशाओमे नित्य सिद्ध-वास्तविक अभेद है, एवं अविद्यादशामें काल्पतिक-ज्ञातनिवत्य-भेइ है 
ऐसा मानना यथाथ है, इसलिए दव ताढ़ तमतवाद मी शास्त्र एवं यृक्तिवे अनुकूल नहो है । विच।/र- 
शीलोंको यह मतवाद मी रुखिकर एवं प्रामाणिक प्रत त नहीं होदा । 

_ (११) शुद्वाद्वतवादसमालोचना 

कुछ मतवादी कहते हैं कि-केवल अद्वेत नहीं है, किन्तु शुद्ध-अद्वेत है । जीव एवं जगत्‌ 
अविकृत शुद्ध ब्रह्मका परिणाम-कार्य है । कारण शुद्ध ब्रह्म मायाके सम्बन्धवे रहित है, अतएव वह 
शुद्ध कहा जाता है. । उसका अपने कार्यरूप ज्ञोव एवं जगत्से अह त दै । प्रमेय-रत्नाणवं ग्रन्थमें 
ऐसा कहा मी है--मायासम्बन्धरहित शुद्धमित्युच्यते बुधः । कायंकारणरूपं हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ . 

मायाके सम्बन्धसे रहित ब्रह्म शुद्ध है, ऐसा विद्वान्‌ कहते हें । कायं एवं कारणरूप हि शद्ध 
ब्रह्म है, वह मायिक नहीं हे । इस मतमें जीव ब्रह्माका वास्तविक अंशांशिमाव है, घटाकाश, महाकाश 


की तरह औपाधिक नहीं । अविकृत ब्रह्मका ही परिणाम भूत यह चराचर जगत्‌ परमाथ सत्य ही हे, 
मिथ्या नहीं, इस मतवाले श्रोमद्धागवतको परम प्रमाण मानते हैं 


यहाँ यह विचार करना चाहिए--निविकार, निराकार ब्रह्मका परिणाम कंसे हो सकता हे? 
परिणामका अथ है--विकार-अन्यथामाव । जेसे दूधका दहो 'अस्थूलमनणु' . ( बृह० २।८।८ ) 
कूटस्थमचलं ध्वम्‌’ ( गी० १२॥३ ) इत्यादि-श्रुति स्मृति, बचनोंसे परमदमाका स्वरूप, समस्त 
विकारोंसे रहित, अखण्ड, एकरस, अचल एवं धुव निश्चित होता है । थतः मायाफे सम्बन्धसै रहित, 
अविकृद, परिपूर्ण, निष्क्रिय शुद्ध, अद्वेव, ब्रह्म जीव एवं जगद्रूपसे कंसे एंवं किस कारणसे परिणत 
होगा ? अविकृत ब्रह्मका परिणाम माननेपर पुनः वह ब्रह्म अविकृत कैसे कहा जा सकता है? अतः 
अविकृत ब्रह्म प।रणामवाद . वंदतोव्याघात-दोषसे ग्रस्त है । ब्रह्ममें अविकृतत्व एवं विकृतत्व विरुद्ध 
'घमंद्वयका समावेश दोनोंकी विषमसत्ता माननेपर यानी वास्तविक अविकृतकी काल्पनिक विकृति तो 
मानो जा सकती है, परन्तु दोतोंको सम सत्ता माननेपर यानी पारमाथिक अविकृतको पारमाथिक 
विकृति कमो नहीं हो सकतो है । शङ्का--“तदात्माने स्वयमकुरुत' (तै० २,७) 'आत्मकृतेः परिणामात 
( ब्र० १।४।२६ ) इस श्रति वचन एवं सुत्रके दारा. उस बहाने माया-सम्बन्धके बिता स्वयं हो अपने 
आपको जीव एवं जगद्रपसे परिणत किया, ऐसा अवगत होता है। समाधांन--मायी सृजते विश्वमे 


( २३ ) 


तत्‌’ (श्वे० ४।९) 'मायिनं तु महेरवरम्‌’ (इवे० ४।१०) 'इन्द्रो मायाभिः पुरुप ईयते’ (ऋ० ६।४७। 
१८) 'आत्ममायां समाविश्य सोऽहं गुणमयीं द्विज ! सृजन्‌ रक्षनु हरन्‌ विश्वं दधे सज्ञां क्रियो- 
चिताम्‌ ॥ ( मा० ४।७।५१ ) 'सम्मवाम्या(ममायया ।' ( गो० ४६ ) 'मायामत्रं तु कारत्स्न्येनान- 
मिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।३ ) अर्थात्‌ मायावाला परमात्मा इस विएवका निर्माण करता 
है। मायावाला. महेश्वर है जगतका नियन्ता है, इन्द्र-परमातमा मायाओंके द्वारा ही विश्वके बहु- 
असंख्यरूप हुआ प्रतीत होता है। अपनी सत्त्वादिगुणमयी मायाका आश्रय कर ही मैं इस विश्वका 
सर्जन, रक्षण एवं संहरण करता हुआ उत्पत्त्यादि क्रियाओंके अनुरूप ही उत्पादक ब्रह्मा, रक्षक विष्णु 
एवं संहारक महेश्वर ऐसे नामोंको धारण करता हूं । मैं निराकार मगवानु अपनी मायाके द्वारा ही 
साकाररूपसे प्रकट होता हं । यह सम्पूण नामरूपात्मक जगत्‌ मायामात्र है, क्योंकि मायाके द्वारा 
आच्छादित होनेसे इसका मूल अधिष्ठांनरवरूप संपूर्णरूपसे अभिव्यक्त नहीं होता है। इत्यादि श्रुति, 
स्मृति, सूत्र एवं पुराण आदि सहस्रो वचनोके द्वारा वह माया विशिष्ट ब्रह्मा ही जीव-जगद्रपसै परिणत 
होता है ऐसा जाना जाता है। शङ्का- तब तो पूर्वोक्त-शास्त्र वचनोंका परस्पर विरोध होगा ? 
समाघान--'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' ( तै० २।१ ) इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक वचनोंके 
द्वारा परमात्मा विश्वका उपादानकारण प्रतिपादित है एवं कहीं 'मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ ।' ( इवे० 
४1१०) 'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णा बह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः’ ( इवे ४५ ) 'अर्थात्‌ 
मायाको विश्‍वकी प्रकृति-उपादानकारण समझो । वह माया अजन्मा, अनादि, रक्त-रजोगुण, शुक्ल- 
सत्त्वगुण एवं कृष्ण-तमोगुण युक्त है, अपने समान ही वह त्रिगुणात्मक जड़ चेतन, प्रजाओंका 


निर्माण करती है, इत्यादि वचनोसे त्रिगुएमयी माया भी विश्‍वकी उपादानकारण ज्ञात होती है, 
सृष्टि प्रतिपादक पूर्वोक्त वाकय स्थित आत्मादिपद, माया, अजा आदि पदोसे प्रतिपादित देवी शक्ति 
माया विशिष्ट परमात्माके बोधक हैं, इस प्रकार पूर्वोक्त दोनों प्रकारके वचनोंका समन्वय कर विरोध 
परिहार किया जाता है, क्योंकि माया एव परमात्मा दोनोमें उपादानकारणताका श्रत्यादिमें वर्णन 
है । परन्तु इसमें इतना भेद हे परमात्मा अविकृत होनेसे. विवतोंपादानकारण है और मायां परिणामी 
उपादानकारण है । केवलाद्वत सिद्धान्तमें यह निर्णीत हुआ है अर्थात्‌ यह जगत्‌ ब्रह्मका विवतं है 
एवं मायाका परिणाम है । उपादानकारणरूपसे अभिप्रेत पदाथसे विभिन्नसत्तावाला होकर जो अन्यथा 
प्रतीत हो, वह विबतं है । जसे रज्जुमें प्रतीयमान सपं रस्सीका विवतं है। ररसीकी व्यावहारिक सत्ता 
ओर प्रतीयमान सपंकी प्रातिभासिक सत्ता हे। इस प्रकार उपादान एव उपादेयकी विवतंवादमें 


विषमसत है । उपादानकारणसे जिसकी समान-सत्ता हो वह पा\णाम है । जसे दृधसे परिणत दहीकी 
समान सत्ता है, अतः मायाविरिष्ट ब्रह्म जगतका उपादानकारण हे, ऐसे कथनमें अर्थात्‌ मायामे 
परिणामी-उपादानकारणता एव ब्रह्मामें विवतोपदानकारणता योग्यतानुसार माननी चाहिए 


शड्भा--तव 'आत्मकृतेः परिणामात्‌’ श्रीबादरायण मुनिने ब्रह्मासुत्रमें ऐसा क्यों कहा है ? उसमें 
महषिका तातपयं है कि जगतकी सत्यतामें अभिनिवेश रखनेवाले मनुष्योंकी भति सहसा विवतंवादमें प्रविष्ट 
नहीं हो सकती है, इसलिए उनके ऊपर अनुग्रह करनेके लिए अरुग्धती-निदशंन न्यायसे परिणामवाद 
पुवपक्षरूपसे कद्दा गया है । पश्चात्‌ 'कृत्स्नप्रसत्तःनिरवयवत्वश्न्दकोप्रो वा ( ब्रह्मसूत्र २।१।२६ ) इस 
ब्रह्वासूत्रके अधिक रणमें यह विचारकर परिणामवादका खण्डन कर दिया है । यदि संपृण-ब्रह्म जगद्रपसे 
परिणत हो तो नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्बभाव-कद्वय ब्रह्मका अमाव हो जायगा, साथ ही मोक्षकी मी 
असिद्धि होगी । यदि एकदेशसे ब्रह्म जगद्रपसे परिणत हो तो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका विरोध 
होगा । इस प्रकार परिणामवादमें विरोध प्रकट कर महि व्यासने ब्रह्मसूत्रमें 'बआत्मनि चेव विवित्रारच 
हि! ( ब्रह्मसूत्र २१1२८ ) इस सूत्र द्वारा विबतंवादको सिद्धान्तरूपसे सिद्ध करनेके लिए स्वप्नदृष्टान्तसे 


(. २४ ) 


समाधान किया है । जैसे स्वप्नसृष्टि, कल्पित होनेके कारण स्वप्न द्रष्टांके स्वरूपको विकृत न कर 
मिथ्यारूपसे प्रतीत होती है, वसे ब्रह्मके विशुद्ध स्वरूपको विकृत न कर मायाद्वारा उस सर्वात्मा 
अद्वयब्रह्ममें जगत्‌ सृष्टिका प्रदुर्माव होता है । इस प्रकार बादरायण मुनिने विवतवादको ही सिद्धान्त- 
'रूपसे माना है। अतएव सवंज्ञात्ममुनिने संक्षेपश्वारीरकमें कहा है--'कृपणधी? परिणाममुदीक्षते 
क्षपितकल्मषधीस्तु विवतंताम्‌ । 'विवेकहीन अल्पमति वाला परिणामवाद मानता है तो निमल- 
विशाल बुद्धिवाला विवतंवाद मानता है ।' इसलिए श्रीम-द्भागवतमें .मी जगत्‌ मिथ्या कहा गया है 
ईक्षेत बिश्रममिदं मनसो विलासं दृशविनष्टमतिलोलमलातचक्रम्‌ । विज्ञानमेकमुरुधेव विमाति माया 
स्वप्नस्त्रिधागुण विसगंकृतौ विकल्पः ॥' ( मा० ११।१३।३४ ) नश्वर गृह्यममाणञ्च विद्धि माया मनो- 
मयम्‌ । ( मा० ११।७।७) यह नामरूपात्मक-जगत्‌ मनको कल्पनामात्र है। दीखनेपर मी नष्ट प्राय 


है, अलातचक्रके समान अविद्यमान हो दोख रहा है, अतः भ्रममात्र है । एक अद्वय ज्ञानस्वरूप आत्म! 
ही अनेक-सा हुआ ढठरूपसे प्रतीत हो रहा हे । यह स्थूल शरीर, इन्द्रिय, और अन्त:करणरूप तीन 
प्रकारका विकल्प मायाके गुणोंके परिणामकी रचना है ओर स्वप्नके समान मायामात्र हे । 


स्वप्तको तरह मनकी कल्पना मात्र है, इसलिए मायामात्र मिथ्या है, ऐसा निश्‍चय करो ।. 
इसप्रकार श्रीमद्भागवतमें-'्रह्मण्यात्मानमाधारे घटाम्बरमिवाम्बरे ।' ( मा० १।१३।५४ ) “घटे 
, भिन्ने यथाऽऽकाश। आकाशःस्याद्‌ यथा पुरां। एवं देहे मृते जीवो ब्रह्मा संपद्यवे पुन! ॥' ( मा० 
१२।५५ ) 'यद्‌ यज्जनो भगवते विदघीत मान तच्चात्मने प्रतिमुखस्य यथामुखश्रीः ।' ( ७।९।११ ) 
'रेमे रमेशो ब्रजसुन्दरीमियंथाऽभकः स्वप्रतिबिम्बविभ्रमः ।' ( मा० १०।३३।१७ ) अर्थात्‌ महाकारामें 
घटाकाशके समान अपने क्षेत्रज्ञ आत्माका ज्ञान ध्यानद्वारा आवरणनिवारण कर अद्वय-ब्रहममें 
विलीन कर दिया । जसे घड़ा फूट जानेपर आकाश प्रथमकी ही तरह खण्ड ही रहता है, परन्तु 
'“घटाकाश' की निवृत्ति हो जानेसे लोगोंको ऐसा प्रतीत होता है कि वह महाकाद्यसे मिल गया है 
वास्तवमें तो वह मिला हुआ था हो । वच्चे ही देहपात हो जानेपर ऐसा ज्ञात होता है मानो यह 
ब्रह्मवित्‌ जीव ब्रह्म हो गया, वास्तवमें.तो वह ब्रह्म था ही । उसकी अत्रह्माता तो केवल भ्रममात्र थी, 
जसे अपने मुखमें की हुई तिलकादि शोमा दपंणमें दीखनेवाले प्रतिबिस्बमें स्वतः आ जातो है, वसे 
ही भक्त अपने मूल बिम्बस्वरूप मगवामुके प्रति जो जो सम्मान प्रकट करता है, वह उसके प्रतिबिम्ब- 
भूत-अपनेको स्वतः प्राप्त हो जाता है । जैसे नन्हा सा शिशु निविकार मावसे अपने प्रतिबिम्बके साथ 
खेळता है, वसे रमारमण भगवानु श्रोकृष्णने ब्रजसुन्दरियोंके साथ क्रीड़ाको। अध्यात्मपक्षमें बुद्धि 
वृत्तियाँ गोपिकाएं हैं, उनके साथ प्रतिबिम्बेर्य विहार समझना चाहिए । इत्यादि अनेक स्थलोंपर 
श्रीमद्मागवतमें जीवत्रहाका घटाकाश महांकाशकी भाँति तथा बिम्ब-प्रतिबिम्बकी तरह औपाधिक ही 
अंशांशिमाव माना है, वास्तविक अंशांशिमाव निविकार निराकर पूर्ण ब्रह्ममें कदापि संमव नहीं है । 


अतः उसका वास्तविक अंशांशिवमाव एवं अविकृत ब्रह्मपरिणाम श्रोमद्भागवतसे मी विरुद्ध है। इस 
लिए हमारे मतमें श्रीमद्मागवत परमप्रमाण है, ऐसा उनका कहना सवंथा प्रवञ्चनामात्र है । 


( १२ ) अभिनव-अद्वेतचादीमत-समालोचना 
कुछ विद्वान्‌ कहते हैं कि केवल ज्ञानसे मुक्ति प्राप्त नहों होती, किन्तु मक्ति सहित ज्ञानसे ही होती 
हैं। वे कहते हैं कि समष्टि ओर व्यष्टिके भेदसे दो प्रकारके बन्ध माने गए हैं। समष्टि बन्ध माया 
है और व्यष्टि बन्ध अविद्या है। माया और अविद्या दोनों पृथक्‌ पृथक हैं, अतएव अविद्याका ज्ञानसे 
नाञ्च हो जानेपर मो मायाके निवारणके लिए मक्तिकी अपेक्षा होती है, मक्तिसे ही मायाकी निवृत्त 
होती है, ज्ञानसे नहीं । इस विषयमें एक उदाहरण प्रस्तुत करते हैं कि प्राचीन समयमें नगरके 
चारों छोर दुगं रखनेकी प्रथा थी । रात्रिके समथ राजाको आज्ञासे उसके द्वार बम्द कर सेनिक वहाँ 


( २५ ) 


पहरा देते रहते थे ताकि बाहरका शत्र नगरमें प्रविष्ट न हो सके । अब इस दार्शन्तसे तुलना कीजिए, 
नगर द्वार समष्टि है, जब कि गृहद्वारकी चाबी गृहपतिके हाथमें रहती है । वह जब चाहे तब दरवाजा 
खोलकर बाहर आ जा सकता हे । किन्तु नगर द्वार बिना राजाको आज्ञाके किसीके लिए खोला नहों 
जा सकता । उसकी चाबी राजपुरुषद्धे हाथमे रहती है । नगरद्वार समष्टि बन्धन माया है, वह 
राजाधिराज परमेश्व रकी कृपाके बिना कभी खुल नहों सकता, उसके खोलनेका भक्तिप्रसुत भगवदपरताद 
ही प्रधानतम साधन हे । उपनिषत्‌, गीता, भागवत आदिके अवलोकनसे उपयुक्त सिद्धान्तको पुष्टि 
होती है। अब यहाँ यह विचार करना चाहिए कि उपनिषत्‌-गीता, भागवत आदिके वचनोंके द्वारा 
क्या भक्तिसे मायाको निवत्ति होतो है? तथा माया एवं अज्ञानका क्या भेद भी सिद्ध होता है ? निष्पक्ष 


विद्वान्‌ कहेंगे कि कदापि नहीं । 'श्रद्धामक्तिष्यानयोगादवहि ।' ( कँजल्योपनिषत्‌ १।२ ) श्रद्धा, भक्ति 
एवं ध्यान योगसे उस परमेश्वरका ज्ञान प्राप्तक्रर--- 


भक्त्या त्वनन्यया शक्‍य अहमेवंविधोऽजुन ! ज्ञातुं द्रष्ट्रः्च तत्त्वेत प्रवेष्टुच परतप ! ॥ (गो० ११।५४) 

श्रीभगवान्‌ कहते है कि- हे अजुन ! मैं परमेश्‍वर हुँ । अनन्य भक्तिके द्वारा ही मेरा साक्षा- 
त्कार, परमार्थतः ज्ञान तथा मुझमें अभेदभावसे प्रवेश किया जा सकता है । 
भक्त्या मामभिजानाति यावान्पस्चास्मि तत्त्वतः । ततो शां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥गी १८।५५ 

पराभक्तिके द्वारा मुझको तत्त्वत।, मलीप्रकार जानता है कि मैं कंसा ओर किस प्रकारके प्रमाव 
वाला हँ । ठथा उस भक्तिसे मुझे तत्त्वत: जानकर तत्काल ही मुझमें अभेदमावरूप प्रवेश हो जाता है । 
फिर उसकी हृष्टिमे मुझ वासुदेवके सिवाय और कुछ भी नहीं रहता । “ज्ञात्वा देवं मुच्यते सवंपाश: ।' 
( इवे० २११५ ) 'तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ।' ( शु० य० ३१४१८) 

ज्ञानपे ही समस्त बन्धोंकी निवृत्ति होती है, ज्ञानसे ही अविद्या-मृत्युका अतिक्रमण होता है 
मोक्ष लाभके लिए ज्ञानको छोड़कर और कोई माग नहीं है । 

ते वे विदन्त्यतितरन्ति च देवमायां स्त्रीश॒द्रहणशबरा अपि पापजीवाः । ( भा० २७४६ ) 
स्वानुभूक्या तिरोभतमायागुणविशेषणम्‌ । -ब्रह्माण्यत्रस्थितमठिभगवत्यात्मसंश्रये ॥ (भा० ३।३३।२५।२६) 
स्त्री, शद्र, हण आदि पापी जीव भी मगवःद्रक्तिसे भगवानुको जान लेत हैं और देवकी मायाका 

अतिक्रमणकर मोक्ष लाभ प्राप्त करते हें । अपने स्वरूपकी अपरोक्षानुमृतियै ही मायाके गुण आवरण 
एवं विक्षेपको दूर कर देता है। मायाकी निवृत्ति हो जानेपर जीवात्माकी बुद्धि अधिष्ठानमूत परब्रह्म 
मगवानुम स्थिर हो जाती है अर्थात्‌ वह मगव-द्वाव ( ब्रह्मभःव ) प्राप्त कर कृतकृत्य हो जाता है । 
अतः 'अनन्यप्रेमरूपामक्तिज्ञानस्येव साधनम्‌, ज्ञानमेव तु मुक्ति प्रति साधनमिति ग्रीताचायंस्य 
भगवतोऽपि मतम्‌ । इसलिए अनन्य प्रेमरूपा भक्ति ज्ञानका ही साधन है, और ज्ञान ही मुक्तिका 
साधन है, ऐसा गीताचायं भगवानुका भो सिद्धान्त है यह बात स्वयं भगवानु कहते हैं 
तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूवंकम्‌ । ददामि बुद्धियोगं तं येन माग्नुपयान्ति ते ॥ (गी० १०।१०) 
मद्भक्त एतद्विज्ञाय मद्भावायोपपद्यते । ( गी० १३।१८ ) 

“उन निरन्तर मेरे ध्यानमें लगे हुए और अनन्य प्रेम पूवंक मेरा भजन करनेवाले मक्तोंको 
मैं वह तत्त्वज्ञानरूप योगका प्रदान करता हे, जिससे वे मुझको ही प्राप्त होत हैं। मेरा भक्त मेरे 
स्वरूपका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर मरे अद्रय ब्रह्मामावको प्राप्तकर लेता है ।” आर अविद्या एवं 
मायाका समान लक्षण होनेके कारण गीता आदि शास्त्रोंमें दोनोंके एकत्वका ही वणन किया है, अतएव 
सक्षेपश्यारीरकाचाय श्रीसवज्ञात्ममुनिने. कहा है-- 

अज्ञानमावरणमावरणञ्च माया, सवश्वरेण हरिणा रढमभ्यधायि । 
चैतन्यवस्तुन इति प्रतिपद्यमानाः, तत्त्वं तदेकमिति निश्चयतः प्रतीमः ॥ 


( २६ ) 


सर्वेश्‍दर भगवातु श्रीकृष्णने हढ़ शब्दोंमें चतन्य वस्तुके अज्ञानको आवरण और आवरणको 
माया कहा हे, ऐसा जानकर हमलोग उन दोनों अज्ञान एवं मायाको एकरूपसै निश्चयत! मानते हें । 
अत: 'आवरकत्व लक्षण अज्ञान एवं मायामें समान होनेसे दोनों एक ही हैं, ओर अब 'तत्त्वज्ञानेक- 
निवत्यंत्वरूप' लक्षण भी दोनोंमें समान होनेसे दोनों एंक ही हैं, ऐसा श्रीसव॑ज्ञात्ममुनि कहते हैं-- 
“ज्ञानं निवतकमपि द्वितीयस्य गीतागतः करुणया भगवानुवाच । 
तेनापि तत््वमिदमेकमिति प्रतीति आनीयते कथितलक्षणतुल्यभावात्‌ ॥ 

गीतामें श्रीमगवानुने करुणासे प्रेरित होकर उन माया और अज्ञान दोनोंका भी निवतंक 
एकमात्र ज्ञान ही कहा है, भक्ति आदि नहीं । इसलिए भी ये दोनों माया और अज्ञान एक ही स्वरूप 
हैं ऐसा निश्चय होता है क्योंकि ज्ञानैकनिवत्यंत्वरूप” दोनोंमें समान है। उन वचनोंको श्रीसवंज्ञात्म- 

मुनि बतलाते हैं--'नाहं प्रकाश इति तावदनेन मायाज्ञानेन चावृतमितीतरद्प्यमाणि। 

मामेव ये तु परमं पुरुष प्रपन्नाः, ज्ञानेन तु प्रश्रतिना च धिया निवृत्ति; ॥ 

“नाहं प्रकाशः सवस्य योगमायासमावृतः ।' ( गी० ७२५ ) 
इस वचनसे श्रीभयवानूने मायाका आवरकरूपसे वर्णन किया है, और “अज्ञानेनावृतं ज्ञानं 
तेन मुह्यन्ति जन्तवः ।' ( गी० ५११५ ) इसवचनके द्वारा भगवानुने अज्ञानको भी आवरक कहा है। 
“मामेव ये प्रपद्यम्ते मायामेतां तरन्ति ते । ( गी० ७।१४ ) इसवचनखे मायाको ज्ञान निवत्त्ये कहा 
गया है, तथा ज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ।' ( गो० ५१६ ) इसवचनसे अज्ञान मी 
ज्ञानेकनिवत्यं कहा गया है । शङ्का--“मामेव ये प्रपद्यन्ते' इस वचनके द्वारा तो प्रपत्ति-मगवच्छरणा- 
गति रूप भक्तिसे ही मायाका तरण-निवारण कहा गया है, तत्वज्ञानसे नही ? समाधान- ज्ञानी त्वात्मेव 
मे मतम्‌',( गी० ७।१८ ) इत्यादि वाक्यशेषमें ज्ञानकी ही प्रशंसाका वर्णन करनेसे 'प्रपद्यन्त' पदसे 
ज्ञान ही लेना चाहिए, भक्ति नहीं । 'पद' गतौ धातु ज्ञानाथंक भी है, ज्ञान, गमन एव प्राप्ति ये तीन 
अर्थ गरत्यथंक घातुओंके माने जाते हैं। अत एव वेदान्तके चतुथं प्रस्थानरूप श्रीमद्धागवतर्मे भी माया 
ज्ञानेकनिवत्यं है, ऐसा अनेक स्थलोंपर स्पष्टतः कहा है । जेसे--'मायां व्युदस्य चिच्छक्त्या कंवल्ये 
स्थित आत्मनि ।' ( म० १।७२ ) 'विधूय मायां वयुनोदयेन? ( मा० ५११ १५) 

चित्‌ यानी ज्ञान शक्तिसे मायाका विध्वंस करके वह स्वस्वरूपावस्थानरूप कैवल्य मोक्षमें 
अवस्थित हो गया । वयुन यानी ज्ञानके उदयसे उसने मायाका -विधूनन-निवारण किया । इस प्रकार 
शास्त्रोंने एक ही आवरण-विक्षेप शक्तिवाली मायाका, प्रकृति, अविद्या, अज्ञान, अक्षर, अव्यक्त, 
असत्‌, तम, अव्याकृत आदि अनेक नामोंसे वर्णन किया है । प्रवृत्तिके निमित्तोंके भेदसे एक ही 
पदाथंका अनेक न!मोंके द्वारा वर्णन सवंत्र किया जाता है । भक्तिरूप ज्ञान एवं ज्ञानरूपा भक्ति ऐसा 
दोनोंका समुच्चय नहीं, अभेद माननेपर ही आत्मा एवं ब्रह्मका अभेद सिद्ध होता है । यदि भक्ति एवं 
ज्ञानका भेद माना जाता है तो ज्ञानका विषय आत्मा कोई पृथक पदाथ है, एवं भक्तिका विषय ब्रह्म 
परमात्मा भी कोई पृथक्‌ पदाथ है, ऐसा सिद्ध होगा । क्योंकि ज्ञानके द्वारा आत्माके ज्ञानको 
निवृत्ति होनेपर तथा भात्माका अपरोक्षानुभव होनेपर भी ब्रह्मका अनुभव नहीं होता, क्योंकि वह तो 
मायासे आवृत्त है, आत्मासै पृथक है। यदि ब्रह्म आत्मासे झमिन्न माना जाता है, तो अज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर जैसे आत्माका अपरोक्षानुभव हुआ, वेसे तदभिन्न ब्रह्मका मी अपरोक्षानुमव हो जाता 
हे । अतः जो मतवादी अज्ञान एवं मायाको तथा भक्ति एव ज्ञानको पृथक मानते हैं-उनके मतमें 
बलात्‌ आत्मा एवं ब्रह्मका वास्तविक भेद सिद्ध हो जाता है, और वे द्वतवादी बन जाते हैं-अतः 
उनका यह कहना- “हम अद्वेतवादी हैं--जीव ब्रह्मका अभेद मानते हैं, मिथ्या सिद्ध हो होता है। 

_ “तस्मात्‌ प्रियतमः स्वात्मा सवेषामपि देहिनास्‌। तदर्थमेव सकलं जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 


( २७ ) 


कृष्णमेनमवेहि तव आत्मानमखिलात्मनाम्‌ ॥ ( मा० १०।१४।५४-५५ ) 

इससे यह बात सिद्ध होती है कि समी प्राणी अपने आत्मासे ही सबसे बढ़कर अनन्य प्रेम 
करते हैं, इसलिये आत्मा ही परम प्रेमास्पद हे । ओर उस आत्माके प्रेमके लिए ही यह समस्त 
चराचर जगत्‌ उसे प्रिय लगता है । अतः तुम इस श्रीकुष्ण-परमात्माको समस्त जीवात्माओंका आत्मा 
यानी अभिन्नस्वरूप ही समझो । अतः अपने आश्मामें ही सबको स्वाभाविक अनन्य प्रेम है, आत्मासे 
परमेश्‍वरको पृथक माननेपर उसमें अनन्य ( परा ) भक्ति सिद्ध नहों हो सकतो। प्रजाका गृह एवं 
राजाका नगरवाला दृष्टान्त विषम है, उसमें प्रजा एवं राजा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। उन दोनोंके गृहद्वार एवं 
नगरद्वार भी पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। परन्तु दार्शान्तमें राजा-परमेश्चर एव प्रजा-जीवात्माका वास्तविक अनन्यदव 
है, और आवरण विक्षेप घक्तिवाला अज्ञान एवं मायाका द्वार भी एक ही है। इसलिए महाभारतमें 
'एकः झत्रुनं ढितीयोऽस्ति शत्रुः अज्ञानतुल्यो नह्यस्ति’ इन जीवोंका एक ही दु.खादिभ्रद शत्रु है, उनका 
द्वितीय कोई चत्रु नहीं है और वह अज्ञान ही है! । इस वचनसे भी अज्ञान मायाका अभेद ही सिद्ध 
होता है । इसलिये कुछ विद्वानोंका पूर्वोक्त मतवाद, उपनिषत्‌, गोठा, मागवत आदि शास्त्रोंके निणयोंसे 
सवथा प्रतिकूल है । गृहद्रारकी चाबीके समान आत्मज्ञान सुलभ नहीं है । किन्तु मगवत्मसादसे ही उसका 
लाभ किसी विशेष अधिकारीको ही होता है । यततामपि सिद्धानां कदिनन्मां वेत्ति तत्त्वतः' (गो० ७।३) 

“प्रयत्न करनेवाले सिद्धोंमें भी कोई विशेष पुरुष ही मुझ सर्वात्मा भगवानको परमाथंतः 
जानता है ।' उक्त इस चाबीका दृष्टान्त दार्शन्तके अनुकूल नहीं है क्तः श्रीमद्धागवतमें कहा हे-- 

'हृदि स्थिता यच्छति भक्तिपूते ज्ञानं सत्तत््वाधिगमं पुराणम्‌ ।' ( मा० ३।२५।४ ) 

सभी प्राणियोके हूदयमें साक्षीरूपसे स्थित भगवान्‌ भक्ति द्वारा पवित्र हुए हृदयमें हो 


दुलभ ज्ञानको प्रदान करता है, जिसे उस पूर्ण-अढय ब्रह्मके स्वरूपा. अपरोक्ष अनुभव हो जाता 
हें । इसलिये पूर्वोक्त दृष्टान्त द्वारा दार्शन्तका वर्णन करना उपहासास्पद ही प्रतीत होता है । 


१३ मायावादी कोन हो सकते हैं ? 

कुछ कुतकव्यसनी द्वेतवादी लोग अद्वेतब्रह्मवादियोंकी निन्दाके अमिप्रायसे 'ये मायावादी हैं” 
ऐसा कह कर आक्षेप करते हुए-अद्दत ब्रह्मवादके प्रति अपना विद्वेष प्रकट करते हें । परन्तु यहाँ 
विद्वानोंको विचार करना चाहिये कि मायावादी कौन हो सकते हैं? मायाशब्दके प्रयोगमात्रसे एवं 
उसके शाश्त्र-तर्कानुकूल अथं-विरोषके माननेमात्रसे यदि कोई मायावादो कहा जा सकता है तो 
तुल्यन्यायसे हमारे श्रुति, स्मृति, पुराणादि समस्त शास्त्र मी मायावादी माने मायेंगे। क्योंकि उन 
शास्त्रोंने माया छब्दका एवं उसके अर्थ विशेषका वणन प्रचरमात्रामें किया है । जैवे-- 

इन्द्रो. मायाभिः पुरुरूप ईयते ।'- ( ऋ० ६।४७।१८ ) “मायां तु प्रकृति विद्यात्‌, मायिनं. तु 
महेश्वरम्‌ । (रवे० उ० ४।१०) 'विश्वमायानिवृत्तिः' (इवे० १।१०) “मम माया दुरत्ययाः (ग० ७।१४) 
सभवाम्यात्ममायया (गी० ४।६) 'मायामेउां तरन्ति ते’ (गी० ७।१४) 'योगमांयांसमावृत 
(गो० ८।२५) 'एषा माया भगवतः सगंस्थित्यन्तकारिणी । (मा० ११।३।१६) 'माथामयुक्ता वस्तु 
चक्षत । ( मा० १०।७३।११) चिम्मात्रमेकमभयं प्रतिषिध्य मायाम्‌’ ( मा० ४७२६) 

बर्थात्‌-'एक ही इन्द्र-परमात्मा-मायाशेक्तियोंके द्वारा ही अनेक रूपोंसे प्रतीत होता है। 
मायाको प्रकृति यानी विश्वका परिणामी उपादानकारण और मायाके अधिष्ठाता नियन्ताको महेदवर 
समझो । विश्वमायाकी निवृत्ति होती है, मेरी माथा दुस्तर है, क्षपनी माया द्वारा अजन्मा मैं जन्म 
लेता हूं, इस मायाको तर जाते हैं, मैं अपनी योयमाथासे समावृत हूँ, मगवानुकी यहः माया विश्वकी 
सृष्टि, स्थिति एवं संहार करती है, संसारासक्त-अज्ञानी ही मायाको सत्य वस्तु समझते हैं, माथाका 
प्रतिषेध करके आप भगवान्‌ ही चिन्मात्र अद्य अमय्पसे परिदिष्ट रह जाते हैं। इत्यादि शास्त्र 


( २८ ) 


वचनोंमें स्पष्टतः माया शब्दका प्रयोग एवं उसके अथे विशेषका स्वीकार देखमेमें आता है । अपरि- 
च्छिन्न-निष्क्रिय परमात्मा अचिन्त्य शक्तिवालो मायाके विना जगतको रचना आदि नहीं कर सकता, 
इसलिए मायाद्वारा ही परमात्मामें जगत्कारणतावाद ही मायावाद है, यह पूव प्रदर्शित श्रुति स्मृत्यादि 
वचनोंदे समुपलब्ध होता है । यहाँ यह समझना चाहिए कि जो लोग ब्रह्माको परमार्थ सत्य मानते हैं 
वे ही ब्रह्मवादो कहे जा सकते हैं। एवं जो बौद्धादि ब्रह्मको ही शून्य मानते हैं, वे ब्रह्मवादी 
नहीं कहे जा सकते । वसे जो माया एवं तत्कायं द्वेतप्रपच्चको परमाथंसत्य मानते हैं, वे ही माया 
एवं तत्कायंके पक्षपाती होनेके कारण मायावादी कहे जा सकते हैं अर्थात्‌ मायाको मिथ्या-बाधित- 
कल्पनामात्र माननेवाले अड त ब्रदावादो मायावादी नहीं कहे जा सकते । समस्त शास्त्रोंमें जगतुकी 
परिणामी उपादानकारणता मायामें सुननेमें आठी हे, उस कारणताको कोई मी हठवादी इन 
शास्त्रोसे निकाल नहीं सकता । जिन शास्त्रोंके वचनोंमें मायाका जेक्षा निरूपण किया गया है, उन 
वचनोंको प्रमाण न माननेपर नास्तिकतताको प्राप्ति होती हे । 

कुछ विद्द षी जन इस कपोलकल्पित वचनके द्वारा कहते हैं-- मायावादमसच्छास्त्र प्रच्छन्न 
बोद्धमुच्यते ।' अर्थात्‌ मायावाद सच्छास्त्र नहीं है, यानी सच्चे शास्त्रोंमें प्रतिपादित नहों है, अतः यह 
छिपा हुआ एक प्रकारका बोद्धमत हो है । परन्तु यहाँ यह समझना चाहिए--मायाको परमाथ सत्य 
मानना ही मायावाद है, मायाको मिथ्या मानना मायावाद नहों है। अतः जो दती लोग माया एवं 
तत्काय द्व तप्रपश्च जो असंख्य-अनर्थोसे पूण है को परमार्थ सत्य मानकर-सवथा अनिवत्यं मानते हैं 
ओर जो अद्र त ब्रह्माचे सदा विमुख रहते हैं उससे विद्वेष करते रहते हैं वे ही वस्तुतः म।यावादी हैं । 
जो अनन्त-अद्वय-पूण ब्रद्मानन्दके दिव्य रसास्वादमें निमग्न रहते. हैं वे निद्वन्द्र अलमस्त अद्वतवादी-- 
जो माया एवं तहकाय दतप्रपश्चके मिथ्यात्वके आपादन द्वारा माया तत्कायंके परमाथ सत्यत्वका 
निवारण कहते हैं-वे अद्वेतब्रह्मवा दो कदापि मायावादी नहीं हो सकते । 


१४-उपसहार 
ब्रह्मसूत्र एवं शाद्ुरमाष्यके अध्ययन, श्रवण एवं मननसे जिज्ञासु सज्जन, अद्वत ब्रह्मवादको 
यथावत्‌ समझकर अपने देवदुलम मानव जीवनको धन्य एव सफल बना सकते हैं। जो सज्जन मुल 


संस्कृतके भाष्यादिको समक्न नहीं सकते हैं, उनके लिए हमारे 'वेदान्ताचार्य स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीजी' ने बहुत ही परिश्रमकर सूत्र एव माष्यका राष्ट्रमाषा हिन्दीमें अत्युत्तम अनुवाद किया है 
भोर साथमें शङ्करमाष्यकी रत्नप्रमा,. भामती, विवरणादि अनेक संस्कृत व्याख्याओंके विशद भावोंको 
सत्यानन्दौ-दीपिका' में सरल एवं सुगम हिन्दी भाषा द्वारा प्रकट किया है, यह हिन्दी-प्र मी तत्त्व- 
जिञ्चासुओंपर महान्‌ उपकार हुआ है । इस 'सत्वानन्दी दीपिका के पठन एवं मननद्वारा वे थथावत्‌ 
द्वं त सिद्धान्तके रहस्योंको हृदयंगम . करके अपने बहुमूल्य जीवनमें परा-शान्ति प्राधकर पारमाथिक 
ब्रह्मानन्दका. सतत अनुभवकर अपनेको धन्य बना सकेगे। इसलिए 'बिद्वद्वर स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीज्ी' को विश्याल-अद्वेत संप्रदायकी तरफसे खूब खूब धन्यवाद दिया जाता है। और साथ 
ही इस पुस्तक-प्रकाशनरूप शुभकायंमें घंनद्वारा सहयोग देनेवाले अनेक-उदार धनवान्‌ सज्बनोंको 
भी खूब-खुब शुभाशीर्वाद दिया जाता हे । . इस पुस्तक द्वारा धामिक-जिज्चासु जनतामें महनोय-प्रंशस्त 
` अद्वत ज्ञानका प्रचार होगा । ओर यद्द निश्चित है कि विश्वमे इसी अद्देत ज्ञानके प्रचार द्वारा ही 
विइवके समझदार नेताओंके द्वारा अभिलषित सच्चो-शान्ति एवं अहिसाका सम्नाज्य स्थापित होया 
इसमें लेश भी संशय नहीं । 
हरिः ॐतत्सत्‌ , श्चिवमस्तु, शिवोऽहं शिवः सवम्‌ । 


अधिकरणानि. 


प्रथमाध्याये प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 


१ जिज्ञासाधिकरणम्‌ 
२ जन्माद्यधिकरणम्‌ 


३ शास्त्रयोनित्वाधिक रणम्‌ 


४ समन्वयाधिकरणम्‌ 
५ ईक्षत्यधिकरणम्‌ 

६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ 
७ अन्तरधिक रणम्‌ 

८ आकाशाधिकरणम्‌ 
९ प्राणाधिकरणम्‌ 


१० ज्योतिशचरणाधिकरणम्‌ ` 


११ प्रदेदनाधिकरणम्‌ 


प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 
१ सवत्र प्रसिद्धयविकरणम्‌ 
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६ अहर्यतवाधिकरणम्‌ 
७ वेइवानराविकरणम्‌ 


प्रथमाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 


१ युभ्वाद्यधिकरणम्‌ 
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८ देवताधिकरणम्‌ 
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११ ज्योतिरधिकरणम्‌ 


॥ श्रीः ॥ 
्रह्मसुत्रशाङ्कर भाष्याविकरणानुक्रमः । 
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142 २ योगप्रत्युक्यधिक रणम्‌ ३४१ 
१५९ ३ विळक्षणत्वाधिकरणम्‌ ३४२ 
१६१ ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ ३५८ 
१६७ ५ भोकत्रःपत्त्वधिकरणम्‌ ३६० 
१३४ ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ ३६२ 
भली ७ इतरव्यपदेशाधिक रणम्‌ ३८१ 
कोड ८ उपसंहारदशवाधिकरणम्‌ ३८४ 
९ कृत्स्नप्रसक्‍त्यधिकरणम्‌ ३८७ 
१० सर्वोपेताधिकरणम्‌ ३९२ 
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त द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 
हे | १ रचनातुपपत्त्यधिकरणम्‌ ३९९ 
२३९ २ महदीर्घाधिकरणम्‌ ४१४ 
२४२ ३ परमाणुजगदकारणत्वाधिकरणमु ४१८ 
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३ 


ब्रह्म सूत्रशाड्रभाष्याधिकरणानुक्रमः । 


अधिकरणा नि. 


७ 
८ 


द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 


पत्यधिक रणम्‌ 
उत्पत््यसं भवाधिक रण म्‌ 


१ वियदधिकरणम्‌ 


२ 
३ 
४ 
५ 


मातरिश्राधिक रणम्‌ 
असंभवाधिक रणम्‌ 


तेजोऽधिकरणम्‌ 


अबधिकरणम्‌ 


६ पृथिव्यधिकाराधिकरणम्‌ 


७ 

८ 

९ 
१० 
११ 
१२ 
१२ 
१४ 
१५ 
१६ 
१७ 


तदभिध्यानाधिकरणम्‌ 


'विपर्यंयाधिकरणम्‌ 


अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ 
चराचरव्यपाश्रयाधिकरणम्‌ 
आत्माधिकरणम्‌ 
ज्ञाधिकरणम्‌ 
उत्क्रान्तिगइयघिक रणम्‌ 
कत्रधिकरणम्‌ 
तक्षाधिकरणम्‌ 
परायत्ताधिकरणम्‌ 
अशाधिकरणम्‌ 


द्वितीयाध्याये चतुर्थः पारः ॥ ४ ॥ 


१ प्राणोत्पच्यधिकरणम्‌ 
२ सप्तग्रत्यधिकरण म्‌ 

३ प्राणाणुतवाधिकरणम्‌ 
४ प्राणश्रष्ठ्याधिक रणम्‌ 
५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ 
६ श्रेष्ठाणुरवाधिकरग्रम्‌ 
७ ज्योतिराद्यधिकरणम्‌ 
८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ 


९ संज्ञामुतिक्लुप्त्यधिकरणम्‌ 
तृती वाध्याये प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 
१ तदन्तरप्रतिपत्त्यधिकरणम्‌ 


२ कृतात्ययाधिकरणम्‌ 
३ अनिष्ादिकायंघिक रणम्‌ 
४ सामाव्यापत््वधिकरणम्‌ 
५ नातिचिराधिकरणम्‌ 


पृष्ठम्‌ 
४६१ 
४६६ 


| 
| 


अधिकरणानि. 
६ अन्याघिष्ठिताघिकरणम्‌ 


तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 


१ संघ्याधिकरणम्‌ 
२ तदभावाधिकरणम्‌ 


३ कर्मानुस्मृतिशब्दविध्यधिकरणम्‌ 


४ मुग्धाधिकरणम्‌ 

५ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ 
६ प्रकृतेतावत्वाधिकरणम्‌ 
७ पराधिकरणम्‌ 

८ फलाधिकरणम्‌ 


तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 


१ सववेदान्तप्रत्याषिकरणम्‌ 
२ उपसंहाराधिकरणम्‌ 

३ अन्यथात्वाधिक रणम्‌ 

४ व्याप्यधिकरणम्‌ 

५ सर्वाभेदाधिकरणम्‌ 

३ आनन्दाद्यधिकरणम्‌ 

७ आध्यानाधिकरणम्‌ 

८ आत्मगुहीत्यधिकरणम्‌ 

९ कार्यार्यानाघिकरणम्‌ 


१० समानाधिकरणम्‌ 

११ सबन्धाधिकरणम्‌ 

१२ संभृत्यधिकरणम्‌ 

१३ पुरुषविद्याधिकरणम्‌ 
१४ वेधाद्यधिकरणम्‌ 

१५ हान्यधिकरणम्‌ 

१६ सांपरायाधिकरणम्‌ 
१७ गतेरथंवत्वाधिकरणम्‌ 
१८ अनियमाधिकरणम्‌ 


१९ यावदघिकाराधिक रणम्‌ 
२० क्षक्षराध्यघिकरणम्‌ _. 


२१ इयदघिकरणम्‌ 
२२ अन्तरत्वाधिकरणम्‌ 
२३ व्यतिहाराधिकरणम्‌ 


२४ सत्याद्यघिकरणम्‌ 


२५ कामायधिकरणम्‌ 


इम्‌ 
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६१२ 
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६३६ 
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६४६ 
६९५४ 
६५५ 
६५९ 
५६२ 
६६४ 
६६६ 
६६८ 
६७४ 
५७७ 


६७९ 


६८२ 
६८३ 
६८५ 
६८८ 
६९३ 
६९४ 


६९६ 


६९८ 
७०१ 
७०३ 
७०४ 
७०६ 
७द्‌८ 
७१० 


त्रह्ास्‌जशाङ्करभाष्याधिकरणानुक्रमः । 


अधिकरणानि. पृष्ठम्‌ अधिकरणानि. 
२६ आदराधिकरणम्‌ ७११ ९ तदधिगमामिकरणम्‌ 
हे ल १० इतरासंशुषाधिकरणम्‌ 
२९ लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ ह ११ अनारब्धाधिकरणम्‌ 
३० ऐकात्म्याधिकरणम्‌ ७२८ १२ अगिनिहोत्राद्धिकरणम्‌ = 
३१ अङ्गावबद्धाधिकरणम्‌ ७३२ १३ विद्याज्ञानसाधनसवाधिकरणम्‌ 
३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ ७२५ १४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ 
३२. शब्दादिभेदाधिकरणम्‌ ७३७. 
३४ विकल्पाधिकरणम्‌ ७४० चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 
३५ काम्याधिकरणम्‌ ७४१ १ वागधिकरणम्‌ 
३६ यथाश्रयभावाधिकरणम्‌ ७४२ | २ ३,083 
हक ३ अध्यक्षाधिकरणम्‌ 
तृतोयाध्याये चतुर्थः पादः ॥ ४ ॥ | hor oasis 
१ पुसुपार्थाधिकरणम्‌ Se ५ संसारव्यपदेश्चाधिक रणम्‌ 
२ परामर्शाधिकरणम्‌ ७५६ ६ प्रतिषेधाधिकरणम्‌ 
३ स्तुतिमात्राधिकरणम्‌ ७६३ धिकर 
४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ ७६४ ७ वागादिलयाधिकरणम्‌ 
५ अग्नीन्धनाद्यधिक रणम्‌ ७६६ ८ अविभागाधिकरणम्‌ 
६ सवपिक्षाधिक रणम्‌ ७६७ ९ तदोकोधिकरणम्‌ 
७ सर्वाश्नानुमत्यधिकरणम्‌ ७७० १० रइम्यधिकरणम्‌ 
९ विधुराधिकरणम्‌ ७७५ 
१० तद्भूताधिकरणम्‌ ७७७ | चतुर्थाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 
११ आधिकारिकाधिकरणम्‌ ७७८ | १ अचिराद्यधिकरणम्‌ 
१२ बहिरधिकरणम्‌ ७८० २ वाय्वधिकरणम्‌ 
१३ स्वाम्यधिकरणम्‌ ७८१ ३ तडिदधिकरंणम्‌ 
१४ सहाकयन्तरविध्यधिकरणम्‌ ७८३ ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ 
१५ आनाविष्काराधिकरणम्‌ ७०६ ५ कार्याधिकरणम्‌ 
१६ ऐहिकाधिकरणम्‌ ७८७ ६ अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ 
VO ह चतुर्थाध्याये चतुर्थः पादः ॥ ४ ॥ 
चतुर्थाध्याये याः ` १ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ 
१ आवृत्यधिकरणम्‌ र ७९१ २ अविभागेन दृष्टत्वाधिकरणम्‌ 
२ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ ७०७ ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ 
३ प्रतीकाधिकरणम्‌ ८०० ४ संकल्पाधिकरणम्‌ 
४ ब्रह्याहषश््यधिकरणम्‌ ८०१ ५ अभावाधिकरणम्‌ 
५ आदित्यादिमत्यधिक रणम्‌ ८०४ ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ 
६ आसीनाधिकरणम्‌ ८०८ ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ 
७ एकाग्रताधिकरणम्‌ ८१० | , 
८ आप्रायणाधिकरणम्‌ ८११ | ग्रन्थोपसंहारः । 


समासोऽयं ्रह्मसूत्रशाई रभाष्यस्थाधिकरणानुक्रमः । 
। ॐ तत्सत्‌ । 


—e - 


ॐ» रां नो मित्रः शं वरुणः । झां नो भवत्वयमा । 
शां न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः। शां नो विष्णुरुरुक्रमः । 
ॐ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥। 


उद्धाराथं मुमुक्षोररचिषत पुरा ब्रह्मसूत्राणि यानि 
कृष्णद्वैपायनेन श्रुतिपरमतिना5 ऽम्नाय ्ीर्षाथंवक्त्ा । 
कृत्वा भाष्यं तदीयं निखिलबुधनुतं गूढतत्वोपदेष्टा 
निद्धेतानन्ददायी जगति विज्ञयते शाङ्करो देरिकेन्द्रः ॥ 
बक्तारमासाद्य यमेव नित्या सरस्वती स्वार्थंसमन्विताऽऽसीत्‌ । 
निरस्तदुस्तर्ककलङ्कपङ्का नमामि तं शाङ्करमचिताङ्घ्रिम्‌॥ 

श्रति-स्मृति-पुराणानामालयं करुणालयम्‌ । 

नमामि भगवत्पादं शाङ्करं लोकशाङ्करम्‌॥ 


ॐ तत्सद्ब्रह्मणे नमः 


्रह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ 


स्वामि-सत्यानन्द-सरस्वती- 
| कत 
भाषानुवाद-सतत्यानन्दी-दीपिकासहितम्‌ 


यदाकारा वृत्तिभवति मनसो रद्दयघुतये, जगत्सव रको भुजग इव यत्रास्ति विदितम्‌ । 
अवेद्यं यच्चास्ते सततमपरोक्षे शुमधियाम्‌, शिवं प्रत्यध्रपं तदहममसृतं नोमि परमम्‌ ॥ १॥। 
शङ्करं शङ्कराचाय केशव बादरायणम्‌ । सत्रभाष्यछ्तो चन्दे भगवन्तो पुनः पुनः २ ॥ 
ईश्वरो गुरुरात्मेति मूतिभेदविभागिने। व्योमवद्ठधाप्तदेहाय दक्षिणामूतये नमः ॥ ३ ॥ 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवलं ज्ञानमूर्तिम्‌, द्वन्द्वातीतं गगनसदृशं तत््वमस्यादिलक्ष्यम्‌ ! 
एकं नित्यं विमलमचलं सर्वधीसाक्षिभूतम, भावातीतं त्रिगुणरहितं सद्‌गुरु तं नमामि ॥४॥ 
सदू्रह्मसूत्रवरशाङ्गरभाष्यसिन्धोरन्तर्विगाहनसमुत्कजनाभितु ष्टथे । 
तात्पर्यसङ्कलन भूषितशुद्धराष्ट्रभाषादवादमहमातनवे नवीनम्‌ ॥ ५॥ 
रथ्योदकं सुरनदी समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कलुषं मदीयम्‌ । 
शारीरक समधिगम्य तथच भाष्यं सम्पत्स्यते नियतमेव चिराय पूतम्‌ ॥ ६॥ 
ध्यायं ध्यायमनामयं पशुपतेः पादाम्बुरोहद्वयं स्मारं स्मारमनारतं बुघमनोहारीरुरूणां गिरः। 
श्रीमच्छङ्करदेशिकेश्वरकते भाष्येऽनुवादं सुधीः 
सत्यानन्दसरस्वती वितनुते शुश्रां तथा दीपिकाम्‌॥ ८ ॥ 
“अथ ब्रह्मसूत्रशाङ्गरभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
इस ग्रन्थमें समन्वय, विरोध परिहार, साधन और फल इस भेदसे चार अध्याय वाली भगवानु 
बादरायणद्वारा प्रणीत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्मकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मक विचार 
_ प्रतिपादक न्यायोंको दिखलाती है । उसमें सम्पूण वेदान्त वाक्योंका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगमिन्न 
` अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पर्य है । यह समन्वय इस प्रथम अघ्यायसे प्रकाशित किया जाता है। इसमें 
“सिद्धार्थ ज्ञातसम्बन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवतते । शाख्रादौ तेन वक्तव्यः सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥' 
महापुरुषोंको इस उक्तिके अनुसार शास्त्रके आरम्भमें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी और सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें विज्ञपुरुषोंकी प्रवृत्ति नहीं होगी । इसलिए शास्त्रके आरम्ममें उसका 
निरूपण करना आवश्यक है। इस सम्पूणं शास्त्रका जीवब्रह्मॅक्य विषय है, उसके ज्ञान द्वारा अविद्या 
सहित संसाररूप बन्धकी आत्यन्तिक निवृत्ति प्रयोजन है, विवेक वैराग्यादि साधन चतुष्टय सम्पन्न 
अधिकारी है, प्राप्य प्रापक भाव, प्रतिपाद प्रतिपादकमाव आदि सम्बन्ध हैं। विचारात्मक शास्त्रके 
आरम्ममें प्रयोजक इन चार, अनुबन्धोंका युक्तिसे निर्णय करनेके लिएं भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सूत्रको रचना की । यह तमी सार्थक हो सकती है जब बन्ध मिथ्या हो । यदि बन्ध 


२ ब्रह्मसत्र शाकरभाष्य [ अध्याय १ पाइ १ 


® युष्मदस्मत्प्रत्ययगोचरयोविषयविषयिणोस्तमःप्रकाशवढिरुद्ध स्वभावयोरितरेतर- 
भावानुपपत्तो सिद्धायां तद्धर्माणामपि सुतरामितरेतरभावानुपर्पात्तः, इ त्यतो 5स्मत्प्रत्यय- 
भाष्यानुवाद 

शंका--अन्धकार और प्रकाशके समान विरुद्ध स्वभाव वाले युष्मत्‌ ( तुम ) और अस्मतु 
(हम' ) प्रतीतिकि विषयभूत विषय और विषयीकी इतरेतरभाव ( तादात्म्यकी ) अनुपपत्ति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भी सुतरां इतरेतरभावकी अनुपपत्तिं है, इसलिए अस्मत्‌ . प्रतीतिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 
पारमाथिक हो तो उसकी उक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होगी । इसी प्रकार तरति 
शोकमात्मवित्‌? ( आत्मवेत्ता शोक पदसे ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), 'ज्ञानादेव तु केवब्यम्‌' 
( मोक्ष केवल ज्ञानसे ही होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ मी तभी सार्थक हो सकती हैं जब बन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या भी तभी सिद्ध हो सकता है जब वह अध्यस्त हो, अतः उसकी सिद्धि के लिए भगवान्‌ भाष्य- 
कार उपोद्घात भाष्यमें “युष्मद्‌? आदि द्वारा सवप्रथम अध्यासका निरूपण करते हैं-- 

# जैसे अन्धकारके स्वरूपमें 'यह. प्रकाश है? ऐसा भ्रम और प्रकाशके स्वरूपमें यह अन्धकार 
है' ऐसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी स्वमावके हैं। यहाँ अन्धकार और 
प्रकाशके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमें अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
“यह प्रकाश है' ऐसी बुद्धि होती है। प्रकाशके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकाश 
प्रतीत होता है। इस प्रकार प्रकाशके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोंका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वरूपका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारके स्वरूपमें प्रकाश बुद्धि 
और प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीकों नहीं होती । वेसे ही अत्यन्त विरोधी स्वमावके 
आत्मा और अनात्माका भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास भ्रमका पर्यायवाची 
शब्द है । इसका आगे भाष्यमें विस्तृत वर्णन होगा । 

यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय 'इदम्‌' ( यह ) शब्द वाच्य है तुम शब्द वाच्य नहीं 
है, क्योंकि 'तत्त्वमसि' इस श्रुति-वाक्यमें 'त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए भगवान्‌ भाष्यकारको 
आत्मा और अनात्माका ज्ञान. करानेके लिए माष्यस्थ “युष्मद्‌? शब्दके स्थानमें “अस्मद' शब्दके साथ 
“इदम्‌! शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ भाष्यस्थ युप्सदस्मत्प्रत्यय” के स्थानमें 'इदमस्मत्‌' 
ऐसा पाठ होना चाहिए, तो मी विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध दिखलानेके लिए 'इदम' शब्दका 
प्रयोग न कर “युप्मद्‌” शब्दका प्रयोग किया है, क्योंकि 'इदम' शब्दका 'अस्मद्‌” शब्दके साथ अत्यन्त 
विरोध नहीं है । जसे कि 'अथमहमस्मि' ( यह मैं हूँ ) ऐसा लौकिक प्रयोग देखनेमें आता है, परन्तु 
'त्वमहमस्मि' ( तू में" हुँ ) ऐसा प्रयोग देखनेभें नहीं आता । इसलिए इन लौकिक प्रयोगोंसे सिद्ध होता 
है कि भगवान्‌ भाष्यकारने विषय और विषय्रीमें अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए भाष्यमें 
“युष्मदस्मद्‌” शब्दका प्रयोग किया हे । 


टिप्पणी--१ लोक प्रसिद्ध “अहम शब्द वस्तुतः शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करता, 
किन्तु चिद-जड़ मिश्रितको विषय करता है, यदि वह शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय करता तो मोक्ष 
शाखकी रचना व्यथ सिद्ध होती । किन्तु मोक्ष शाखकी रचनासे यह सिद्ध होता है कि लोक प्रसिद्ध 
अहम प्रतीति शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करती । इस बातको स्वयं भगवान्‌ भाष्यकार 
आगे स्पष्ट करगे । 


अधिकरण ९ । सूत्र १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित ३ 


गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्प्रत्ययगोचरस्य विषयस्य तद्धर्माणां चाध्यासः, तद्वि पर्य- 
येण विषर्यिणस्तद्धर्माणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम्‌; #तथाप्यग्योन्यरिम- 
न्नन्योन्यात्मकताम न्योन्यधर्माश्चाध्यस्येतरेतराविवेकेनात्यन्तविदिक्तयोर्धर्मचमिणोमिभ्याः- 
ज्ञान निमित्तः सत्यानुते मिथुनी कृत्य, अहमिद' ममेंदम्‌' इति नेसर्गिको ऽयं लोकव्यवहार: । 
विषयभूत चैतन्य स्वरूप विषयीमें युष्मत्‌ प्रतीतिके विषयभूत विषय और उसके धर्मोका अध्पास और 
इसके विपरीत विषयमें विषयी और उसके धर्मोका अध्यास नहीं हो सकता । समाधान-तो भी अत्यन्त 
भिन्न धर्मो और धर्मियोंका भेद ज्ञान न होनेके कारण एकका दूसरेमें परस्पर स्वरूप तथा एक 
दुसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्य और अनृतका मिथुनीकरणकर 'यह मै और “यह मेरा. इस प्रकार 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक यह लोक व्यवहार होता है । आक्षेप पूवक पूर्व पक्षी कहता है--यह 
सस्यानन्दी-दीपिका 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है--आत्मासे. भिन्न सारा जगत्‌ अर्थात्‌ शरीर आदि जड़ 
समुदाय ` अनात्मा है, इसलिए वह 'तुभ' शब्दसे गृहीत होता है। आत्मा विषयी है यह बात 
“स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता’ (इवेता० ३।१९) इत्यादि श्रृतिसे भी सिद्ध होती है। “तस्य भासा 
सवंमिदं विभाति’ ( उसीके प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इत्यादि श्रतिसे सबका प्रकाशक 
होनेसे मी आत्मा विषयी सिद्ध होता है । अनात्मा जड़ और प्रकाश्य होनेसे विषय है और आत्मा 
चेतन्यस्वरूप होनेसे विषयी हे । इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरोधी स्वमावके हैं। इसलिए दोनोंका 
परस्पर तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता । धर्मियोंका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आश्रित धमाका 
मी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों धमियोंका तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता तो 
सुतरां उनके आश्रित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह सिद्ध होता है-- 

'आत्मानात्मानो अध्यासरहितो विरुद्वस्वमांवत्वात्‌ तमः प्रकाशवत्‌’ -विरोधी स्वभाव होनेसे 
जैसे अन्धकार और प्रकाश अध्यास रहित हैं, वसे ही विरोधी स्वभाव होनेके कारण आत्मा और 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैं । 

# आत्मा और अनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड़ समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके ध्म 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण हें । जैसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धम हैं और जडत्व, परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके धमं हैं । परन्तु यहाँ यह प्रश्‍न होता है कि एक चिन्मय, निर्धमंक आत्मामें 
चेतनत्व आदि धमं कैसे हो सकते हैं, तो इसका उत्तर यह है--“आनन्दो विषयानुभवो नित्यत्व- 
मिति सन्ति धर्माः” ( पञ्चपादिका ए० ६७ ) । आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतनात्माके 
स्वरूपभूत होते हुए भी अन्तःकरणकी वृत्तिरूप उपाधिसे धम जैसे भासते हें । इस प्रकार दोनों 
धर्मी और उनके धर्म यद्यपि परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं, तथापि दोनोंका भेद गृहीत न होनेके कारण 
दोनों धमियोंका एक दूसरेमें अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्मारूपी धर्मीमें 'यह मैं हुँ' ऐसी अनात्म-. 
बुद्धि और देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें 'यह आत्मा है' ऐसी आत्मबृद्धि होती है। इस प्रकार दोनों 
धमियोंका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका मी परस्पर धर्मियोंमें अध्यास होता है । असे कि 
आत्माके चेतनत्व आदि धर्मोका “मैं चेतन हे' इस प्रकार अनात्मामें और अनात्माके जडत्व, परिच्छि- 
न्रत्व आदि धर्मोका “मै जड़, अज्ञानी, परिच्छिन्न हुँ आत्मामें अध्यास होता है। यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूवक धर्साध्यास होता है, तथापि यह नियम सवंत्र लाग्‌ नहीं होता, कारण 
कि स्फटिक मणिमें जपाकुसुमकी लालिमाकी प्रतीति धर्मी अध्यासके विना भी होती है । परन्तु प्रकृतमें 
तो धर्मी अध्यास पूर्वक धर्माष्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पूवंक धर्माध्यासका वर्णन किया गया 


४ ब्रह्मसूत्र शाङ्करभाष्य | अ० १ पा० १ 
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अध्यास क्या है ? इसपर कहते हैं--स्मृतिरूप पूर्वंहष्टका अन्यमें ( अधिष्ठानमें ) अवभास ( प्रतीति ) 
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हे । इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य और अनृतका मिथुनीकरण होता है, क्योंकि मिथुनी- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । 
सत्य, अनृत और मिथुनीकरणका स्वरूप यह है--'त्रिकालाबाध्यत्वं सत्यत्वम्‌ जिसका तीनों 
कालोंमें वाध न हो वह सत्य है । वह ब्रह्मा है, क्योंकि-'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और 
अनन्त है ) इत्यादि श्रुति ब्रह्मको ही सत्य कहती हैं। 'अतोऽन्यदातम्‌' ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मासे जो 
भिन्न है वह सब आतं-अनृत अर्थात्‌ मिथ्या है) 'अनृतं नाम मिथ्या’ 'ज्ञानबाध्यत्वं मिथ्याव्वम्‌' 
( जो ज्ञानसे बाधित हे वह सब मिथ्या है ) इसी प्रकार -अध्यास पूवंक सत्य ओर अनृतका मिथुनीकरण 
होता है । व्याकरणानुसार ऐसे स्थलमें 'अभूततद्भावेच्विः'जो वस्तु जेसी नहीं है बलात्‌ उसे वंसा मान 
लेनेके अर्थमें 'च्वि' प्रत्यय होता है । यथा अनात्मत्व | रहित. आत्मामें अनात्मभाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामें आत्मभाव, इसे मिथुनीकरण या युगलीकरण कहा जाता है, इस अर्थमें 'च्वि' प्रत्यय 
होता है । तदनन्तर 'यह शरीर आदि मैं हूँ' 'यह पुत्र आदि मेरे हैं! अनादि कालसे इस नैसगिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिथ्या-ज्ञान-अध्यास ही है । यह मिथ्याज्ञान भावात्मक है । 

झंका--लोक प्रसिद्ध यह अनात्म देह आदि सत्‌ हैं अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ हैं तो द्वेतापत्ति 
होगी, जब कि वह एकमेवाद्वितीयम्‌’ ( एक ही अद्वितीय सद्‌-न्रह्म है ) इत्यादि श्रुतिसे विरुद्ध और 
बाधित है, इससे देह आदि सत्‌ नहीं हैं। यदि असत्‌ हों तो गगनकुसुम आदिके समान उनकी 
प्रतीति नहीं होनी चाहिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी सर्वानुभव सिद्ध है। ऐसी परिस्थितिमें सत्य और 
अनृतका मिथुनीकरण कंसे होगा ? -मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेदाग्रह ? उसके 
न होनेपर अध्यास कैसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि होनेके कारण ग्रन्थका आरम्भ सिद्ध नहीं 
होगा इत्यादि आशय मनमें रखकर पुवं पक्षी 'आह' इत्यादिसे अध्यासपर आक्षेप करता है और 
उसका लक्षण भी पूछता है । 

# “स्मृतिरूपः परत्र पूवदृष्टावभांसः? इस अध्यास लक्षणमें “परत्र अवमासः' इतना ही 
अध्यासका लक्षण है, 'स्मृतिरूप और पूवदष्टावमास' ये दोनों पद अघ्यासके साधक हें । 
इनका पदकृत्य इस प्रकार है- “परत्र' पदमें सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथंक है। अतः 'परत्र' 
परमे-अन्यमें अर्थात्‌ अभिष्ठानमें, अवभास-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमें | अन्यकी ] प्रतीति। शंका- 
अन्यमें किसकी प्रतीति ? समाधान-स्मृतिरूप पूवहृष्टकी । स्मृतिरूपका अथं स्मयंमाणके सहश है, 
पुरवहृष्टका अर्थ पूर्वानुभूत है। स्मर्यंमाणके सहश पूर्वानुभूतकी अन्यमें-अधिष्ठानमें प्रतीति। इस 
प्रकार पदकृत्यसे यह समुच्चिताथ निष्पन्न हुआ । अब इस अध्यास' लक्षणका उदाहरणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है--जैसे कि “शुक्ताविदं रजतम्‌’ ( शुक्तिमें यह रजत है ) परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ रजत 
भिन्न शुक्ति ( सीप ) में जो. रजत ( चाँदी ) है, वह पूर्वामुभूत और स्मयंमाणके सहश-स्मृतिके 
विषयं हट्टस्थित रजतके सहश भी. है, इस प्रकार इस दृष्टान्तमें अध्यास लक्षणका समन्वय है, 
क्योंकि रजतसे भिन्न शुक्तिरूप अधिष्ठानमें रजतकी प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप है । 
'भ्रमोपादानाज्ञानविषयत्वमधिष्ठानत्वम! ( भ्रमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिष्ठानमें अज्ञानसे कल्पितको अध्यस्त कहते हैं। जैसे शुक्तिरूप अधिष्ठानमें अज्ञानसे 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठानमें अज्ञान कल्पित सपे अध्यस्त है । 
इस अध्यास लक्षणमें पूवेहृष्ट पदसे सूचित किया गया है कि भ्रमकालसे पूवं अध्यस्त वस्तु अनुभूत होनी 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक इस विषयमें कोई आग्रह 
नहीं, क्योंकि जिस व्यक्तिने व्यावहारिक सप कभी नहीं देखा किन्तु रबड़ आदि निमित सप देखा है 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमें सपं भ्रम हो जाता है, इसलिए शुक्ति आदिमें रजत आदिका 
"नेदं रजतम्‌’ 'यह रजत नहीं है' 'नायं सपः’ यह सपं नहीं है! इस बाध ज्ञानसे बाध होता है, अतः 
शक्ति आदिमें अज्ञानसे कल्पित रजत आदि और उनका ज्ञान बाधित होनेसे कल्पित हैं । 

अध्यास दो प्रकारका है--'स्वरूपाध्यास और ससर्गाध्यास'। जसे कि 'शुक्ताविद रजतम्‌ 
( शुक्तिमें यह रजत है ) यहाँ रजत शुक्तिमें स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्योंकि भ्रम काळसे पहले वहाँ 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नूतन अनिवचनीय उत्पन्न. होता है और उसका 'यह रजत नहों हे 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अत: वह स्वरूपसे ही अध्यस्त है । इस प्रकार शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ 
संपर्गाध्यास है अर्थात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए 'नेद 'रजतम्‌' इस ज्ञानसे शुक्तिका केवल 
संसगंमात्र ही बाधित होता हे । 

अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रतिपादन किया जाता है--प्रत्येक वस्तुके दो 
अंश होते हैं एक सामान्य ओर दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अंशका ज्ञान और विशेष अंशका 
अज्ञान, साहश्य, भेदाग्रह आदि भो भ्रममें अपेक्षित हैं। जसे कि इयं शक्ति: इसमें 'इदम्‌-यह' 
शक्तिका सामान्य अंश है, क्योंकि वह “यह घट है, यह पट है' इस प्रकार सब वस्तुओमे उपलब्ध 
होता है और शुक्तित्व विशेष अश है, क्योंकि वह केवळ शुक्तिमे ही सीमित है । सामने रजतके सदृश 
चमकीला पदाथ देखकर उसमें व्यक्तिको यह रजत है' ऐसा भ्रम होता है । कारण कि दोष आदिके 
बलसे समीपस्थ चमकीले पदार्थके विशेष शुक्तित्व अंशका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वह श्रान्त पुरुष प्रतीयमान रजतको लेने जाता है तब अतिशीभ्र उसे अधिष्ठानके विशेष अश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता है । वह स्वयं अनुभव करता है कि मुझे इसमें रजतका भ्रम हो गया था । 
वस्तुतः “यह शुक्ति है रजत नहीं' यह ज्ञान होते ही अध्यस्त रजत और रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैं। सहस्र यत्न करने पर भी पुनः उनकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि वे दोनों स्वरूपसे ही 
अध्यस्त थे, इसंलिए वहाँ केवल शुक्ति ही प्रतीत होती है। शक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वह भी उसी समय बाधित . हो जाता है। इससे यह सिद्ध होता है कि दम्‌' में 
रजत, रजतज्ञान और ससर्गाघ्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाधं. नहों होता, जैसे “इदम्‌' 
अंशका बाध नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्ध' होते हैं, क्योंकि मिथ्या वस्तुका 
ही बाध होता है। इससे मिथ्यावस्तुमें अस्ति, भाति और प्रियत्ताकी प्रतीति भी अधिष्ठानकी ही होती 
हे । 'शुक्तिमें यह रजत हैं! “गवय ( नील गाय ) में यह गो है' इत्यादि भ्रम स्थलोंमें अध्यस्त रजत 
आदि पूवं दृष्ट और स्मयमाण रजत आदि के सहश हैं तथा अपनेसे भिन्न शक्ति आदिमें प्रतीत भी होते. 
हें । इस प्रकार दोनों धमियोंका भेद गृहीत न होनेके कारण भ्रम उत्पन्न होता है.। प्रव-पूव अध्योस 
सस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है । अध्यास, श्रम, मिथ्या ये सब एकाथवाची शब्द हैं । 

वेदान्त सिद्धान्तानुसार इसका लक्षण इस प्रकार है-'सद्सद्विलक्षणत्वं मिथ्यास्वम्‌' (संत्‌, असत्‌से 
विलक्षण मिथ्या है) जसे कि शुक्ति में अध्यस्त रजत न सत्‌ है और न असत्‌, किन्तु इन दोनोंसे बिलक्षण 
है । इसलिए अध्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योंकि उसका 'नेदं रजतम्‌’ इस ज्ञानसे बाध होता हे, असत्‌ भी 
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नहीं, क्योंकि भ्रमकालमें उसकी प्रतीति सर्वानुभव सिद्ध है, जब कि असत्‌की प्रतीति कदापि नहीं होती, 
जैसे असत्‌ गगन कुसुम बन्ध्या पुत्र, शशश्वृङ्ग आदिकी प्रतीति नहीं होती, योगदशनमें इसे विकल्पवृत्ति 
कहा गया है--“शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्पः” ( यो० सू० ५।९ ) ( जिसका शब्द श्रवणसे 
ज्ञान हो किन्तु वस्तु न हो वह विकल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि 
दोमोंका परस्पर विरोध है, अतः अध्यस्त वस्तु सत्‌ अपत्से विलक्षण अनिवंचनीय उत्पन्न होती है 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्तुका सत्‌, असत्‌ और उभयसूपसे निवंचन न हो वह अनिवंचनीय है । 
'स्मृतिरूपः परत्र पूवदृष्टावभासोऽध्यासः' अब इस अध्यास लक्षणको प्रकृतमें घटाया जाता है-- 
परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमें यह सारा कार्यकारणात्मक प्रपञ्च स्वरूपसे ही अध्यस्त है । 
यद्यपि प्रतीयमान यह प्रपञ्च नूतन है तथापि पुवहष्ट और स्मयमाणके सहश है, क्योंकि यह प्रपन्च 
अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कालसे अविद्या द्वारा चिदात्मामें अध्यस्त 
हे । पूव पूवं अध्यासके अनुभव जन्य संस्कार स्मृतिरूप होकर अन्त:करणमें नूतन अनुभवको उत्पन्न करते 
हैं, जैसे पूर्व-यूवं बोज उतरोत्तर अद रोत्यन्न करता है, वैसे हो पूरव-पुवे अध्यास उत्तरोत्तर अध्यासमे हेतु है। 
चिदात्माका अध्यस्त प्रपञ्चके साथ संसर्गाध्यास है । इसका 'नेह नानास्ति किञ्चन” ( इस ब्रह्म 
सें किडदपि द्वैत नहीं है ) इत्यादि श्रुति प्रतिपादन करती है । यह श्रुति प्रत्यगभिन्न ब्रह्मामें प्रतोयमान 
हेतका मिथ्यात्व बोधित करती है । यदि यह हष्यमान प्रपश्च मिथ्या न होता तो श्रुति द्वेतका निषेध न 
करती । भागवत में भी प्रपश्चके मिथ्यात्वका स्पष्ट वर्णन है--'मायामात्रमिदं राजन्‌! नानात्वं प्रत्य- 
गात्मनि' ( १२।४।२५ ) ( हे राजनु ! यह समस्त हृद्यमान नानात्व-प्रपन्च प्रत्यगात्मामें मायाःत्र- 
मिथ्या-कल्पित है ) स्वामी मधुसूदन सरस्वतीने अपने अद्वतसिद्धि ग्रन्थमें यह स्पष्ट वर्णन किया है कि- 
“अट्वेतसिद्धेद्वेतमिथ्यात्वसिद्धिपूवकत्वा द्‌ द्वेतमिथ्यात्वमेव प्रथमसुपपादनीयम्‌? ( प्र, ८ ) ( अद्वेतकी 
सिद्धि हेतमें मिथ्यात्व सिद्धि पूवंक है, इसलिए द्वतमें मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चाहिए अर्थात्‌ 
प्रप्चमें मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रत्यगभिन्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) और 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌’ ` “नेह नानास्ति किञ्चन’ इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतियाँ भी सार्थक नहीं हो सकतीं, अतः 
दवेतप्रपश्चमें मिथ्यात्व युक्त है । इस विषयमें--“विमतं-जगत्‌ मिथ्या दृश्यत्वात्‌ ,जड़त्वात्‌ , परिच्छिन्न- 
रवात्‌ झुक्तिरूप्यवत्‌’ (अद्वेतसिद्धि ४० ३०) (यह प्रपञ्च मिथ्या है, क्योंकि श्य, जड़ तथा परिच्छिन्न 
है, जैसे शुक्तिरूप्य) यह अनुमान भी है । 
उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि दृश्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योंकि “नेह ना- 
नास्ति किञ्चन’ इत्यादि श्रुतिसे बाधित है, असत्‌ भी नहीं, कारण कि उसकी प्रतीति सर्वानुभवसिद्ध है, 
सत्‌; असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी हैं, इसलिए यह हश्यमान समस्त जगत्‌ 
सत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है। यद्यपि “स्मृतिरूपः पूवदष्टः परत्रावमासः’ अध्यासका यह 
सामान्य लक्षण सबंसम्मत है, तो भी वादिथोंका इस छक्षणके स्वरूपमें जो यत्किखित्‌ विरोध है, उसे 
भगवानु भाष्यकार आगे भाष्यसे स्पष्ट करते हैं--- 
द्यपि भ्रमस्थलमें अधिष्ठान और आरोप्यके स्वरूपमें वादियोंका मतभेद है, तो मी अन्यमे 
अन्यका अवभास ही अध्यास है, इस सामान्य लक्षणमें वे सब एक मत ही हें । अन्यमें अन्यका अवभास 
कैसे होता है, इस विषयमें भगवानु भाष्यकार वादियोंकी भिन्न-भिन्न युक्तियोंके आधार पर उनके 
सिद्धान्तों के अनुसार “तं केचित्‌’ इत्यादि भाष्यसे. लक्षण कहते हैं । प्रथम उन वादियोंके विषयमें स्पष्ट 
किया जाता है-- 


अधि० । सू० १ ] भाषानुवाद-सद्यानन्दी दीपिका सहित ७ 


अन्यत्रान्यधर्माध्यास--इति वदन्ति। केचित्त- यत्र यदध्यासस्तहिवेकाग्रहनिबन्धनो 
श्रम--इति। अन्ये तु--यत्र यदध्यासरतस्येव विपरीतधमंस्वकल्पनामाचक्षते--इति । 


वही अध्यास है । कोई लोग एकमें दूसरेके धमके आरोपको अध्यास कहते हैं । कुछ लोग कहते हैं 
कि जिसमें जिसका अध्यास है उसका भेदाग्रह निमित्तक भ्रम अध्यास है । अन्य लोग तो जिसमें 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धमंत्वकी कल्पनाको अध्यास कहते हें । परन्तु सर्वथापि सभी 
सद्यानन्दी-दीपिका 
आत्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्यातिः ख्यातिरन्यथा । तथाऽनिवचनीयख्यातिरेतत्तं ख्यातिपञ्चकम्‌ । 
विज्ञानश्ून्यमीमांसातर्काद्वेतविदां मतम्‌ ॥ | 
“आत्मख्याति, असत्‌ ख्याति, अख्याति, अन्यथाख्याति और अनिवंचनीयख्याति ये पाँच ख्यातियाँ 
क्र मसे विज्ञानवादी, शून्यवादी, मीमांसक, नैयायिक और अद्रतवादियोको संम्मत हैं! भगवान्‌ भाष्यकारने 
प्रथम लक्षणमे “तं केचित्‌’ इत्यादि भाष्यसे आत्मख्यातिवादी योगाचार और अन्यथांख्यातिवादी 
नैयायिकोंका मत प्रदर्शित किया है । आत्मख्यातिवादी योगाचार' क्षणिक विज्ञान ( बुद्धि ) को आत्मा 
, मानते हैं । उनके मतमें क्षणिक विज्ञानसे अतिरिक्त बाह्य कुछ भो नहीं है, तो भी अनादि अविद्या वश 
विज्ञान ही ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे जो पृथक्‌-पृथक्‌ अवभासित होता हे वही भ्रम है । इस मतमें 
'अन्यत्रान्यधर्मावमासः? यह अध्यासका लक्षण है। 'अन्यधर्मका अन्यमें अवभास अध्यास है” अन्यका 
धर्म-विज्ञानरूप आत्माका धम-आकार विशेष जो रजत आदि उसकी अन्यमें-बाह्य अस्थ शुक्ति 
आदिमे प्रतीति ही अध्यास है । यद्यपि योगाचार मतमें बाह्य कोई भी पदाथ नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शून्य 
है, इसलिए वह बाह्यार्थं शून्यवादी भी कहे जाते हें, तथापि अनादि अविद्या वश क्षणिक विज्ञान ही 
रजत आदि अनेक आकारोसे असत्‌ बाह्यमें अवभासित' होता है । 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञान से बाह्य 
, रजतका बाध होने पर भी वह आन्तर विज्ञानरूपसे है, क्योंकि उसके मतमें प्रतीयमान रजत आदि. 
आकार विशेष आन्तर विज्ञानरूप ही हैं अर्थात्‌ वे सब आत्माके ही आकार विशेष हें। आत्मा ही 
अनेक आकारोंमें प्रतीत होता है, इसलिए इसे आत्मख्याति कहा जाता हे । 
नेयायिकोंकी दृष्टिमें यह समीचोन' नहीं है, क्योंकि प्रतीयमान रजत आदि आकार विशेष बुद्धिरूप 
हैं, ऐसा अनुभव किसीकों भी नहीं होता । भ्रमस्थल तथा व्यवहारमें रजत आदिकी आन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुख; दुःख आदि आन्तर हैं और रजत आदि बाह्य, यह तो सर्वानुभव 
सिद्ध है । रजत आदिको आन्तर माननेमें अनुभवसे भी विरोध है । रजत आदि पदार्थं स्वप्नके अतिरिक्त 
जाग्रत्‌में आन्तर अप्रसिद्ध हैं इससे बाह्य प्रतीयमान पदार्थको भ्रमआदिस्थलोंमें आन्तररूपसे कल्पना करना 


ee 


१ टिप्पणी--बौद्धोमें चार मत हैं--माध्यमिक, योयाचार, सौत्रान्तिक और वैमाषिक ! 
माध्यमिकमतमें बाह्य और आन्तर सब शून्य है, अतः वह सवशून्यवादी कहे जाते हैं । योगाचार 
मतमें बाह्यार्थ शून्य है, किन्तु आन्तर विज्ञान सत्य है। वह क्षणिक विज्ञानको ही आत्मा कहते 
हें । प्रतिक्षणमें नष्ट होनेवाला विज्ञान ही बाह्याकारसे प्रतीत होता है, अतः वह क्षणिक विज्ञानवादी 
अथवा बाह्याथ झून्यवादी कहे जाते हैं । सौत्रान्तिक मतमें बाह्याथ तो है, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसलिए वह उसे अनुमेय मानते हैं । बेभाषिकमतमें बाह्याथ हे. और वह 
प्रत्यक्ष मी होता है, सौत्रान्तिक और वेभाषिक दोनों बाह्य और आन्तर उभयात्मक पदाथ मानते हैं, 
अतः ये दोनों सर्वास्तित्ववादी कहे जाते हैं । इसका विशेष विचार द्वितीय अध्यायके द्वितीयपाद्‌में 
किया जायगा । 


८ ब्रह्मसूत्र शङ्करभाष्य | आ० १ पा० १ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


अप्रसिद्ध है । यदि आन्तर हो तो 'मयि रजतम्‌' ( मेरेमें रजत है ) अथवा बुद्धिका धमं रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे अहं रजतम्‌' ( मैं रजत हूँ ) ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, “इदं रजतम्‌' ऐसी सन्मुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु 'इदं रजतम्‌' इस प्रकार बाह्य प्रतीति और प्रवृत्ति दोनों होती 
हैं, अतः आन्तर रजत आदि असम्भव हैं, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें उसकी बाह्य प्रतीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य भ्रमस्थलमें अन्यदेशस्थ रजत आदिको अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है, 
अतः यह आत्मख्याति न होकर अन्यथाख्याति है । | 


इसी प्रकार 'तं केचित्‌’ इस प्रथम अध्यास लक्षणसे अन्यथाख्यातिवादी नैयायिक तथा वशेषिक 
मतोंका भी उल्लेख किया गया है । उनके मतमें भ्रमस्थलसे भिन्न हट्ट आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ भ्रमसे पूंवं हट्ट आदिमें 
देखे गये. रजत आदि नेत्रके दोषसे संस्कारद्वारा भ्रमस्थलमें प्रतीत होते हैं। यह प्राचीन नैयायिकोंका मत 
है । नव्य नेयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन करते हैं--यदि नेत्र दोषसे ही दूरस्थ रजत. आदिकी 
सन्मुख शुक्ति आदि में प्रतीति होती है तो भ्रमस्थल और हटके मध्यमें वतमान वृक्ष आदि अन्य पदर्थोकी 
प्रतीति क्यों नहीं होती ? उनकी भी प्रतीति होनी चाहिए? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमें वतमान 
पदार्थोकी प्रतीति नहीं होती, तो इससे यह मानना पडेगा कि नेत्र दोषसे हट्ट आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदिमें प्रतीति नहीं होती, क्योंकि श्रमकालमें अथवा बाध कालमें ऐसा अनुभव तं। किसीको 
भी नहीं होता कि हट आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुआ अथवा उसका बाध हुआ । किन्तु नेत्र 
आदिके दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैं । 

परन्तु शाड्रुर मतानुसार यह अन्यथाख्याति वादी मत भी समीचीन नहीं है, क्योकि वेदान्त 
सिद्धान्तमें अर्थाध्यास और ज्ञानाघ्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है। किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक और क्षणिकविज्ञानवादी मतमें केवल ज्ञानाध्यास स्वीकृत है अर्थाध्यास नहीं 
क्योंकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजत अथवा रजतत्वको मानते हैं और क्षणिक 
विज्ञानवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय मानते हैं, 
अतः इन दोनोके मतमें विषय मिथ्या नहीं है, किन्तु शुक्तिमें. रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए “इदं रजतम्‌' यह ज्ञान मिथ्या है । बाध भी केवल रजतत्वके संसगंमात्रका होता है । 


अब चित्त! इस द्वितीय लक्षणसे अस्यातिवादी सांख्य तथा मीमांसक मतोंका उल्लेख 
हे। जैसे- “यत्र यदध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो आमः” जिस शुक्ति आदिमें जिस रजत 
आदिका अध्यास लोक प्रसिद्ध है वहाँ उन दोनों विषयी ज्ञानोंका भेद गृहीत. न होनेके 
कारण भ्रम-“यह रजत है' ऐसा विशिष्ट व्यवहार होता है, तात्पयं यह है कि उनके मतमें 'इदं 
रजतम्‌? “अयं सपः? इत्यादि भ्रम स्थलोंमें शुक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्ध होनेपर 
शक्ति तथा रज्जुका शुक्तित्व आदि विशेष अंश प्रतीत नहीं होता; किन्तु सामान्य 'इदम्‌' अंश प्रतोत 
होता है । सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहश्य आदिसे झटिति रजत आदिके 
संस्कार उद्भूत होकर रजत, सपं आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते, हैं। यद्यपि स्मृतिज्ञानमें तत्ता अशकी 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह लुप्त हो जाती है। इसलिए इद: रजतम्‌' इत्यादि भ्रम 
स्थलोंमें दो ज्ञान होते हैं। 'इदम्‌” अंशका नेत्रोसे प्रत्यक्षज्ञान ओर रजत आदिका - स्मृतिज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य हैं और इनके विषय इदम्‌ और- रजंत भी सत्य हैं। किन्तु दोषवश दोनों 
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सवथापि त्वन्यस्यान्यधमोवभासतां न व्यभिचरति | तथा च लोकेऽनुभवः-शुक्तिका हि 
रजतवदवभासते, एकश्रन्द्रः स द्वितीयवदिति । ® कथं पुनः प्रत्यगास्मन्यचिषयेऽध्यासो 

मतोंमें 'अन्यमें अन्यके धमकी प्रतीति. इस लक्षणका व्यभिचार नहीं है । इसी प्रकार लोक व्यवहारमें 
भी अनुभव है कि शुक्ति ही रजतके समान अवभासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओंके 
समान प्रतीत होता है । अविषय प्रत्यगात्मा-चिदात्मामें विषय और उसके धर्मोका अध्यास कंसे होगा ? 


सत्यानन्दी दीपिका 


ज्ञानो और दोनों विषयोंका भेद गृहीत न होनेके कारण 'इदं रजतम्‌? 'अयं सप: इत्यादि 
विशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवृत्ति भी होती है । परन्तु 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे भेदाग्रह 
निमित्तक भ्रान्ति कालमें दोनों ज्ञानों तथा दोनों विषयोंका जो अभेद व्यवहार होता था वह बाधित हो 
जाता है और इससे “इदं रजतम्‌” यह .पूव ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है । सांख्य और मीमांसक मतमें 
वह विशिष्ट व्यवहार ही भ्रमरूप है और वही बाधित होता है । उनके मतमें कोई भी ज्ञान मिथ्या नहीं 
प्रत्युत ज्ञानमात्र सत्य है । 

तत्त्वत: उनका यह अभिमत भी युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिमें रजत भ्रमसे रजतार्थी पुरुषकी 
निष्फल प्रवृत्ति होती है, इससे भ्रमज्ञान अनुभव सिद्ध है । किश्च अख्यातिवादी मतसे तो बाधज्ञात 
के अनन्तर, रजतकी स्मृति और शुक्ति ज्ञानका भेद गृहीत न होनेके कारण मेरी गुक्तिमें प्रवृत्ति हुई 
थी, ऐसा बाधज्ञान होना चाहिए ? और स्मृतिमें तत्तांशका लोप आदि अनेक विरुद्ध कल्पनाओंकी 
अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना युक्तियुक्त है । किञ्च भ्रमस्थलमें अङ्गली निर्देश पूर्वक रंजतार्थीकी नियमसे 
प्रवृत्ति हुआ करती है। जहाँ नियमसे प्रवृत्ति होती है वहाँ रजत और रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना 
युक्त है । अतः भ्रमस्थलमें एक ही विशिष्ट ज्ञान होता है । 


अब “अन्ये तु' इस तृतीय लक्षणसे शून्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख करते हैँ--“यत्र 
यदध्यासः तस्यैचः विपरीतधमत्वकह्पनामाचक्षते” 'जिसमें-शुक्तिमें जिस रजत आदिका अध्यास है, 
तस्यंब्र-उसी शुक्तिमें विपरीतधमं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शुक्तिमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं! अर्थात्‌ वे अत्यन्त असंत रजतकी प्रतीतिको असत्ख्याति 
कहते हैं । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हो सकती है तो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी भी प्रतीतिः होनी चाहिए ? परन्तु होती नहीं, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिकी मी भ्रम स्थलमें प्रतीति असंभव है । 


इससे यह स्पष्ट हुआ कि 'अन्यमें अन्यका अवमास' यह अध्यासका लक्षण सवंवादी सम्मत है । 
इस बातको भगवानु भाष्यकारने 'सवथापि' इत्यादिसे दिखलाया है । यद्यपि समी पक्षोंमें अधिष्ठान 
और आरोप्येका किस प्रकार अध्यास होता है, इस विषयमें विवाद है, तो भी 'अन्यमें अन्यधमंकी 
प्रतीति अध्यास है, इस लक्षणमें किसीको विवाद नहीं और इस लक्षणका कहीं व्यभिचार भी नहीं है। 
यहाँ तक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अख्याति और असत्स्याति इन चारोंका संक्षेपसे वर्णन किया 
गया । अब क्रमसे प्राप्त शाङ्कर वेदान्त अभिमत अनिवंचनीयख्यातिका भी विचार किया-जाता है-'सत्‌ 
असतूसे विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते है' । यथा ‘शुक्ताविदं रजतम्‌' इस प्रतीतिका विषय 
रजत अनिवंचनीय है, क्योंकि “नेदं रजतम्‌' इस बाध ज्ञानसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नहीं, प्रतीतिका 
विषय होनेसे गगनकुसुम आदिके समान असत्‌-अलीक भी नहीं, सत्‌, असत्‌ उभयात्मक भी नहीं; 
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विषयतद्धर्माणाम्‌ ? सवां हि पुरोऽवस्थिते विषये विषयान्तर मध्यस्यति, युप्मत्पत्यया- 
जब कि सब लोग पुरोवर्ती ( इन्द्रियसंयुक्त ) विषयमें अन्य ( इन्द्रियासंयुक्त ) विषयका अध्यास करते 
हैं और तुम युष्मत्‌ ( तुम ) ऐसी प्रतीतिसे रहित प्रत्यगात्माको अविषय कहते हो । कहते हैं--यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि दोनोंका परस्पर विरोध है, अतः भ्रमस्थलमें सत्‌, असत्से विलक्षण अनिवंचनीय रजतकी प्रतीति 
होती है, इससे इसे अनिबंचनीयख्याति कहते हैं । 


अनिवंचनीय रजतंकी उत्पत्ति और प्रतीति इस प्रकार होती है- अन्तःकरणकी वृत्ति नेत्र 
द्वारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर विषयस्थ आवरणका नाश करती है 
और वृत्तिस्थ आभास विषयको प्रकाशित करता है, वसे तो चाक्षुष ज्ञानमें प्रकाश आदि बाह्य सामग्री 
भी अपेक्षित है । बाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट है' इस प्रकार चाक्षुष प्रमाज्ञान उत्पन्न होता 
हे । परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमें रजत आदिका भ्रम होता. हे वहाँ अन्तःकरणको वत्ति शुक्तिके साथ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश शक्तिके आकारको धारण नहीं कर सकती, इससे शुक्तिस्थ 
आवरणकी भी निवत्ति नहीं हो पाती, तो वहाँ शुक्तिके विशेष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वानु- 
भूत रजतके संस्कार जाग्रत हो जाते हैं, जिससे शुक्ति चेतनस्थ अविद्या क्षब्त्र होकर तमोगुणसे रजता- 
कार परिणामको प्राप्त होती है । जिस समय जिस निमित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सत्त्वगुण भी ज्ञानाकारसे 
परिणत हो जाता है। इस प्रकार भ्रमस्थलमें रजत आदि विषय और उसका ज्ञान एक ही समय 
अनिवंचनीय उत्पन्न होते हैं । किसी सतुख्याति वादीके मतमें शुक्तिमें रजतके सत्य अवयव विद्यमान 
हैं, उन्हींमें सत्य रजत उत्पन्न होता है । इस प्रकार यदि रजत सत्‌ मानें तो उसका बाध कदापि नहीं 
होगा, जब कि 'नेदं रजतम्‌' ऐसा बाध सर्वानुभव सिद्ध है, अंतः यह मत भी युक्त नहीं है। इसलिए 
श्रमस्थलमें अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌से विलक्षण अनिवंचनीय है । इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमें विद्वानु तथा 
साधारण लोग सब एक मत हैं । | 
अब भगवानु माष्यकार “तथा च! इत्यादिसे सिद्धान्तको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं। शङ्का-- 
अन्यमें अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो सर्वानुभव सिद्ध है, जेसे शुक्ति आदिमें रजत आदिकी । परन्तु अभिन्न 
वस्तुमे भेद भ्रम तो अनुमव विरुद्ध है, अतः वेदान्तमतमें चिदात्मासे अभिन्न जीवोंका भेद कैसे ? 
सभाधान--अङ्गली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जसे एक चन्द्रमा भी दोके समान प्रतीतं होता है, 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्म और जीव दो माने जाते हैं, इस प्रकार औपाधिक भेद सिद्ध 
होनेपर अध्यास भी सिद्ध है । परन्तु 
“बिभेदजनकेऽज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते । आव्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति” 
( ब्रह्म तथा जीवके भेदजनक अज्ञानका आत्मंसाक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कौन करेगा ) । इस प्रकार अध्यासके सामान्य लंक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामें अनात्म 
- अघ्यासका निरूपण करते हैं। इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है । अब & 'कथं पुनः 
इत्यादिसे चिदात्मामें अध्यास पर आक्षेप करते हैं । 
शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैं वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
हैं, अत! उनमें रजत, सप आदिका अध्यास समव है। परन्तु रूप आदि रहित आत्मा चक्ष आदि 
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पेतस्थ च प्रत्यगाव्मनो$विषयत्वं ब्रवीषि ? उच्यते,--न तावदयमेकान्तेनाविषयः, अस्म- 
व्प्र्ययविषयत्वात्‌; अपरोक्षत्वाच मत्यगात्मप्रसिद्धे:। न चायमरित नियमः-पुरोऽवस्थित 


आत्मा अत्यन्त-सवंथा अविषय नहीं है, क्योंकि वह अस्मव्‌ ( अहम्‌ ) प्रत्ययका विषय हे, अपरोक्ष है 
और प्रत्यगात्मरूपसे प्रसिद्ध है ।,किश्च यह भी कोई नियम नहीं है कि पुरोवर्ती विषयमें ही विषयान्तर 
का अध्यास होना चाहिए, क्योंकि अप्रत्यक्ष आकाशमें भी अविवेकी लोग तलमलिनता आदिका 


सत्यानन्दी-दोपिका 
इन्द्रियोंस अग्राह्य होनेके कारण अविषय हे, इसलिए अविषय आत्मामें अहंकार आदि विषय और 
उनके जडत्व आदि घर्मोका अध्यास केसे हो सकता है? यदि अध्यासके लोभसे आत्माको विषय कहें 
तो “न चक्षुषा गृह्यते’ ( मु० ३। १।८ ) ( यह आत्मा चक्षु आदि इन्द्रियोंसे गृहीत नही होता ) 
'यञ्चक्षुषा न पश्यति' ( केन० १।६) ( जिसे कोई अन्तःकरणवृत्ति युक्त नेत्रसे नहीं देखता ) 
“न तत्र चक्षुगच्छति’ ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्म तक नेत्र आदि इन्द्रियां नही जाती ) इत्यादि श्रुति- 
वाक्य बाधित होंगे ? समाधान- भगवानु भाष्यकार “उच्यते” इत्यादिसे आत्मामें अध्यास होने की 
प्रतिज्ञा करते हैं--आत्मा सवंथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अहं प्रतीतिका विषय है । यह 
आत्मा बाल, वृद्ध, मुख, पण्डित आदि सबका अन्तरात्मा है, स्वप्रकाश होनेसे सबको प्रत्यक्ष है, 
इसलिए सब दृढ़ता पूवंक कहते हैं कि मैं हूँ' अपने अस्तित्वके विषयमें कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं हैं। आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें “तमेव भान्तमचुभाति सब तस्थ भासा सवमिदं विभाति' 
( क० ५।१५, श्वेता» ६1१४, मुण्ड० २११० ) ( उस आत्मा के प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है और यह सब कुछ उसीके प्रकादासे प्रकाशमान है) और “न तद्भासयते सूर्या न 
शशाङ्को न पावकः? ( गीता» १५।६ ) ( उस स्वयं प्रकाशमय परम पदको न सूर्य, न चन्द्रमा ओर न 
अग्नि प्रकाशित कर सकता है ) 
'यदादित्यगतं तेजो जगद्भासथतेऽखिलम्‌ । यञ्चन्द्रससि यञ्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥! 

( गीता० १५।१२ ) ( हे अजुंन ! जो तेज सूयंमें स्थित हुआ सम्पूणं जगत्को प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है, उसे तू मेरा ही तेज जान ) इत्यादि 
श्रुति, स्मृति भी प्रमाण हें । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाशरूपसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमें अध्यास 
भी सम्भव है । 


अब “न चायमस्ति नियमः’ इत्यादिसे न्याय मतानुसार समाधान करते हैं--ऐसा कोई 
ऐकान्तिक-अव्यभिचरित नियम नहीं है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवतीं विषयमें ही भिन्न विषयका अध्यास 
हो। उद्धतरूप और स्पशं युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा प्रत्थक्षके योग्य होता है, परन्तु 
आकाश दोनों गुणोंसे रहित होनेके कारण दोनों इन्द्रियोंस गृहीत नहीं है ओर मनसे मी अप्रत्यक्ष है, 
क्योंकि नेत्रे आदि इन्द्रिय सहयोगके विना बाह्य पदार्थोके ग्रहण करनेमें वह अस्वतन्त्र है, तो भी 
अप्रत्यक्ष आकाशमें अविवेकी पुरुष पृथिवी आदिकी छायारूप मलिनता अथवा इन्द्रनीलमणिके कटाह 
( कड़ाही ) के समान तलसहशताका अध्यास करते हैं अर्थात्‌ आकाश नीला है और कटाहके समान 
है। इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमें अध्यास हो सकता है तो अप्रत्यक्ष आत्मामें भी अनात्मा- 
अहंकार आदि और उनके सुख-दुःख आदि धर्मोके अध्यास होनेमें कोई विप्रतिमत्ति नहीं है । 

शंका--अधिष्ठान और अध्यस्त दोनोंका साहश्य भी तो अध्यासमें हेतु है, जसे कि शुक्ति ओर : 
रजत, रज्जु और सपं आदिका साहर्य इनके परस्पर अध्यासमें हेतु है, तो ऐसे ही आत्मा और 


१ ब्रह्मसूत्र शाङ्कर भाष्य [ अ० १ पा० १ 


~! 


एव विषये विषयान्तरमध्यसितव्यमिति, अघत्यक्षेऽपि द्याकारो वाळास्तलमलिनतादयभ्य- 
स्यन्ति। पवमविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनास्माच्यासः। तमेतमेचलक्षणमभ्यासं पण्डिता 
ANE 


ऑवद्यात मच्यच्त; तोन्‍्वकन च वरतुस्वरूपाचधारण विद्यामाइ । & तत्रव सात यत्र 


wel 


अध्यास करते हैं । इस प्रकार प्रत्यगात्मामें अनात्माका अध्थास भी अविरुद्ध है । उक्त लक्षणवाले इस 
अध्यासको विद्वान्‌ लोग 'अविद्या' ऐसा मानते हैं ओर इसके विवेक द्वारा वस्तु स्वरूपके निश्चयको 
'विद्या' कहते हैं । ऐसा होनेपर-अधघ्यासंके अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु रवरूपका निश्चय होनेपर 
जिसमें जिसका अघ्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह सम्बन्धित नहीं होता । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

'अनात्माका भी परस्पर कोई साद्दश्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यास हो? परन्तु 
इनका परस्पर साहश्य किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कंसे ? समाधान--जँसे आकाश और 
नीळगुण दोनोंमें परस्पर कोई साहश्य न होने पर भी आकाश नीला है' ऐसा अध्यास सर्वानुभव सिद्ध 
है, वसे ही आत्मा और अनात्माके अध्यासके विषयमें समझना चाहिए । यह समाधान न्याय मतानुसार 
किया गया है । [ वेदान्तसिद्धान्तमें तों आकाश साक्षीभास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है ] अतः आत्मा और 
अहंकार आदि और उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है। अन्य अधघ्यासोंको छोड़कर किसलिए आत्मा 
और अनात्मा और उनके धर्मोके अध्यासका शङ्का समाधान द्वारा निरूपण किया गया है? किः्च 
प्रत्यगभिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवाली तथा संसारकी मूलभूत अविद्याको छोड़कर अध्यासके 
निरूपणका प्रयोजन क्या है? भगवानु भाष्यकार इन शड्धाओंका “तमेतम” इत्यादिसे समाधान करते 
हैं। इस प्रकार अघ्यासकी संभावना दिखलाकर अब उसमें प्रमाण कहते हैं-अन्यमें अन्यके 
अवभासात्मक अध्यासको पण्डित लोग अविद्या और अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके 
स्वरूपके निशचयको विद्या कहते हैं । 

यद्यपि-अविद्या ही सवं अनर्थका बीजरूपसे श्रुति, स्मृति इतिहास पुराण आदिमें प्रसिद्ध है 
भर उसकी निवृत्तिके लिए सम्पूर्ण वेदान्तशास्त्र प्रवृत्त हैं, तो भी उसे छोड़कर कार्यात्मक अध्यासका 
वर्णन करनेका प्रयोजन यह्‌ है कि कारणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रलयमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर 
भी अनथंमय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि-अवस्थाओंमें कायरूपसे- कतृत्व भोवतृत्वरूपसे अनर्थकी हेतु 
है, आत्मामें अनात्मबुद्धि आदिका अध्यास ही अनथका साक्षात्‌ हेतु है अन्य भघ्यास नहीं, अतः यहाँ 
अन्य अध्यासोंका वणन नहीं किया गया है । 


आगे 'तत्रेवं सलि’ इससे आत्मामें अनात्मप्रतीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते हैं । 


उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि अध्यास अविद्याका कायं होनेसे अविद्यात्मक है । अतः 
जिस अधिष्ठानमें जिस वस्तुका अध्यास. होता है, उसके गुण अथवा दोषसे वह अणुमात्र भी सम्बन्धित 
नहीं होता । जसे बुद्धि आदि आत्मामें स्वरूपसे अध्यस्त हैं, इसलिए उनके राग-द्रेष आदि दोषोंसे 
आत्मा अणुमात्र 'भी लिप्त नहीं होता और आत्माका बुद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाध्योस है तो 
आत्माके चेतन्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि भी कभी सम्बन्धित नहीं होते । 
“आरोपितं नाश्रयदूषकं मवेत्कदापि मूढैमतिदोषदू षितैः । 
नाट्रीकरोस्यूषर भूमिमागं सरीचिकावारिमहाप्रवाहः ॥” 
( बुद्धि दोषसे दूषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हुई वस्तु अपने आश्रय-अधिष्ठानको कदापि 
दूषित नहीं कर सकती । जैसे मृगतुष्णाका महानु जल प्रवाह अपने आश्रय ऊसर भूमि खण्डको 


अधि० १ सू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १३ 


यदध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गुणेन चाऽणुमात्रेणापि स न संबध्यते, तमेतमविद्याख्यः 
मात्मानात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य. सर्व प्रमाणप्रमेयव्यचहारा लोकिका वैदिकाश्च 
प्रवृत्ताः, सर्वाणि च शास्त्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराण । & कथं पुनरविद्यावद्धिषयाणि 
प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि रात्राणि चेति ? उच्यते,-देहेन्द्रियादिष्वहंममाभिमानरहितस्य 
प्रमातृत्वानुपपत्ती प्रमाणप्रवृत्यनुपपत्तः। न हीन्द्रियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यदहार 


पुर्वीक्त इस अविद्या संज्ञक आत्मा और अनात्माके परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब लौकिल और 
वेदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय व्यवहार प्रवृत्त हुए हैं और विधि, निषेध बोधक एव मोक्षपरक शास्त्र 
प्रवृत्त हुए हैं तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्रका आश्रय कसे हो सकता 
है ? कहते हैं-देह, इन्द्रिय आदिमें अहं, मम अभिभान रहित आत्भाका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणकी :प्रवृत्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्योंकि इन्द्रियोंका ग्रहण किए विना प्रत्यक्ष आदि व्यवहार 
संभव नही होते और अधिष्ठान ( इन्द्रियोंका आश्रयभूत शरीर ) के विना इन्द्रियोंका व्यवहार संभव 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कञ्चित्‌ भी गीला नहीं करता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि अधिष्ठान अध्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 
किञ्चिन्मात्र भी लिप्त नहीं होता । किच्च अध्यस्त वस्तु अविद्यत्भक होनेके कारण अधिष्ठानके अपरोक्ष 
ज्ञानसे निवृत्त हो जाती है । इस प्रकार साक्षीमास्य अपरोक्ष अविद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 
( यजेत॑ ) प्रतिषेध ( सुरापान आदिका निषेध ) बोधक ऋग्वेद आदि कमशास्त्रका, विधि प्रतिषेध से 
रहित मोक्ष-जीवत्रह्माक्य-बोधक उपनिषद्‌ आदि शास्त्रका हेतु है। इस तरह तीन प्रकारके व्यवहारका 
कारण होनेसे अध्यास यद्यपि प्रत्यक्ष सिद्ध है, तो भी अज्ञानापन्न आत्माको विषय करनेवाले प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण तथा शास्त्रोंके प्रामाण्यके विषयमें पूर्वपक्षीकी शङ्काका & 'कथं पुनः? इत्यादिसे उल्लेख 
"करते हैं--- 

यहाँ अभिप्राय यह है कि देहमें में देह हुँ? इस अभिमानसे तथा श्रोत्र आदि इन्द्रियों और 
शरीरावयवोंमें ये मेरे हे' इस ममाभिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता नहीं हो सकता, प्रमाताके 
अनुपपन्न होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोंको प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसलिए देह में 'अहम' अभिमानके 
समान श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें भी 'मय' अभिमान होना चाहिए । झंका--जबकि देहमें “में देह ह 
इस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार हो सकता है, तो श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें 'मम' अभिमान 
माननेका प्रयोजन ? समाधान--श्रवण आदि इन्द्रियोंमें 'मम' अभिमानसे रहित पुरुषका 'मैं सुनता 
हुँ, में देखता हुँ' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जैसे अन्ध पुरुषका “मैं देखता हूँ, ऐसा 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए इन्द्रियोंमें 'मम' अभिमान मानना युक्त है । किन्तु इन्द्रियोंके आश्रयभूत 
देहके विना इन्द्रियोंका व्यवहार असम्भव है, अतः देहका ग्रहण भी आवश्यक है । परन्तु जब तक देहमें 
आत्मभाव अध्यस्त नहीं है तब तक इस देहसे कोई व्यापार भी नही होता । यदि अध्यस्त आत्ममावके 
विना देहसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमें भी देहसे पूववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 
किन्तु वहाँ किसी प्रकार का भी व्यापार नहीं होता, अतः लोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके लिए 
देहमें आत्मभावरूप अध्यास मानना पड़ेगा, क्योंकि “असङ्गो ह्यं पुरुषः? ( बृ० ४।३।१५ ) ( यह पुरुष 
असङ्ग ही है ) इत्यादि श्रुति सिद्ध असङ्ग आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिक सम्बन्धके विना 
अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता, इसलिए आत्मामें आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व है 
वास्तवमें नहों । प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता है, अबाधित अन्तःकरणकी वृत्तिको 
प्रमाण कहते हैं, परन्तु वृत्ति जढ़ होनेसे घट, पट आदि पदार्थोको प्रकाशित नहीं कर सकती, इसलिए 
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संभवति । न चाधष्टाननसन्तरणे न्द्रयाणां व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्तात्मभावेन 
देहेन कश्चिद्‌ व्याप्रियते । न चेतस्मिन्सवस्मिक सति असङ्गस्यात्मनः प्रामात्चमुपपद्यते । 
न च प्रमातृत्वमन्तरण प्रभाणप्रबुक्तिरस्ति। तश्साददिद्यावहिषयाण्येच प्रत्यक्षादीनि 
प्रमाणानि शास्त्राणि च। ® पश्वादिभिश्चाविदोषात्‌। यथा. हि पश्वादयः शब्दादिभिः 
श्रोत्रादीनां संवन्धे सति शब्दादि विज्ञाने प्रतिकूले ज्ञाते ततो निवसन्ते, अनुकूले च प्रवतन्ते, 
यथा दण्डोद्यसकर पुरुषमभिमुखमुपळभ्य मां हन्तुमयसिच्छतीति पलायितुमारभन्ते, 


नही होता । अनध्यस्त आत्मभाववाले शरीरसे कोई व्यापार नहीं कर सकता । और उपयुक्त इन सब 
अध्यासोके न होनेपर असङ्ग आत्मामें प्रमातृत्व उपपन्न नहीं होता, प्रभाताके विना प्रमाणकी प्रवृत्ति 
हीं होती, इसलिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण ओर शास्त्र अविद्वानोंका ही आश्रय करते हैं । 

और पशु आदिके व्यवहारसे विद्टानूके व्यवहा रमें विशेषता नहीं है, जैसे श्रोत्र आदि इर्द्रियोंका 
शब्द आदि विषयोंके साथ सम्बन्ध होने पर पशु आदि भी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिकूल होनेपर 
उधरसे निवृत्त होते हैं और अनुकूल होने पर उसकी ओर प्रवृत्त होते हैं । हाथमें दण्ड उठाए हुए किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर “यह मुझे मारना चाहता है', ऐसा समझ कर पशु वहाँसे भागने लगते हैं. 
और यदि हाथमें हरी घास पकड़ी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होते हैं। बसे ही 
लोकव्यवहारमें हम प्राय: देखते हैं कि खडग हाथमें उठाए क्ररहृष्टिसे ललकारते हुए बलशाली 
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अन्तःकरणकी वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशक है ओर उसीको प्रमा कहते 
हें। “प्रमाकरण प्रमाणम्‌“ 'प्रमाका करण प्रमाण है, न्यायमतमें 'यह घट है' इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इन्द्रियाँ प्रमाण मानी जाती हैं, अनुमितिश्चानके प्रति लिङ्गज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी 
सभझना चाहिए । 


में कर्ता हूँ, मैं भोक्ता हूँ' इत्यादि व्यवहार आत्मामें तब सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्तं:करणका आतत्मामें स्वरूपसे अध्यास हो और आत्माका अन्तःकरणमें संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनों धमियों और उनके धर्मोका परस्परमें अध्यास मानने पर ही प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मूलक है । शंका--अध्यासके विना भी तो विद्वानोंमें उपर्युक्त व्यवहार देखनेमें. आता है । 
कोई भी विद्वान्‌ यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास मलक है, तो यह नियम कंसे सिद्ध हो 
सकता है ? समाधान-आपको कौन-सा विद्वान्‌ अभीष्ट है, भैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म ह' इस प्रकार ब्रह्मात्मैक्य 
ज्ञान सम्पन्न विद्वानु अथवा शास्त्रोंसे तत्त्वमसि’ आदि महावाक्योंके श्रवण मात्रसे आत्मा ओर देह, 
बुद्धि आदि अनात्माके भेदको जाननें वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वान्‌ ? प्रथम विकल्पका उत्तर तो 
ब्रह्मसूत्र ४ में कहा जायगा । जहाँ बाधित अध्यासकी अनुवृत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया गया 
है । तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, क्योंकि आत्माके परोक्षज्ञान मात्रसे आत्मामें कृत्व, भोकतृत्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमें 'यह सपं है' इस प्रत्यक्ष भ्रमकी निवृत्ति रज्जु 
के वह रज्जु है' इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भाष्यकारने अविद्वानुको. अध्यास 
मुलक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्रय कहा हे । आगे इसीको पशु 
आदिके उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं --. 
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हरिततणपूणपाणिसुपलभ्य तं प्रत्यभिमुस्वी भवन्ति; एवं पुरुषा अपि व्युत्पन्नचित्ताः ऋर- 
टष्ठीनाक्रोशातः खङ्गोयतकरान्बलवत उपलभ्य ततो निवतन्ते, तहिपरशातान्प्रते प्रवतन्त, 
अतः समानः पश्चादिभिः पुरुषाणां घरम्राणप्रमंयव्यदहारः। पश्चादीना च प्रसिद्धी ५विवेक- 
पुरःसरः प्रत्यक्षादिव्यवहारः । तस्सासान्यदशनाद्‌व्यूस्पत्तिमतामपि पुरुषाणां प्रत्यक्षादि" 
व्यवहारस्तत्कालः समान इति निश्रीयते। ® शास्त्रीये तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिएदकारी 
नाविंदित्वात्मनः परलोकसंवन्धमधिक्नियते, तथापि न वेदान्तचेद्यम्‌, अशनायादयतीतम्‌ , 
अपेतब्रह्मक्षत्रादि भेदम्‌ , असंसायीत्मतच्वम्रधिकारेऽपेक्ष्यते, अनुपयोगादधिका रविरोधाज्ष! 


पुरुषको देखकर विद्वान्‌ लोग भी वहाँ से हट जाते हैं, तथेव उसके विपरीत स्निग्ध दृष्टिवाले मधुर- 
भाषी सोम्य पुरुषके प्रति प्रत्रत्त होते हैं। अतः पुरुषोंका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार पशु आदिके समान 
है अर्थात्‌ दोनोंके व्यवहारमें भेद नहीं है। और यह तो प्रसिद्ध है कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पूवंक होता है । किश्व उनके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुमुषोंका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकालमें पशु आदिके समान ही है, ऐसा निश्चित होता है 1 

शास्त्रीय व्यवहारमें तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वगं आदि लोकोंके साथ सम्बन्ध जाने 
विना विवेक पूर्वक कमे करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषद्रेद्य क्षुधा आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत्त्वकी कमके अधिकारमें अपेक्षा नहीं है 
क्योंकि उसमें आत्मतत्त्वका उपयोग नहीं है और अधिकारका विरोध है। इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 
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# यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अनात्माका ज्ञान नहीं है, 
तो भी “यह मैं हूँ, यह मेरा है! इत्यादि ज्ञान उनमें भी पाया जाता है, यह ठीक है कि उनको मनुष्यके 
समान विशेष विवेक नहीं है । यदि वे भी मनुष्यके समान आत्मोपदेश श्रवण तथा ग्रहण करनेमें 
समर्थ हों तो उनको भी विवेक ज्ञान हो सकता है, जसे कि काकभुशुण्ड आदिको हुआ है। हाँ! 
मनुष्यको भी यदि इस प्रकारका उपदेश न किया जाय तो उसे भी पशु आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कर्ष यह है कि जैसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिकः खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मूलक है, वसे ही अविद्वानका भी यह खान-पान आदि व्यवहार अध्यास मूलक है । इससे यह 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध लोक व्यवहार होता है अन्यथा नहीं । किश्च जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंमें अध्यासके होनेपर "मैं, मेरा, कतृंत्व, भोवतृत्व आदि व्यवहार होते हैं, किन्तु सुषुप्त 
अवस्थामें अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी यह व्यवहार अध्यास मूलक 
ही सिद्ध होता हे । इस प्रकार व्यवहाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदिमें “अहं, मम” अभिमान 
अध्याससे ही है । 

शंका--यह लोक प्रसिद्ध व्यवहार भले ही अध्यास मुलक हो, परन्तु शास्त्रीय व्यवहार तो 
अध्यास मुलक नहीं है, क्योंकि उसमें देह आदिसे भिन्न आत्माका ज्ञान अपेक्षित है, अन्यथा शास्त्रीय 
कम आदि कोई भी व्यवहार सिद्ध न होगा ? इसका समाधान “शाखिये' इत्यादिसे करते हैं । 

& भाष्यस्थ 'तु' शब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहारसे शास्त्रीय व्यवहारकी भिन्नता सूचित करता है । 
यहाँ विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ आदि कर्मोके अधिकारमें देहसे भिन्न आत्मा है, केवल 
ऐसा ज्ञान अपेक्षित है -अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षात्कार ) ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि 
उससे प्रत्यक्ष अध्यासकी निवृत्ति नहीं होती, कारण, इस प्रकारके ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं है, 
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प्राक्‌ च तथाभूतात्मदिज्ञानात्प्रचतमानं शास्त्रमविद्यावद्धिषयत्वे नातिचतते। तथा हि- 


ब्राह्मणो यजेत्‌' इत्यादीनि शारत्राण्यात्मनि वर्णाश्रमवयोवस्थादिविशेषाध्यासमाश्रित्य 


पूर्व प्रवतंमान शास्त्र अविद्यावाय्‌ पुरुषके आश्रयत्वका उल्ङ्कघन नहीं करता अर्थात्‌ शास्त्र अविद्वानुका 
ही आश्रय करता है, जेसे कि ब्राह्मणो यजेत' ( ब्राह्मण याग.करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मामें वर्ण, 
आश्रम, वय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रवृत्त होते हैं । 


'अतदमें तद्बुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे भिन्नमे उसकी बुद्धि ही अध्यास है, ऐसा 
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प्रत्युत उससे अध्यास अधिक दृढ होता है, क्योंकि यज्ञ आदि कमका फल कर्ता तभी भोग सकता है 
जब इस देहसे कर्ता, भोक्ता आत्माको ( अपनेको ) भिन्न समझे, अन्यथा स्वग आदि फल बोधक 
शास्त्र निरथक सिद्ध होगा । सुतरां कर्म शास्त्र अपनी साथंकताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, मोक्ता 
आत्माको अपेक्षा रखता हे । मैं ब्राह्मण हुँ, मैं क्षत्रिय हूँ, मैं कर्ता भोक्ता संसारी हूँ” ऐसा ज्ञान ही 
कमोंमें अपेक्षित. है । इसलिए अनादि अविद्या जन्य कर्तृत्व, भोक्तृत्व, ब्राह्मणत्व आदि अभिमान युक्त 
पुरुषको लेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवत्त होते हैं। दूसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्योंकि इससे 


विपरीत उपनिषद्‌-गम्य क्षुधा, पिपासा आदि इन्द्रोसे तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्म-अभिमान - 


रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेध शास्त्रमें अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमें उपयोग नहीं 
है और साथ-साथ अधिकारका विरोध भी है । इसलिए ब्रह्माभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पुव प्रवतंमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वानृका ही आश्रय करते हैं । जैसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमें 
प्रमाण हैं वसे ही शास्त्र भी प्रमाण है। यथा ब्राह्मणो ब्रहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक याग क्रे ) “राजा राजसूयेन यजेत” ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसूय नामक याग करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्व वर्णका, न हचे स्नात्वा 
मिक्षेत? ( ब्रह्मचारी स्नानकर-समावतंनके अनन्तर गृहस्थाश्रममें आकर भिक्षा न करे ) “गृहस्थः सदृशीं 
भार्या विन्देत” ( गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धर्मपत्नीको प्राप्त करे ) 
इत्यादि वेद `वाक्योंसे आत्मामें ब्रह्मचारी आदि आश्रमोंका, 'अष्टवषं ब्राह्मणमुपनयीत” ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वषमें उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामें वर्ण ओर आयुका, "जातपुत्रः 
कूष्णकेशोञ्ग्रीनादघीत' ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केशों वाला व्यक्ति श्रोतारिनिका आधान 
करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता. है । 

अथवा अवस्था अध्यास 'अप्रतिसमाधेयव्याधीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्यागः? ( प्रतिकार रहित 
व्याधि ग्रस्त व्यक्ति जल आदिमें प्रवेश कर प्राण त्याग करे )। “वर्णाश्रमवयोवस्थादि” इस भाष्य 
वाक्यमें प्राप्त आदि पदसे ब्रह्माहत्यादि महापातक और गोबध. आदि उपपातकोंका अध्यास भी ग्रहण 
करना चाहिए । पातकोंके विषयमें विशेष विवरण मनुस्मृतिके अध्याय ११, इलोक ६८ आदिमें 
द्रश्व्य है । इस प्रकार श्रुति, स्मृति, ब्राह्मण आदि ग्रन्थोंमें ब्राह्मण आदि वर्ण, आश्रम आदिमें अभिमान 
रखनेवाले व्यक्तिका अनुवाद पूवंक अघ्यासका समर्थन प्राप्त होता है । 

यद्यपि आक्षेप तथा समाधान द्वारा आत्मा और अनात्माका अध्यास प्रमाण सिद्ध है, तो भी 


यह अनथका हेतु कंसे है तथा किसका किसमें अध्यास है ? इन शद्धाओंका प्रथम अध्यासके लक्षणका | 


स्मरण कराते हुए भगवानु भाष्यकार “अध्यासो नाम' इत्यादिसे समाधान करसे हैं-- 
% अस्मितस्तदुबुद्धिः अध्यासः ( रजत भिन्न शुक्तिमें रजत बुद्धि ही शध्यास है ) यह अध्यास 


~ 
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प्रचत॑न्ते। ® अध्यासो नाम अतस्िरतद्‌बुद्धिरित्यवोचाम। तद्यथा-पुत्रभार्यादिषु विकलेंषु 
सकलेषु वा अहमेव विकलः सकलो वेति बाह्मधर्मानात्मन्यध्यस्यति; तथा देहधर्मान- 
स्थूलोऽहं, कृशोऽहं, गोरोऽहं, तिष्ठामि, गच्छामि, लङ्घयामि चेति। तथेन्द्रियधर्मान- 
मूकः, काणः, क्लीबः, वधिरः, अन्धोऽहृमिति | तथाऽन्तःकरणधर्मान्‌-कामसंकर्पचिचि- 
कित्साध्यवसायादीन । एवचमहंप्रत्ययनमरोषस्त्रप्रचारसाक्षिणि प्रत्यगाव्मन्यध्यस्य, तं च 
पहले हम कह चुके हैं। जैसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपूण और पुण होनेपर मैं ही अपूर्ण और 
पूर्ण हूँ, इस प्रकार बाह्य पदार्थोके धर्मोका अपनेमें अध्यास करता है । तथा 'मैं स्थूल हूँ' मैं कृश हुँ, 
मैं गौर हँ, मैं खड़ा हुँ, मैं जाता हूँ, मैं लाँघता हुँ, इस प्रकार देहके धमाका अध्यास करता है और 
'नैं मुक हूँ, काना हूँ, नपुंसक हूँ, बधिर हूँ, अन्धा हूँ” इस प्रकार इन्द्रियोंके धर्मोका अध्यास 
करता है। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निश्चय आदि अन्तःकरणके धर्मोका अपनेमें अध्यास 
करता है । इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वाले अन्तःकरणका अन्तःकरणकी सम्पूण वृत्तियोंके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लक्षण “स्मृतिरूपः परत्र पूवरष्टावमासः” इस पूर्वोक्त लक्षणका संक्षेपभात्र हे । यहाँ अहम्‌" यह 
घर्मीका तादात्म्याध्यास है और मम यह धर्माध्यास है । धर्माध्यासके विना केवल धर्मी अघ्यास 
अनथका हेतु नहों है । धर्माघ्यास ही साक्षात्‌ अनथ्मय संसारका हेतु है । इसलिए भगवान्‌ भाष्यकार 
पहले “तद्यथा” इत्यादिसे धर्माघ्यासका ही उदाहरण द्वारा विस्तार पूवक उल्लेख करते हैं। 
“क्रामः सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्धाश्रद्धाष्टतिरषतिहीर्घीभीरित्येतत्सवं मन एव ( ब्रृ० १।५।३ )” 
( इच्छा, सड्कुल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, . घृति, अधृति, लज्जा, ज्ञान, भय यह सब मन ही है ) 
इत्यादि श्रतिसे काम आदि सब अन्त:करणके ही धर्म कहे भए हैं । इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
'एवमहम्‌' इत्यादिसे धर्मियोंका अध्यास कहते हैं । अन्तःकरणकी सुख-दु:ख आदि वृत्तियोंके प्रकाशक 
अन्तरात्मामें पहले तो 'मै' ऐसी अहंवत्तिरूप ज्ञाने आश्रयभत अन्तःकरणका स्वरूप अघ्यास होता 
है, तदनन्तर अन्त:करणके सुख-दुःख आदि धर्मका अध्यास होता हे । इसी प्रकार धर्मी अध्यास 
पूवक घर्माध्यास होने पर “मैं सुखी, मैं दुःखी' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार होता है । इस प्रकार 
अन्तःकरण आदिका आत्मामें स्वरूपाध्यास दिखलाकर अब आत्माका अनात्म-अन्तःकरणमें “तं च 
इत्यादिसे संसर्गाध्यास दिखलाते हैं। आत्मा अहंकार आदि प्रपश्चसे अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वरूपाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कल्पिततादात्म्य सम्बन्ध है । बुद्धि आदिका 
आत्मांमें स्वरूपाघ्यास होनेसे उसमें कतृत्व, भोक्तृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती हे । यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसर्गाध्यास न मानें तो उसमें चतन्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना ही युक्त है। 
अब 'एवमयम्‌? इत्यादि भाष्यसे उक्त अध्यासका उपसंहार करते हैं। “विस्तरेण निरूपितस्य 
पदाथस्य सारांशकथनेन तन्निरूपणसमापनझुपसंहारः” ( विस्तारसे निरूपित पदार्थका सारांश कथनसे 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है ) यह इसका लक्षण है। अविद्या अनादि है, उसका काये 
होनेसे अघ्यास भी अनादि है। जंते बीजसे अङ्कर और अद्कुरसे पुन: बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नेसगिक कहा गया है। इस अध्यासका . उपादान कारण. अनादि अविद्या है और निमित्तकारण 
पूवं-पू्वं अध्यासके संस्कार । ब्रह्मामैकत्व ज्ञानके विना निवृत्त न. होनेके कारण यह अनन्त कहा गया 
हे । इसमें “न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चादिन च संप्रतिष्ठा’ ( म० गी० १५।३ ) ( संसार 
३ 
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प्रत्ययामानं सवसाक्षिणं तहिपर्ययेणान्तःकरणादिष्वध्यस्यति। एवमयमनादिरनन्तो 
नेसगिकोऽध्यासो मिथ्याप्रत्ययरूपः कर्तत्वभोक्तत्वप्रवतेकः सर्वलोकप्रत्यक्षः । अस्यानथ- 
हेतोः प्रहाणाय, आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्व वेदान्ता आरभ्यन्ते। यथा चायमथः 
सवषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां शारीरकमीमांसायां प्रदशयिष्यामः 
साक्षीभूत प्रत्यगात्मामें अध्यास-आरोपकर और इसके विपरीत उस सव साक्षी प्रत्यगात्माका अन्त:करण 
आदिमें अध्यास करता है, तो इस प्रकार अनादि अनन्त, नैसगिकं, -मिथ्याज्ञानरूप और [ आत्मामें ] 
कृतृत्व भोक्तृत्व आदिका प्रवर्तक अध्यास सवंजन प्रत्यक्ष है । 

इस अनर्थके हेतुभूत अध्यासकी समुळ निवृत्तिके लिए तथा ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान प्राप्तिके लिए 
सब वेदान्तोंका आरम्भ होता है । जिस प्रकार सब वेदान्तोंका यह ब्रह्मात्मैकत्व, प्रयोजन है, उसे उसी 
प्रकार हम यहाँ शारीरक मीमांसामें दिखलाएंगे । 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

वृक्षका स्वरूप जैसा कहा है वसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि 
और न अन्त है, न स्थिति. तथा मायामय होनेसे मिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्मृति प्रमाण मी है, 

अतः यह कार्याध्यास मिथ्या प्रत्ययरूप है । आत्मामें कतृत्व, भोक्तृत्व आदि अनेक अतर्थोका 
हेतु अध्यास हैं। इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए. ब्रह्म और आत्मा एक 
हैं! इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तों-उपनिषदोंका आरम्भ आचार्योने माना है! तात्पय यह है 
कि वेदान्तोंका विषय जीव ब्रह्मकी एकता है तथा अनर्थकी अत्यन्त निवृत्ति और परमानन्दकी प्राप्तिरूप 

मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवृत्ति शब्द मिथ्यारूष प्रतीति समझना चाहिए ! वेदान्त. विचारका जो 

विषय और प्रयोजन हैं वही विषय और प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा झास्त्रके. 
भी हैं । 

इस ग्रन्थको शारीरक मीमांसा इसलिए कहा जाता है कि 'शीयत इति शरीरम्‌? ( नाशको 
प्राप्त होता है, अतः इस स्थूल देहको शरीर कहते हैं ) अथवा 'कुल्सितं शरीरं शरीरकं तत्र भव 
शारीरकम्‌? ( घृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है और शंरीरकमें रहनेवाले जीवको शारीरक कहते 
हैं ) जीवका ब्रह्मारूपसे जो विचार व्रह झारीरक मीमांसा है। जीव-ब्रह्मका ऐक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्योंकि इसी विचारसे जीव का परम पुरुषार्थ सिद्ध: होता. है अन्यथा नहीं, इस हेतुसे 
इस प्रकृत ग्रन्थको शारीरक मीमांसा कहा जाता है । उपनिषदोंमें जो प्राण आदि उपासनाओंका वणन . 
है वह चित्तकी एकाग्रता और शुद्धि द्वारा जीव ब्रह्मके अभेद ज्ञान होनेमें सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका भी जीव-ब्रह्मकी एकतामें ही तात्पर्यं है। उपयुक्त रीतिसे विषय और, प्रयोजन सिद्ध 
होनेसे यह शास्त्र आरम्भणीय है, यह सिद्ध हुआ । 
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प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः | 
| अत्र पादे स्पष्टलिङ्गयुक्तानां वाक्यानां विचारः ] 
“इस पादमें स्पष्ट ब्रह्वालिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है” 
| १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ । स्‌० १ | 
& वेदान्तमीमांसाशासत्रस्य व्याचिख्यासितस्येदमादिमं सूत्रम्‌-- 
व्याख्यानके विषयीभूत वेदान्तमीमांस। शास्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम व्याख्या 
करना चाहते हैं उस वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह प्रथम सूत्र हे । 


अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ।। १॥ 


पदच्छेद--अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 

सूत्राथ--विवेक आदि साधन चतुष्टयरूप सम्पत्ति सिद्धिके अनन्तर कमंफलके अनित्य और 
ज्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे मुमुक्षुको ब्रहाजिज्ञासा करनी चाहिए । 

सत्यानन्दी दीपिका 

७ यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर विषय और प्रयोजनकी सिद्धि होनेपर प्रस्तुत ग्रन्यका 
आरम्भ करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूवमीमांसा ( यज्ञ आदि कर्मे समुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पूवं भागका विचारात्मक ) से गताथ है कि नहीं ? इस प्रकार प्ररनके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्भमें सन्देह हो जाता है कि क्या यह ग्रन्थ आरम्मणीय है कि नहीं ? 
मीमांसक मतमें समस्त वेदका तात्पर्यं विधिमें है। “आम्नायस्य करियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌'” 
( वेद क्रियाथंक है अक्रि यार्थक वेद अनर्थक है ) । जैसे कि 'यजेत' ( याग करे ) 'जुहुयात्‌( अग्निहोत्र 
करे ) इत्यादि विधियाँ हैं । वेदमें यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है । प्रवृत्ति निवृत्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद बाक्य-मन्त्र, नामधेय तथा अथवादको विधिवाक्यके साथ एक- 
वाक्यता कर धममें प्रामाण्य माना गया है। “अथातो धमजिज्ञासा” ( जे० सू० १।१।१ ) इत्यादि 
जैमिनि मुनि प्रणीत सूत्रोंद्वारा विधि आदिका विचार किया गया हे । इस प्रकार विधिका विचार किए 
जानेपर वेदान्त गताथ है अर्थात्‌ धमं आदिसे पृथक्‌ जीव ब्रह्मका ऐक्यरूप विषय वेदका. अथ-प्रयोजन 
नहीं हे, अतः जीव-ब्रह्मकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास्त्रका आरम्म निष्फल है ? 
समाधान --तात्पयं यह है कि यदि यजेत” इत्यादि विधियोंको ही वेदका अथ मानें तो ब्रह्मामें वेदान्त 
प्रमाण सिद्ध न होगा, परन्तु सवज्ञकल्प भगवान्‌ बादरायण ( वेदव्यास ) द्वारा ब्रह्मासूत्रकी रचना 
यह सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है । इसलिए अन्य शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य ब्रह्म बोधक वेदान्त विचारात्मक प्रस्तुत शास्त्रका आरम्म युक्त है। इस प्रकार विषय और 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हुए। “अल्पाक्षरमसंदिग्धं सारव द्विश्वतो मुखम्‌ । अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो 
बिदुः” ( जो अल्प अक्ष॑रोंवाला, असंदिग्ध अर्थवाला, . सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटा और निर्दोष 
हो, उसे सूत्रवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैं ) यह सूत्रका लक्षण है। 

शंका--ब्रह्म विषयक जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? समाधान-- 

“विषयो विशयश्चैव पूर्वपक्षस्तथोत्तरम्‌ । प्रयोजनं संगतिश्च प्राञ्जोऽधिकरणं विदुः? 
“बिषयः सन्देहः संगतिः पूवपक्षः सिद्धान्त इत्येकैकमधिकरणं पञ्चावयवं ज्ञेयम्‌” 

“विषय, सन्देह, पुवपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन और सङ्गति इस प्रकार विद्वानु लोग इसे अधिकरण 
रूपसे जानते हैं । कोई इसे पश्चावयव भी मानते हैं ।” 


२० व्रहासत्र-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा० १ 
सत्यानन्दी-दी पिका 
दुःखत्रयाभिघाताजिज्ञासा तदुपघातके हेतौ । दष्टे साऽपार्था चैन्नेकान्तात्यन्ततो$भावात्‌ ॥ (सां०का०१) 


जिनसे प्रत्येक संसारी महान्‌. दुःखका अनुभव करता रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 
चाहता है वे अनुभुयमान दुःख आधिभौतिक, आधिदेविक तथा आध्यात्मिक. भेदसे शास्त्रोमें तीन 
प्रकारके कहे गए हैं। उनमेंसे मनुष्य, पशु, पक्षी जंल-थळ, अग्नि आदि भूतोंके निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आंधिभौतिक, ग्रह, पिशाच, राक्षत आदिसे उत्पन्न दुःख आधिदविक कहा जाता है। शारीरिक 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है। वात, पित्त तथा कफ इन तीनोंसे अथवा 
भक्त अन्न, जल आदिसे परिणत रस, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीय इन सात घातुओसे इस 
स्थल शरीरको रचना होती है । इनके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है ओर विषमतासे शरीरमें कोई 
न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, जिससे दुःखका अनुभव होता हे । विषय सम्बन्धी काम, क्रोध 
आदिसे उत्पन्न दुःख मानसिक कहा जाता हे । इन दु:खोसे आक्रान्त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके लिए 
ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए 


शंका---लौकिक उपाय बहुत हैं, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते हैं । जैसे औषधि आदिके 
सेवनसे शारीरिक रोग निवृत्त हो सकता है तथा सुन्दर स्त्री आदिकी प्राप्तिद्वारा काम आदि जन्य 
मानसिक दुःखोंकी निवृत्ति संभव है। मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदविक दुःखं निवृत्त हो 
सकते हैं। नीतिशास्त्र आदिकी कुशलतासे आधिमौतिक दु:खोंका भी जब प्रतिकार हो सकता है, तो 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्माको जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? खसमाधान--यद्यपि समुचित लौकिक 
उपायोसे उक्त दु:खोंकी यत्किश्वित्‌ निवत्ति. हो सकती है, तो मी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवत्ति तो. 
्रह्मात्मैकत्व ज्ञान के चिना नहीं हो सकती, अतः ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है । शंका--यदि लौकिक उपायोसे 
दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि वदिक उपायोंसे हो जायगी ? समाधान--दृष्ट 
वदानुश्रविकः? ( यज्ञ आदि वेदिक क्म कलाप भी लौकिक उपायोंके समान ही हैं ) क्योंकि “तद्यथेह 
कमचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते” ( छा० ८।१।६ ) ( जैसे यहाँ लौकिक 
कर्मोसे सम्पादित अन्नादि फल नष्ट हो जाता है, वसे ही वेदिक पुण्य कर्मोका स्वगं आदि फल मी क्षीण 
हो जाता है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है । जसे साधनोके तारतम्यसे लौलिक फलोमें सातिशय-तारतम्य होता 
है; वसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वेदिक साधनोंके तारतम्यसे स्वर्ग आदि फलोंमें भी तारतम्य होता 
है, सातिशय फल अनित्य है। इसमें “ते तं भुक्त्वा स्वगलोक विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं 
विशन्ति ॥” ( गी० ९।२५ ) ( वे पुण्यशाली उस विशाल स्वर्गलोंकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर 
मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) यह स्मृति प्रमाण है। इसलिए “मामुपेत्य तु कोन्तेय पुनजन्म न 
विद्यते ।” ( गो० ८1१६ ) ( परन्तु हे कौन्तेय ! मुझ आत्माको अभिन्नरूपसे प्राप्त होकर उसका पुनर्जन्म 
'नहीं होता, क्योंकि मैं नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्तरात्मा हुँ ) “भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछियन्ते 
"सवसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्ृष्ठे परावरे ॥” (झु०,२।२।४) ( उस प्रत्यगमिन्न परब्रह्मके 
साक्षात्कार होनेसे हृदयग्रन्थि ( चित्‌-जड़-ग्रन्थि ) ट्ट जाती है आत्मविषयक सब “सन्देह नष्ट हो 
- जाते हैं तथा समी कम क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्त 
शास्त्रसे भिन्न अन्य शास्त्रोके श्रवण आदिसे संशय और विपयंय निवृत्त नहीं होते, क्योंकि कोई इस 
स्थूल शरीर," कोई श्रोत्रं आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आदिको आत्मा मानते हैं । तथा कोई आत्मा 
का अणु परिमाण कोई मध्यम परिमाण मानते हुँ । कोई आत्माको कर्ता, मोक्ता तथा व्यापक कहते 


अघि» १ सू० १ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २१ 


& तत्र अथशब्द आनन्तर्याथः परिगृह्यते, नाधिकाराथ', ब्रह्मजिज्ञासाया अनधि- 
कार्यत्वात्‌। मङ्गलस्य च वाक्याथ समन्वयाभावात्‌ अर्थान्तरप्रयुक्त. एव ह्मथशब्दः श्रुत्या 
मङ्गलप्रयोजनो भवति। पूबप्रकृतापेक्षायाश्च फलत आनन्तर्याव्यतिरेक्कात्‌ । & सति चानन्त- 
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सूत्रस्थ 'अथ' शब्द आनन्तर्याथक परिगृहीत है, आरम्भाथक नहीं, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञासाका | 
आरम्भ नहीं किया जा सकता ओर मङ्गलका वाकयाथमें समन्वय नहों होता, इसलिए अन्य अर्थमें 
( आनन्तर्याथंमें ) प्रयुक्त हुआ ही 'अथ' शब्द श्रवणद्वारा मङ्गळरूप प्रयोजनवाला होता हे । फल 
(विचार) की कारण भूत पूर्व प्रकृत (पूववतमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आन -तयसे भेद नहीं है । 

सत्यानन्दडा-दा[पका 

हैं, कोई केवल भोक्ता मानते हें । कोई आत्माको जड़, कोई चेतन, कोई जड़ चेतन उभयात्मक 
मानते हैं । इस प्रकार अनेक मतोंके श्रवणसे अव्युत्पन्न श्रोताको आत्मविषयक सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक हे । इनमेसे किसी एक मतमें आस्थाको भ्रान्ति ही समझना चाहिए उससे अनथमय 
संसारकी निवृत्ति. नहीं होगी । जहाँ सन्देह और प्रयोजन होते हैं वहाँ ही जिज्ञासा होती हे । उस सन्देह 
की .निवत्ति ओर प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तशास्त्रके विचारसे ही हो सकती हे । अन्यथा नहों, अत 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य हे । इस प्रकार प्रत्यगभिन्न ब्रह्मतत्त्वके जिज्ञासुको यहाँ अधिकारी) समझना 
चाहिए । इसी आशयको सूत्रकारने. सूत्रस्थ 'अथ' शब्दसे :सूचित किया है । “अथातो ब्रह्मजिज्ञाता 
इस 'अथ' शब्दका अथ यहाँ आनन्तय .है। आनन्तयसे अभिप्राय यहाँ उन्हो साधनोंसे है जिनकी 
सिद्धिके अनन्तर सुमुक्षको ब्रह्मजिज्ञासा स्वयमेव होती है । यद्यपि “मंगलानन्तरारम्भप्रश्नकात्स्त्यप्व- 
थो5थ” अमरकोशके इस वचनसे 'अथ? शब्दके “मङ्गल, अनन्तर, आरम्भं, प्रश्न, कत्स्त्य ( पूर्ण ) 
`, इत्यादि अनेक अथे बताए गए हैं और इन्हीं अर्थोमें आचार्योने 'अथ' शब्दका प्रयोग भी किया है । 
जैसे 'अथः योगानुशासनम्‌? योगदशनके इस प्रथम सूत्रमें अथः शब्द आरम्म' अथमें प्रयुक्त है । 
और “अथातो धमजिज्ञासा” ''अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” पूवमीमांसा और उत्तरमीमांसाके इन प्रथम 
सूत्रोमें अथ शब्द 'आनन्तय' अथमें प्रयुक्त ,किया गया है, क्‍योंकि आचायोंको यहाँ आनन्तय अथ ही 
_ अभिप्रव हे । - * 
यहाँ :अथं' शब्दका अथ आनन्तय है आरम्भ नहीं, क्योंकि इस सूत्रमें जिज्ञासा पद भी है । 


१ टि०--अधिकारी, विषय, प्रयोजन और सम्बन्ध ये चारों अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्त्रोंमें 
प्रसिद्ध हैं । ““प्रन्थप्रदू त्तिप्रयोजकज्ञानविषयत्वमनुबन्धत्वस्‌"' ( ग्रन्धमें प्रवत्तिके प्रयोजक ज्ञान “मदिष्ट- 
साधनम्‌?” का विषय अनुबन्ध हे ) यहाँ साधन चतुष्टंय सम्पन्नता ही अंधिकारीका लक्षण है । विवेक, . 
वराग्य, षटसम्पत्ति और मुमुक्षता ये साधन-चतुष्टय' हें । आत्मा सत्‌ है और अनात्म-जगत्‌ असत्‌ 
( मिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक हे । विवेक वराग्यमें हेतु है, इस लोक तथा परलोकके भोगोंमें 
नितान्त अशुचि वराग्य हे । अनन्तर षट्सम्पत्तिकी -उत्पत्ति होती है । शम, दम, श्रद्धा, समाधान, 
उपरति और तितिक्षा, ये छ; षट्सम्पत्ति कहे जाते हैं। विषयोंसे मनका. निग्रह शम और इन्द्रियोंको 
निग्रह दम हे । वेद तथा गुरुवाक्योंमें विश्वास श्रद्धा है । संयत्त मनको विषयोंकी ओर न जाने देनेका . 
नाम समाधान है, त्यक्त पदार्थोको पून: इच्छा न हो वह उपरति है । भूख, प्यास आदि इन्द्रोंका सहन 
तितिक्षा है । प्रत्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अतथंकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, उसकी 
प्राप्तिकी' इच्छाका नाम मुमुक्षता है । उक्त साधन-चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी कहा जाता है । विषय | 
और प्रयोजनका पहले वर्णन: हो चुका है । विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव, अधिकारी 
ओर विषयका प्राप्य-प्रापकभाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह: अनुबन्ध-चतुष्टय है । 
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थत्वे यथा धर्मजिज्ञासा पूववृत्तं वेदाध्ययनं नियमेनपेक्षते, एवं ब्रह्मजिज्ञासापि यत्पूर्व- . 
७ Se ० - 

वृत्तं नेयमेनापक्षते, तद्वक्तव्यम्‌ । स्वाध्यायाध्ययनानन्तय तु समानम्‌ । नन्विह कर्माव- 


{ ~, 


तो 'अथ' शब्दके आनन्तर्थायंक होनेपर जसे धर्मजिज्ञासा पहले नियमसे होनेवारे कारण भूत वेदाध्ययनकी 
अपेक्षा रखती है, वसे ही ब्रह्म जिज्ञासा भी पहले नियमसे रहनेवाली जिस वस्तुकी अपेक्षा रखती हो 
उसे कहना चाहिए । [ यदि स्वाध्याय-अव्ययनका आनन्तय माना जाय तो वह ठीक नहीं, क्योंकि | 
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क्या जिज्ञासा पदका अर्थ ज्ञानकी इच्छा है अथवा लक्षणासे विचार ? प्रथमपक्षमें 'अथ' शन्दके 
आरम्मार्थक होनेसे ब्रह्माज्ञानकी इच्छा आरम्भ को जाती है, ऐसा सूत्रका अथ होगा, परन्तु यह अथं, 
असङ्गत है, क्‍योंकि इच्छा आरम्भ करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्भ नहीं 
होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है । दूसरे पक्षमें कतव्य पदका अध्याहार किए विना यह 
अथ सिद्ध नहीं होता, सूत्रमें कतव्य पदके अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्भ अर्थ हो जाता है तो 
इसका ब्रह्मविधार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्भ करना चाहिए यह अथ होतां है । 
इस प्रकार 'कतंव्य' पदसे 'अथ' शब्दके अर्थके निकल आनेसे 'अथ' शब्द व्यर्थं होगा, इसलिए दूसरा 
पक्ष भी युक्त नहीं है । अतः अंधिकारीकी सिद्धिके लिए 'अथ' शब्दका अर्थ आनन्तर्य ही संगत हे । 
अपि च जैसे 'अथ' शब्दका अर्थ यहाँ आरम्भ अभिप्रेत नहीं है, बसे मङ्गल भी अभिप्रेत नहीं, 
क्योंकि मङ्गल वाक्याथंमे समन्वित नहीं होता, पदार्थ ही वाक्यार्थमें समन्वित होता है । वह पदार्थ 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहाँ मङ्गल न तो अर्थ शब्दका वाच्याथं है और न लक्ष्याथे ही । 
इसलिए सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका मङ्गल अथे भी नहीं है ! “ओकारश्चाथशब्दश्व द्वावेतो ब्रह्मणः पुराः । 
कण्ठं भित्वा विनिर्यातो तस्मान्माङ्गलिकावुभो ॥( सृष्टिके आदि कालमें 'ओकार और अथ' ये दोनों 
शब्द ब्रह्माके कण्ठरो निकले हैं, इसलिए दोनों माङ्गलिक हैं ) यद्यपि स्सृति वाक्यसे 'अथ' मद्धु लाथक 
मात्र ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथ' शब्दको मुख्यत: मङ्गलाथंक न कहकर 
आनन्तर्य वाची कहा है, क्योंकि आनन्तर्याथमें प्रयुक्त होनेपर भी यह 'अथ' शब्द श्रवणमात्रसे मङ्गल- 
रूप अर्थ तो सिद्ध कर ही देता है । जलंपूर्ण कलश अथवा शंखध्वनि आदि अंपने-अपने अथमें प्रयुक्त 
होनेपर भी जैसे दर्शक अथवा श्रोताको मङ्गलरूप सिद्ध होते हें । ऐसे ही 'अथ' शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मङ्गल सिद्ध करता हुआ आचायंके अभिप्रेत आनन्तयं अर्थको भी स्पष्ट करता है । इसलिए कार्यको 
अपनी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीकी अपेक्षा होती है, “यस्त्वे यत्सत्वं यदभावे यदमावः? (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो और जिसके न होनेपर अभाव हो ) वहीं कार्य कारणभाव होता है, अतः यहाँ 
जिस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कायं हो और, जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप कार्य न हो, 
वही जिज्ञासारूप कायंके प्रति पूर्व वृत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है । यदि यहाँ जिज्ञासा 
पदके द्वारा उक्त कतँव्य विचारको फल मानें तो उनके हेतुरूपसे जो पूववृत्त है उसकी अपेक्षा होगी । 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका आक्षेपकर उससे अर्थान्तर कहें तो वह अर्थान्तर आनन्तयंके ही अन्तभंत 
होता है, क्योंकि हेतु और फलमावके ज्ञानके लिए आनन्तयं अवश्य मानना चाहिए । अतः यहाँ 'अथ' 
शब्दका अर्थ आनन्तयं ही युक्ति-युक्त है । 

&'अथातो धमजिज्ञासा? जैसे यहाँ धमकी जिज्ञासा तमी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
इसलिए धर्मजिज्ञासा नियमसे अपने पूर्व विद्यमान कारण वेदाध्ययनकी- अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
ब्रह्मजिज्ञासा टी निथ्मत: अपनेसे पुवे जिस कारणकी अपेक्षा रखती है उसे कहना चाहिए। यदि 
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बीधानन्तय विशेषः । न; धर्मजिज्ञासायाः प्रागप्यघीतवेदाम्तख व्रह्मजिज्ञासोपपत्तः। &यथा 
च हृटयादयवदानानामानन्तयेनियमः: क्रमस्य विवक्षितत्वान्न तथेह क्रमो विवक्षितः, शेष- 
दोषित्वेऽधिकृताधिकारे वा प्रमाणाभावात्‌, धमब्रह्मजज्ञासयोः फलजिक्ञास्यभेदाच । 


स्वाध्याय अध्ययनका आनन्तय तो दोनों ( धमजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा ) में समान है। यदि कहो कि 
ब्रह्मजिज्ञासामें धमंजिज्ञासांसे कमंज्ञानका आनन्तय विशेष है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अधीत 
वेदान्त पुरुषको भी धमजिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । 

और जैसे हृदय आदिके-अवदानों ( छेदन. ) सें आनन्त्य क्रमका नियम है, क्योंकि वहाँ क्रम 
विवक्षित है, वैसे यहाँ ( ब्रह्म जिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है ।  धमंजिज्ञासा और ब्रह्माजिज्ञासामें 
अङ्गाङ्गिभाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमें. कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोंके फल और जिज्ञास्यमें 
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स्वाध्यायाध्ययन (पितृ आदि परम्परासे प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करें तो यह अर्थ 'अथातो धमजिज्ञासा' इस सूत्रे ही सिद्ध हो जाएगा, फिर 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस 
नतन सूत्रकी रचना व्यथ सिद्ध होगी । इसलिए वेदाध्ययनके ` आनन्तयसे भिन्न आनन्तय यहाँ अपेक्षित 
है । वादीका अभिप्राय यह है कि ब्रह्मचारी आवायकुलमें विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करता है ओर 
जिज्ञास्य धम ( यज्ञादि ) का केवल ज्ञान प्राप्त कर सकता है । परन्तु वह उनका अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, क्योंकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कम गृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते हैं, इसलिए ब्रह्मजिज्ञासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवल कमका ज्ञान होनेपर होती . है।. जसे तमेतं वेदानुबंचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषन्ति । ( बृ० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगभिञ्न ब्रह्माको वेदाध्ययनसे ब्रह्मजिज्ञासु जाननेकी इच्छा 
करें ) यह श्रुति प्रमाण है । अतः धमंजिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामें कमंज्ञानका आनन्तयं विशेष है । . 

समाधान-कमके ज्ञानसे तथा अनुष्ठेय यज्ञादिरूप धमकी जिज्ञासासे पूवं भी वेदान्त-उपनिषद्‌- 
का अध्ययन करनेवाले पुरुषको ब्रह्म जिज्ञासा हो सकती हे । यह कोई नियम नहीं है कि जब कमज्ञान 
तथा धमंजिज्ञासा हो तमी ब्रह्मजिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन. दोनोंका परस्पर कार्य-कारणभाव भी नहीं 
है । इसी आशयका “यदि वेतरथा ब्रह्मचग्रदिव प्रच्रजेत अथवा “ब्रह्मचय समाप्य गृही भवेत्‌? इसके 
विपरीत यदि वराग्य हो तो ब्रह्मचर्याश्रमसे ही संन्यास ग्रहण करे )'यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रच्रजेत्‌' 
( जिस दिन वराग्य हो उसी दिन संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्रुति प्रतिपादन करती हे । अतः 
यह स्पष्ट है कि क्मज्ञानकी अथवा धमजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामें अपेक्षा नहीं हे । 'जायमानो वे 
ब्राह्मणखिसिक्र णवान्‌ जायते’ ( जाबाल ) (.उत्पन्न हुआ द्विज तीन ऋणवाला होता है ) इससे जब 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमंकर देव ऋण,'पितृ ऋण तथा ऋषि करण इन तीन क्रणोसे मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचयंसे संन्यास. ग्रहण नहीं कर सकता । यद्यपि इस श्रतिवाक्यमें “जायमानः? इस पदका यथाश्रत 
अथं ऐसा ही प्रतीत होता है, तो भी टीकाकारोंने इस पदका अर्थ ऐसा किया है कि “जायमान 
गाहस्थ्य संपद्यमान अर्थात्‌ विधिवत्‌ भार्याका' पाणिग्रहणरूप गाहस्थ्यको प्राप्त होनेवाला द्विज तीन 
ऋणवाला होता हे । ऐसा अथे करनेसे “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेत” इस श्रतिवाक्यके साथ 
कोई विरोध नंहीं है । इसलिए ब्रह्मजिज्ञासामें कमज्ञानके आनन्तयकी अपेक्षा नहीं है । 

& वादी अब प्रकारान्तरसे आनन्तयंका प्रतिपादन करता है कि सूत्रस्थ 'अथ' शब्दका अर्थ 
क्रम हो । जैसे .'हृदयस्याग्रेऽवद्यति अथ जिह्वाया अथं वक्षसः”.( तै० सं० ) “( प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पशुके हृदयका, अनन्तंर जिह्वाका, अनन्तर वक्षःस्थलका छदन करे )' यह वांक्य अग्नीषोमीय पशुयागमें 
शृत हे । यहाँ 'मथ' दाब्दसे अवदानका क्रम अभिप्रेत है । अथवा “ब्रह्मचय समाप्य गुही मवेत्‌, गुही 


२४ त्रह्मसूत्र-शाङ्कर भाष्य [ अ० १ पा० १ 


अध्यदयफछ धर्मज्ञानं, तञ्चानु छ्ानापेक्षम्‌ । निःश्रेयसफलं तु ्रह्मचिज्ञानं, न चानुष्ठाना- 


Reh 


भी भेद हे । धम ज्ञानं अभ्युदय फलवाला है तथा वह अनुष्ठानकी अपेक्षा रखता है । ब्रह्मज्ञान तो 
मोक्षरूप फलवाला है और वह अन्य अनुष्ठानोंकी अपेक्षा नहीं रखता । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
भूत्वा वनी भवेत्‌, वनी सूत्वा प्रत्रजेत्‌ ( जाबा० ४ ) ( ब्रह्मचय समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रम ग्रहण करे, वानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जसे यहाँपर क्रम विवक्षित 
है, वसे धमंजिज्ञासाके अनन्तर. ब्रह्माजिज्ञासा करनी चाहिए । इस प्रकार 'अथ' शब्दका अथं क्रम हो 
सकता है, परन्तु यहाँ धर्मजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योंकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कर्तासि होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा की गई है। 'ग्रही 
भूत्वा वनो भवेत्‌’ । अथवा 
'अधीत्य विधिवद्वेदान्पुव्रांश्रोत्पाद्य धम॑तः । इष्टा च शक्तितो यज्ञेमनो मोक्षे निवेशयेत्‌? ॥ 
( विधिवत ब्रह्मचर्यं आदि नियमोंका पालन करता हुआ आचार्य कुलमें विधिवत्‌ वेदोंका अध्ययन 
कर गार्हस्थ्य होकर धर्मानुसार पुत्रोंकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशक्ति यज्ञों द्वारा देवोंकी प्रसन्नतां संपादित 
कर मन मोक्षमें लगाना चाहिए) “अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथात्मजान्‌ । अनिष्ट्वा चैव यज्ञेश्च मोक्ष- 
मिच्छन्त्रजत्यधः ॥ यह स्मृति निन्दा करती हे । -इस प्रकार श्रुति और. स्मृतिमें क्रम और अधिकृत 
अधिकारका विशद वणन उपलब्ध होता है। जिसका धममें अधिकार हो उसीका मोक्षमें अधिकार है इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जाता है। परन्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उस व्यक्तिके लिए है जिसका ' 
अन्तःकरण संसारी भोग वासनाओंसे मलिन है । जिसका अन्तःकरण इस जन्म. अथवा जन्मान्तर कृत 
निष्कांम यज्ञ आदि कमं तथा देवोपासना आंदिसे शुद्ध है तथा जो विवेक आदि साधन चतुष्टय सम्पन्न है, 
उसके लिए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेत्‌ गृहाद्वा वनाद्वा? यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेव 
्रन्रजेत्‌? ( जाबा० ४ ) इत्यादि श्रुति स्वयं खण्डन करती है । 
जैसे 'दुशपूणमासाभ्यामिष्टरा सोमेन यंजेत' ( स्वगकी. कामनावाला पुरुष दश, पूर्ण मास याग 
कर सोम याग करे ) यहाँ दश, पूणमास याग अङ्गी है. और जिन प्रयाज आदि क्रिथाओंद्वारा वह 
निष्पन्न होता है वे क्रियाएं यागके अङ्ग हैं। इसलिए दश, पुणमास यांग -अद्भी-प्रधान हैं और प्रयाज 
आदि क्रियाएं उनके अङ्ग-अप्रधान हैं। इस प्रकार दोनोंका अङ्गाङ्गिमाव है । वसे इन जिज्ञासाओंमें 
अङ्गाङ्गिभाव भौ नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रधान और अप्रधानभाव नहीं है। अधिकृताधिकारसे 
अभिप्राय यह है कि एक विषयमै अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोंमें मी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जसे “द॒श पूणमासाभ्यामिष्टरा सोमेन यजेत” जो दश, पृर्णमास यागमें अधिकृत. है उसका 
ही. सोमयगमें अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधानं. यागमें नियत अधिकृत होता है वही अङ्गों अथवा भिन्न 
यागमें अधिकारी होता है । (ख) दशं पूर्णमास यागमें चमससे जल आनयका विधान है; परन्तु यदि | 
पंशु कामनावाला हो तो 'गोदोहमैन पञ्चुकामस्य' ( पशुकी. कामनावाला' गोदोहन नामक पात्रसे जल 
लावे) यहाँ जो पुरुष दश पूणमास यागमें अधिकृते है उसका गोदोहन पात्रसे जल ले आनेमें अधिकार है। 
परन्तु प्रकरणमें ऐसा नहीं है । जो धमजिज्ञासामें अधिकृत हो यदि वही ब्रह्माजिज्ञासामें भी अधिकारी 
हो तो अधिकृताधिकार हो सकता हे । परन्तु ऐसा यहाँ नहीं है, क्योंकि. दोनोके अधिकारी आदि 
भिन्न-भिन्न हैं। जसे अधिकारीके भेदसे -अथशास्त्र और धमशास्त्रका क्रम नहीं है, वसे यहां 
भी है। किच दोनों जिज्ञासाओके फल और विषयमें भी भेंद है, यथा-धमज्ञानका फल अभ्युदय है और 
ब्रह्मज्ञानका फल मोक्ष है, इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीं हैं, अतः अर्थ” शब्द आनन्तर्यार्थक है-। 
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न्तरापेक्षम्‌। # भव्यञ्च धमो जिज्ञास्यो न ज्ञानकालेऽस्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌। इह 
तु भूतं ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌। चोदनाप्रवृत्तिभेदाञ्च। याहि 
चोदना धर्मस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुञ्जानेव पुरुषमवबोधयति। ्रह्मचोदना तु पुरुषः 
सवबोधयस्येव केवलम्‌, अवबोधस्य चोदनाजन्यस्वान्न पुरुषोऽवबोधे नियुज्यते। यथाऽक्षा- 
थसंनिकषणार्थांवबोधे, तद्वत्‌। तस्मात्किमपि वक्तव्यं यदनन्तरं अ्रह्मजिज्ञासोपदिइयत 

धर्मजिज्ञासाका विषय धम भव्य ( साध्य ) है और ज्ञानकालमें नहीं है, क्योंकि वह पुरुष 
व्यापारके अधीन है 1 यहाँ-त्रह्ममीमांसामें तो सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है, वह नित्य होनेसे पुईषव्यापारके 
अधीन नहीं है। किश्च बोधक प्रमाणकी प्रवृत्तिके भेदसे भी जिज्ञास्य-भेद है। जो विधि धर्मका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है । ब्रह्माबोधक प्रमाण 
तो पुरुषको केवल बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्मप्रमाणसे जन्य है । इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
ब्रह्म ) पुरुषको ज्ञानमें नियुक्त नहीं करता । जैसे इन्द्रिय विषयके सन्निकषसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियुक्ति नहीं होती । इसलिए जिसके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है ऐसा कोई 
असाधारण हेतु कहना चाहिए । कहते हैं-नित्य और अनित्य वस्तुका विवेक, इस लोक तथा | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


$ यदि धमजिज्ञासा तथा ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमरूप आनन्तयं नहीं है, तो कमं और ज्ञान 
दोनोंसे ही मोक्ष मानना चाहिए, . क्योंकि हमारे ( समुच्चय वादियोंके ) मतमें ज्ञान कम समुच्चयसे 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती है। परन्तु यह समुच्चयवाद भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि धमं और ब्रह्म- 
` ज्ञानका स्वरूप, फल और हेतु भिन्न-भिन्न हें । धमजिज्ञासाका विषय धम है, वह जन्य होनेसे अनित्य 
है और ज्ञांनकालमें नहीं है अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूव प्रत्येक कमंका पहले ज्ञान होता है, पश्चात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरुष प्रयत्नसे उसकी निष्पत्ति होती है, इससे धमं साध्य है । 
परन्तु व्रह्म तो नित्य सिद्ध वस्तु है, अतः वह पुरुषकी किसी मी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 
''सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) 'ब्रह्मेवेदमग्र आसीत्‌’ ( सृष्टिके पहले 
यह सब एक अद्वितीय ब्रह्म ही था ) “एष महानज आत्मा” ( यहं आत्मा महानु अज है ) “अजो 
नित्य: शाश्वतोऽयं पुराणः? ( भ० गी० २।२० ) यह आत्मा अज, नित्य, शाश्वत ओर पुराण है ) 
इत्यादि श्रृति-स्मृति मी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती हैं, तो इससे सिद्ध होता है. कि ब्रह्म नित्य सिद्ध 
और धमं नित्य साध्य है ।.. इस प्रकार अत्यन्त बेलक्षण्य होनेसे दोनोंका स्वरूंप भिन्न भिन्न है। अब. 
“चोदना? आदि माष्यसे धमं और ब्रहामें प्रमाणसे भी भेद दिखलाया' जाता है--'अज्ञांतज्ञापक 
वाक॑यमत्र चोदना” अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिङ्‌ आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा शब्द 
यहाँ चोदना कहा जाता है इन चोदनाओंके भेदसे मी जिज्ञास्य धम और ब्रह्मामें भेद है। जैसे-- 
'स्वगंकामो यजेत” यह विधिवाक्य अपने विषय धमंके साधन भूत याग आदिमें प्रवृत्त करता हुआ 
ज्ञान कराता है और 'अयमास्मा ब्रह्म! ( बृंह० २।५।१९ ) (यह प्रयगात्मा ब्रह्म है ) इत्यादि ब्रह्म- 
चोदना "मैं ब्रह्म स्वरूप हूँ इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्माका अभेद 
ज्ञान कराती है जो संसारके बीज़भूत अनादि अविद्यासे आवृत्त-सा है । 


धमंजिज्ञासा और ब्रह्म जिज्ञासामें जब 'अथ' शब्दका अर्थ क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा 'अथ' 
शब्दका अथ आनन्तर्य ही सिद्ध होता है। अब यह प्रश्न उठता है कि ब्रह्मजिज्ञासा किसके अनन्तर 
कतंव्य है ? क्योंकि अनन्तर शब्द अपनेसे पुवंकी निश्चित अपेक्षा करता है। 
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इति। #डच्यते-नित्यानित्यवस्तुविवेकः, इहामुत्रा्थभोगविरागः, शामदमादिसाधनसंपत्‌ , 
मुमुक्षुत्वं च । तेषु हि सत्सु प्रागपि धमेजिज्ञासाया ऊध्वं च शक्यते ब्रह्म जिज्ञासितुं 
ज्ञातुं च, न विपयेये। तस्मादथशब्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयसुपदिस्यते । * अत 
शाब्दो हेत्वथः । यस्माद्वेद एवाग्निहोत्रादीनां श्रेयःसाधनानामनित्यफलतां दशयति-- 
“तद्यथेह कमचितो लोकः क्षीयते, एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते’ (छान्दो ८।१।६) इत्यादिः। 
तथा ब्रह्मविज्ञानादपि परं पुरुषार्थ दर्शायति--ब्रह्मविदाप्नोति परम? (तैत्ति०२।१) इत्यादिः । 


परलोकस्थ विषय भोगोसे विराग, राम-दम आदि साधन सम्पत्ति और मुमुक्षुता ( मोक्षकी इच्छा ) । 
उन साधनोंके होनेपर हो धर्मजिज्ञासासे पूवं तथा पश्चात्‌ भी ब्रह्मजिज्ञासा तथां ब्रह्मज्ञान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये 'अथ' शब्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है । 
अतः शब्द हेतु अर्थक है |. तद्यथेह०' ( जैसे यहाँ कर्मोसे उपाजित अन्न आदि भोग्य पदाथ क्षीण हो 
जाते हैं, वेसे ही परलोकमें पुण्य कर्मोसे सम्पादित स्वग आदि भोग भी नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति 
ही श्रेयके साधनभूत अग्निहोत्र आदिका अनित्य फल दिखलाती है । इसी प्रकार 'ब्रह्मविदाभोति परम्‌" 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूस्वाऽऽस्मन्येचात्मानं पश्यति सच- 
[त्मानं पश्यति' ( बृह० ४।४।२३ ) ( अतः इसप्रकार जाननेवाला शान्त, दान्तं, उपरत, तितिक्षु 
और समाहित होकर आत्मामें ( विशुद्ध अन्तःकरणमें ) ही आत्माको देखता है, सभीकी आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति भी ब्रह्माजिज्ञासाके लिए साधन चतुष्टयसम्पन्न अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है । “तद्विजिज्ञासस्व' “उसके जानने की इच्छा कर” क्योंकि "ज्ञानादेव तु केवल्यम्‌' ( मोक्ष केवल 
झञानसे ही होता है ) अतः ब्रह्मजिज्ञासा धमजिज्ञासासे पूव तथा पश्चात्‌ भी संभव है । इसलिए साधन 
चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह.सिद्ध होता है कि ब्रह्माजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान दोनोंके प्रति साधन चतुष्टय असाधारण कारण है । 
साधन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञानमें अधिकारी है। परन्तु सवप्रथम तो साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका ही अभाव है ? क्योंकि उन साधनोंमें से वेराग्यका संभव नहीं है । यद्यपि | 
क्षणिक ऐहिक विषय सुखसे वेराग्यका संभव है, तो भी अपाम सोममम्हता अभूम” ( यागमें सोम 
पानकर हम अमर होते हैं) ।: | 
स्वगलोके न भयं किञ्चनास्ति न तत्र त्वं न जरया विभेति। 
उभे तीर्वाञ्शनायापिपासै शोकातिगो मोदते स्वर्गलोके ॥ (कठ० १।१२) 

( हे मृत्युदेव ! स्वर्ग छोकमें रोग आदि जन्य किच्चिद्‌ भी भय नहीं है, वहाँ आपकां भी वश नहीं 
चलता, वहाँ कोई वृद्धावस्थासे मयभीत नहीं होता अर्थात्‌ वहाँ वृद्धावस्था नहीं होती, स्वगलोकमें 
पुरुष भूख और प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है )- इत्यादि श्रुति स्वगंमें 
दुःखाभावको प्रतिपादन करती है। अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अमाव होनेसे स्वगंस्थ 
व्यक्तिको कदापि वेराग्य नहीं हो सकता । वैराग्यका अमाव होनेसे शेष साधनोंका. अभाव तो स्वमाव- 
सिद्ध है, अतः इस ग्रन्थका आरम्म व्यर्थ है । इसप्रकारको शङ्काकी तिवृत्तिके लिए भगवान्‌ सूत्रकारने 

सूत्रमें अतः? शब्दका प्रयोग किया है । | 
& वादीने पहले जो यह कहा था कि अग्निहोत्र आदि कर्मोसे सम्पादित स्वर्ग आदि फल नित्य 
है, अतः उसे प्राप्तकर साधक कदापि वराग्यशील नहीं हो सकता, वह यक्तियक्त नहीं है, क्योंकि 
तद्यथेह कमचितो लोकः क्षीयते’ तथा “आब्रह्मभुवनाछोकाः पुनरावर्तिनोऽजुन । ( भ० गी० ८1१६ ) 


अधि० १ खू० १] आषानुवाद-सद्ानन्दी-दीपिकासहित २७ 


तस्माद्यथोक्तसाधनसंपत््यनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा कतंव्या। * त्रह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा । 
ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं 'जन्मायस्य यतः इति । अत एव न 'त्रह्म' शब्दस्य जाव्यायर्था- 
न्तरमाशङ्कितव्यम्‌। ब्रह्मण इति कमैणि षष्ठी, न रोषे; जिज्ञास्यापेक्षत्वाजिज्ञासायाः, 
जिज्ञास्यान्तरानिदशाच्य । # ननु शोषषष्ठीपरिश्रहेऽपि ब्रह्मणो जिशाखाकमेत्वं न विरुध्यते, 
( ब्रह्मज्ञानी मोक्षस्वरूप पर ब्रह्माको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्माज्ञानसे ही परमपुरुषाथं 
( मोक्ष को दिखलाता हे । इसलिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रद्माजिज्ञासा करनी चाहिए । 
ब्रह्मकी जिज्ञासा-ब्रह्म जिज्ञासा है । ‘जन्माद्यस्य यतः’ इस सूत्रमें वक्ष्यमाण लक्षणवाला ब्रह्मा है । अतएव 
ऐसी आशंका नहीं करनी चाहिए कि 'ब्रह्म' शब्दका जाति आदि अन्य अथ है। “ब्रह्मणः? यह कॅममें 
षष्ठी है रोषमें नहीं, क्योंकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती है और यहाँ ( ब्रह्मके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“ते तं भुक्त्वा स्चगलोकं विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यंलोकं विशन्ति ॥” (गी० ९।२१) 
( हे अजुंन ! ब्रह्मलोक पर्यन्त सब लोक पुनरावति .स्वमाववाले हैं। वे उस विशाल स्वगंलोकको 
भोगकर पुष्य क्षीण होनेपर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुष्य कर्मोसे 
संपादित स्वर्गं आदि फलको अनित्य कहते हें । और 'यस्कृतकं तदनिंव्यम्‌? ( जो जन्य है वह अनित्य 
है ) यह व्याप्ति भी है। “अपाम सोममम्हता अभूम” इत्यादि श्रृतिमें जो स्वगं आदि लोकोंका अमृतत्व 
प्रतिपादित है, उसका अभिप्राय यह है .कि पृथिवी आदि लोकोंकी अपेक्षा स्वर्गं आदि लोक अधिक 
काळ स्थायी हैं, अतः उनमें अपेक्षाक्कत” अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं। किच “आभूतसम्पलवं स्थानम- 
स्रृतत्वे हि भाष्यते’ ( विष्णुपुराण ) ( प्रलयपर्यन्त स्थायी ये स्वगं आदि लोक अमृत शब्दसे कहे 
जाते हैं ) परन्तु वास्तवमें 'अतोंऽन्यदातम्‌'- ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखरूप मिथ्या है ) इससे स्वगं 
आदि लोकस्थ भोग्य पदार्थोसे भी विवेकीको. अवश्य वेराग्य होता है. । इस प्रकार साधन संपत्ति सिद्ध 


होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हुआ । इस तरह इस ग्रन्थके आरम्भ करनेमें बिप्रतिपत्तिको कोई स्थान नहीं है । 


_ # शंका--धर्माय जिज्ञासा’ धमंजिज्ञासा अर्थात्‌ धमंके लिए जिज्ञासा, क्या इसके समान 
'बह्मजिज्ञासा’ इस समस्त पदमें भी बरह्मणे जिज्ञासा” ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रह्मके लिए जिज्ञासा 
इस प्रकार चतुर्थी तत्पुरुष समास है? समाधान--'जिज्ञासा' पद ज्ञा' धातुसे इच्छा अथमें 'सनु' 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुआ है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है । ज्ञान ज्ञेयके विना नहीं होता, एव 
जिज्ञासा भी ज्ञानके विना नहों होती । इसलिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कमंकी अपेक्षा करती है 
पश्चात्‌ फलकी । ज्ञानका कमं ज्ञेय ब्रह्म है । इससे प्रथम इच्छाके कमंरूप ज्ञानके लिए 'बह्मणो- 
जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञांसा-ब्रह्मकी जिज्ञासा” यहाँ षष्ठी तत्पुरुष समास ही युक्त है। यह षष्ठी विभक्ति 
कर्म अर्थमें है अन्य अर्थमे नहीं, क्योंकि कमंका ग्रहण होनेपर फल भी अपने आप अथतः सिद्ध हो 
जाता है। इच्छाका जो कमं है वही फल है। धर्मजिज्ञासामें स्वगं आदि फलको मुंख्य रखकर 
चतुर्थी तत्पुरुष समास किया गया है, परन्तु प्रकृतमें ऐसा नहीं है । यद्यपि ब्राह्मणो न्‌ हन्तब्य' 
( ब्राह्मणकी हिसा नहीं करनी चाहिए ) यो ब्रह्माणं विदधाति पूवम्‌’ ( जो ब्रह्माको प्रथम उत्पन्न 
करता अथवा धारण करता है ) “कम ब्रह्मोद्धवं विद्धि’ ( कमं ब्रह्मा-वेदसे उत्पन्न हुआ जानो ) 'बह्मवेद 
ब्रह्मच भवति”. ( ब्रह्मको जानेवाला ब्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म शब्द ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 
वेद, परमात्मा आदि अनेक अर्थोमें प्रयुक्त होता देख सन्देह होता है, तथापि प्रकृत ब्रह्म शब्द 
परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्रह्माविषयक जिज्ञासाका उल्लेख किया गया है उस 
ब्रह्मका लक्षण अग्रिम सुत्र २ में कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाका जिज्ञास्य ( विषय ) केवल ब्रह्म ही है । 


२८ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


सम्बन्धसामान्यस्य विदोषनिष्ठत्वात्‌ । एवमपि प्रत्यक्ष ब्रह्मणः कमेत्वमुत्सज्य सामान्य- 
द्वारेण परोक्षं कमत्बं कल्पयतो व्यर्थाः प्रयासः स्यात्‌। # न व्यथः, ब्रह्माश्रिताशेषविचार- 
प्रतिज्ञानाथेध्वादिति चेन्न; प्रचानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वात्‌। ब्रह्म हि ज्ञानेना- 
प्लुमिष्टतमस्वात्प्रचानम्‌। तस्मिन्प्रधाने जिज्ञासाकमेणि परिण्हीते येजिज्ञासितेबिना ब्रह्म 
जिज्ञासितं न भवति, ताग्यर्थाक्षित्ान्येवेति न पृथक्सत्रयितव्यानि । यथा राजासौ गच्छती 
त्युक्त सपरिवारस्य राशो गमनमुक्तं भवति, त्वत्‌ । # श्रुत्यनुगमाच्च । “यतो वा इमानि भूतानि 


जायन्ते’ (तेत्ति० ३।१) इत्याद्याः श्रतयः, तद्विजिज्ञासस्व, तद्ब्रह्म’ (तैत्ति ३।१) इति प्रत्यश्षमेच 


जिज्ञास्यका निर्देश नहीं है। यदि कहो कि शेषमें षष्ठीके स्वीकार करनेपर मी ब्रह्मामें जिज्ञासा-कमंत्व 
विरुद्ध नहीं है, क्योंकि सम्बन्ध सामान्य विरोषमें मो रहता है। इसप्रकार भी ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कमंत्वको 
छोड़कर सामान्य-सम्वन्ध द्वारा परोक्ष कमत्वकी कल्पना करनेवाले तुमको व्यर्थ ही प्रयास होगा । 
यदि ऐसा कहो कि यह प्रयास व्यथ नहीं है, क्योंकि ब्रह्मके आश्रित सब पदार्थोके विचारकी प्रतिज्ञाके 
लिए है? तो यह युक्त नहीं है, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेक्षित सब पदार्थोका 
अथंतः आक्षेप ( ग्रहण ) हो जाता है.। ब्रह्म ही ज्ञानसे प्राप्त करनेके लिए इष्टतम होनेसे प्रधान 
है । जिज्ञासाके कमं उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोंके विना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अर्थतः आक्षिप्तं ( ग्रहण ) किये जाते हैं, अतः उनको पृथक्‌ सूत्रित नहीं करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रमें उनके पृथक्‌ ग्रहणकी अपेक्षाः नहीं है। जसे कि “यह राजा जाता है ऐसा. कहनेसे 
सपरिवार राजाके गमनका कथन हो जाता है, वसे ही । और श्रुतिके अनुगमसे भी कममें षष्ठी है 


यतो वा०' ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रतियाँ “तद्विजिज्ञासस्व” (उसकी जिज्ञासा कर ˆ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिज्ञासाके कमं हों, ब्रह्म और जिज्ञासाका रोषरोषिमावं _ 


सम्बन्ध हो, तथापि इच्छाके कमरूपसे श्रत ब्रह्माको छोड़कर अश्रतकी कल्पना करना 'करस्थं पायसं 
त्मक्त्वा कूपर लेढि मूढधीः ( मूखंका हाथपर रखी खीरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होगा ) 
निष्कर्ष यह है कि कममें षष्ठी स्वीकार करनेपर सूत्रद्वारा जिज्ञासाका ब्रह्मा ही श्रुत कमं है। शंका-- 
“षष्ठी शेषे” ( पा० सु० २।३।५० ) इस व्याकरण सूत्रके अनुसार सम्बन्ध सामान्य प्रतीत होता है । 
सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्बन्धकी आकांक्षा होती है ? समाधान--इस प्रकारसे कमका 
लाभ होनेपर मी प्रत्यक्षतः 'कतृकमंणोःकृति’ ( पा० सू० २।३५ ) ( कृदन्तके योगमें कतृंवाचक और 
कमंवाचक पदसे षष्ठी विभक्ति होती है ) इस सूत्रके अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, इस पदसे कृदन्त 
तुमुन्‌ प्रत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कमका ज्ञान कराता है । इसलिए ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कमंको छोड़कर 'षष्ठी शेषे' 
इस सूत्रसे अश्रत कमंकी कल्पना करना व्यर्थ प्रयास मात्र "ही तो है । रोषमें षष्ठी माननेवाले पूव- 
पक्षीके अभिप्रायको 'न व्यर्थः' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते हैं । 


अ पूर्वपक्षी -'षष्टी शोषे? इस व्याकरण सूत्रके अनुसार रोषमें षष्ठी माननेसे ब्रह्मणो जिज्ञासा 
इसका 'ब्रहासम्बन्धी जिज्ञासा’ ऐसा अर्थ सिद्ध होगा, इससे ब्रह्म और ब्रह्मा सम्बन्धी लक्षण, प्रमाण 
थक्ति, ज्ञान, साधन और फल इन सबके विचारकी भी प्रतिज्ञा हो जाएगी, क्योंकि इनकी जिज्ञासासे 
ही ब्रह्मज्ञान होता है। कमंमें षष्ठी माननेसे जिज्ञापाके कर्मभूत ब्रह्मका ही केवल विचार होता है 
ब्रह्मसम्बन्धी लक्षण आदिका नहीं, इस आशयसे यहाँ शेषमें षष्ठी' का ग्रहण किया गया है, अत 
तत्सम्बन्धी प्रयास व्यर्थ नहीं है । सिद्धान्ती 'न' इत्यादिसे इसका समाधान करते हैं, तद्विजिज्ञासस्व 


अधि० १ स्‌० १ | भाषामुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९, 


ब्रह्मणो जिज्ञासाकमेत्वं ददायन्ति । तञ्च कर्मणि षष्ठीपरिग्रहे सूत्रेणानुरातं भवति । तस्साद्‌- 
ब्रह्मण इति कमैणि षष्टी । ® ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्येन्तं ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कमे; फलविषयभ्वादिचछायाः। झानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्ट ब्रह्म | ब्रह्माव- 
गरतिहि पुरुषार्थः, निःरोषसंसांरबीजाविद्याद्यन्थेनिबर्हणात्‌। तस्मादू्रह्म विजिज्ञासि- 
वह ब्रह्म है ) इस वाक्यके बह ब्रह्म है) इस वाक्यके द्वारा प्रत्यक्षल्पसे ब्रह्माको ही रा प्रत्यक्षरूपसे ब्रह्माको ही जिज्ञासाका कमं दिखलाती हैं। वह कममें 
षष्ठी माननेसे हो सूत्रसे अनुगत होता है अर्थात्‌ सूत्रके साथ श्रतिकी एकवाक्यता होती है, इसलिए 
'ब्रहाणः' यह कमंमें षष्ठी है। जाननेकी इच्छांका नाम जिज्ञासा है । ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त ज्ञान 
सन्‌ प्रत्ययवाच्य इच्छाका कम है, कयींकि इच्छा फल विषयक होती हे । ब्रह्म ज्ञानरूप प्रमाणसे 
जाननेके योग्य है । ब्रह्मका साक्षात्कार ही पुरुषार्थ है, क्योंकि उससे निःशेष संसारके बीजभूत 
अविद्या आदि अनर्थोकी निवृत्ति होती है । अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह ब्रह्म प्रसिद्ध है 
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( उस-ब्रह्मको जिज्ञासा कर ) यह श्रुति वाक्य भी ब्रह्माजिञ्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश यह 
है कि 'कममें षष्ठी' माननेसे श्रुति और सूत्रकी एकवाक्यता भी होती है । 

& 'श्रत्यनुगमाञ्च' यह संग्रह वाक्य है । 'विस्तरेणोपदिष्टानामर्थानां सूत्रभाष्ययोः । निबन्धो 
यः समासेन संग्रहं तं बिदुबुधाः ॥' ( सूत्र तथा भाष्यमें विस्तारसे उपदिष्ट अर्थोका जो संक्षेपसे 
निबन्ध उसे विद्वानु लोग संग्रहरूपसे जानते हैं अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैं) यह संग्रहवाक्यका 
लक्षण है । भगवानु भाष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हें । अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सूत्रके 
साथ “तद्विजिज्ञासस्व तदूञह्म' इस श्रति-वाक्यको एकत्राक्यता-एका्थप्रतिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म ही 
जिज्ञासाका कमं हे । इसप्रकार दोनोंका एक ही अर्थ है। परन्तु श्रुति और सूत्रका यह अथ तभी 
सिद्ध हो सकता है जब कमंमें षष्ठी स्वीकार क्री जाय, अतः उक्ताथकी सिद्धिके लिए “ब्रह्मणः जिज्ञासा? 
यह कममें षष्ठी है । 


% यद्यपि अन्त:करणका `. वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कारण है, क्योंकि 'जानाति इच्छति ततो 
यतते' पहले किसी वस्तुका ज्ञान होता है, 'अनन्तर उसके पानेकी इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तिके लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि मं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूप हैं” ऐसी 
अखण्ड ब्रह्माकार अन्तःकरणकी वृत्ति अनावृतं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षात्कारमें हेतु है, अतः 
ब्रह्मसाक्षात्कार पर्यन्त वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कमं है । क्योंकि जिज्ञासाके विना वेदान्त-वाक्योके 
श्रवण आदिसे यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, इसलिए उक्त ज्ञान इच्छाका कमं है और आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, वही मोक्ष हे । इस तरह आत्मसाक्षात्कार पर्यन्त ज्ञान सन्‌ 
' प्रत्यय वाच्य इच्छाका कमं है । इसी ज्ञानको विद्या शब्दसे कहा जाता हे । उससे भैं प्रत्यगमिन्न ब्रह्म- 
स्वरूप नहीं हूँ” इस अज्ञान तथा उसके कार्य भूत अनर्थमय संसारकी भी निवृत्ति हो जाती है, परन्तु 
रज्जुमें कल्पित सपं आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जैसे अत्यन्त निवृत्ति होती है, वसे यहाँ संसारकी अत्यन्त 
निवृत्ति नहीं होती, अपितु बाधितानुवृत्तिरूप निवृत्ति होती है अर्थात्‌ जसे अज्ञानावस्थामें यह जगत्‌ 
सत्य प्रतीत होता हैं, वसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या प्रतीत होता है, अतः अनर्थमय 
' जगतूकी निवृत्तिके लिए ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । इस प्रकार 'अथ' तथा 'अतः' शब्दसे साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि अविकारीके लिए ब्रह्म जिज्ञासितब्य 
है। इति तृतीय वणक । 


३० ब्रह्मसूत्र-झाङ्कगरभाष्य [ अ १ पा० १ 


तव्यम्‌ । & तत्पुनश्रह्म प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्यात्‌। यदि प्रसिद्धं, न जिश्ञासितव्यम्‌। अथाऽ- 
प्रसिद्ध, नेव शक्य जिज्ञासितुमिति। # उच्यते-अस्ति तावद्‌त्रह नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव॑, 
सवक्षं, सवशक्तिससन्वितम; ब्रह्मशब्दस्य हि व्युत्पादयमानस्य नित्यशुद्धत्वादयोऽर्था 
प्रतीयन्ते; बृहतेर्धातोरर्थानुगमात्‌। सवेस्यात्मत्वाच्च त्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । सर्वो ह्यात्मा- 
स्तित्वं प्रत्येति, न नाहमस्मीति। यदि हि नात्मार्तित्वप्रखिद्धिः स्यात्‌ सर्वा लोको 
नाहमस्मीति प्रतीयात्‌। आत्मा च ब्रह्म । # यदि ताहे लोक ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, 


अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसिद्ध है तो उसकी जिज्ञासा नहीं होनी चाहिए, यदि अप्रसिद्ध है तो उसकी 
जिज्ञासा ही नहीं हो सकती । इसपर कहते हैं--नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव, सर्वज्ञ तथा सवशक्ति- 
सम्पन्न ब्रह्म तो प्रसिद्ध है। बृह' धातुके अर्थके अनुगमहोनेसे व्युत्पत्ति सिद्ध ब्रह्म शब्दसे नित्यत्व 
शुद्धत्व आदि अथ प्रतीत होते हैं और सबका आत्मा होनेसे ब्रह्मका अस्तित्व प्रसिद्ध है। आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबको होता है। में नहीं हूँ" ऐसा ज्ञान किसीको नहीं होता । यदि आत्माका 
अंस्तित्व प्रसिद्ध न होता तो सब लोग मैं नहीं हुँ ऐसा अनुभव करते। आत्मा ही ब्रह्म है। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मज्ञानके प्रति साधनरूपसे इस ग्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, क्योंकि जो ब्रह्मा जिज्ञास्य 
कहा जाता है, क्या वह वेदान्त विचारसे पूर्व ज्ञात है अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य होनेके कारण इस ग्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किञ्च ब्रह्मके अज्ञानका अभाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करना अयुक्त है। यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमै कोई भी विचार नहीं किया जा सकता, क्योंकि अज्ञात पदाथ विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके क्षेत्रमें त्र आ सकनेवाले पदार्थका विचारात्मक शास्त्रसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता ।. विषय और शास्त्रका. प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अभाव होनेके कारण यह शास्त्र आरम्भणीय नहीं है अथवा ब्रह्म जिज्ञासितव्य नहीं है, ऐसा 
पुवपक्षीका आशय हे । इस शंकाका 'उच्यते' इत्यादिसे समाधान करते हैं । 


१ भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोसे उपाधि रहित निगुण ब्रह्मका तथा सववज्ञ आदि शब्दोंसे 
सोपाधिक सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति ब्रह्मको व्यापक कहती हैं । 
तथा “बृहि वृद्धौ’ इसप्रकार व्याकरणके अनुसार निरतिशयमहत्त्व अर्थमें बृहि' धातुसे ब्रह्मा शब्द निष्पन्न 
हुआ है और “बृहत्त्वादबृंहणत्वाद्वाव्मेव ब्रह्मेति गीयते' (भामती) (-वृद्धिका कारण और बृहत्‌ होनेसे आत्मा 
ही ब्रह्मा कहा जाता है ) इस व्युत्पत्तिसे भी ब्रह्म शब्दका अथ व्यापक है । इससे देश, काल तथा वस्तु 
परिच्छेद-इयता से रहित ब्रह्म नित्य सिद्ध है । इस तरह 'तस्वमसि? इस वाक्यस्थ “तत्‌? पदसे ब्रह्माका 
सामान्यरूप ज्ञात होनेपर भो उसके विशेषरूपकी जिज्ञासा होती है, प्रत्येक वस्तुका सामान्य ज्ञान 
ही उसके विशेष ज्ञानकें प्रति हेतु माना गया है। किञ्च “स्वम्‌? पदाथ-आत्मासे मी ब्रह्मा प्रसिद्ध है । 
जसे अयमात्मा ब्रह्म', अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । यह सब 'सवस्य' इत्यादिसे स्पष्ट करते 
हें 1 सब शून्य शून्यम्‌’ ( सब शून्य ही है ) शुन्यवादी बौद्धके अनुसार शन्यके अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व अप्रसिद्ध है, शून्य ही आत्मा है। 'शुन्यका अथ है अस्तित्व रहित अर्थात्‌ कुछ नहीं। 
यदि आत्मा शून्य है तो "मैं नहों है! ऐसा ही सब लोगोंको ज्ञान हो, परन्तु इसके विपरीत नव जात 
शिशुसे लेकर वृद्ध पर्यन्त सबको मैं हुँ' ऐसा निर्बाध ज्ञान होता है। इसलिए आत्माका अस्तित्व सवंलोक 
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ततो ज्ञातमेवेत्य्िज्ञास्यत्वं पुनरापन्चम्‌ । न; तदिरोषं प्रति विप्रतिपत्तेः । देहमात्रं चैतन्य- 
विशिष्टमात्मेति प्राकृता जना लोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः । इन्द्रियाण्येव ` । इन्द्रियाण्येव चेतनान्यात्मत्यपरे । 
यदि लोकमें ब्रह्म आत्मरूपसे प्रसिद्ध है तो वह ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः ब्रह्मामें अजिज्ञास्यत्व 
प्राप्त हुआ ? ऐसी शङ्का युक्त नहीं है, क्योंकि उसके विशेष ज्ञानम विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है । जैसे 
कि चैतन्यविशिष्ट देहमात्र आत्मा है, ऐसा. प्राकृत जन तथा लोकार्यातिक ( चार्वाक ) मानते है । परन्तु 
दुसरे चेतन इन्द्रियोंको ही आत्मा कहते हैं। और कुछ मनको ही आत्मा मानते हैं। कोई क्षणिक 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रसिद्ध है । 'यञ्चास्ोति यदादत्ते यज्चात्ति विषयानिह । यश्चास्य संततो भावस्तस्मादात्मेति भाष्यते’? ॥ 
( लिङ्ग पु० १।७०।९६ ) 'आप्ल व्याप्तौ’ ( इस धातु अर्थके अनुसार यह सबको व्याप्त करता है । 
सबका अपनेमें संहार करता है, स्वचेतन्यावभाससे सब विषयोंका उपलब्धा है, कल्पित: पदार्थोका अधिष्ठान 
होकर निरन्तर सत्ता स्फति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कहते हैं )। इत्यादि श्रति, स्मृति 
वाक्योंसे यह सिद्ध होता हे कि आत्मा ही ब्रह्म है । 

'शंका-- मैं हँ इस प्रकार जब आत्मरूपसे ब्रह्मा सवलोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर 
ब्रह्म भी स्वभावतः ज्ञात हुआ। इस तरह ब्रह्मा ज्ञात होनेपर जिज्ञासाक्का विषय नहीं हो सकता । अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है । अज्ञात ब्रह्म ग्रन्यका विषय है, वेदान्त-वाक्थोंके बिचारसे ज्ञात 
होनेपर वह प्रयोजन है । यह ठीक है, परन्तु प्रसङ्गमें तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्म सदा सबको 
ज्ञात है, अतः वह जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्थसे प्रतिपाद्य भी नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान भी नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवत्त्ये अज्ञानकी निवृत्तिरूप प्रयोजन भी सिद्ध न होगा । इस प्रकार 
विषय और प्रयोजनका अभाव होनेपर यह ग्रन्थ आरमणीय नहीं है। सि०-समाधान--'मैं हे' आत्माके 
इस सत्‌ चेतन्यरूप सामान्य धर्मसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि विशेष 
घमेसि ब्रह्म ज्ञात नहीं है । यदि ब्रह्म विशेषरूपसे ज्ञात होता तो वादियोंका आत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं होता ? उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता है कि आत्माके सामान्यरूपसे ब्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विशेषरूपसे अज्ञात है । यद्यपि ब्रह्मामें सामान्य और विशेष दोनों रूप कल्पित हैं, तथापि यह सब 
' जिज्ञासुओंको समझानेके लिए कहा गया है। ब्रह्म विशेषरूपसे अज्ञात होनेपर 'देहमात्रम इत्यादि 
माष्यसे स्थूल और सूक्ष्म क्रमसे वादियोंका मतभेद दिखलाया जाता है । शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कहे जाते हें । इनके मतमें स्वतन्त्र अथवा अस्वतन्त्रूपसे चैतन्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जल, तेज 
और वायु ईन चार भूतोंकी देहाकारमें परिणिति ही चैतन्य है। इस विषयमें इन्हीं लोगोंकी यह 
“अन्न चत्वारि भूतानि भूमिवाय्यनलानिलाः । चतुभ्यः खलु भूतेभ्यश्चैतन्यमुपजायते” ॥ उक्ति मी है। 
मैं मनुष्य है” तथा “आत्मेन्द्रियमनोयुक्त' ( कठ० ३।४) 'स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः? ( तै० आ० 
२।१।१ ) ( यह पुरुष अन्नरसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें लोक प्रतीति और श्रुति प्रमाण 
मी है, यह देहात्मवादियोंका मत है। वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते हैं, क्योंकि इनके मतमें अतीन्द्रिय 
कोई पदाथ नहीं है, इसलिए इन्हें अनुमान आदि प्रमाणकी अपेक्षा नहीं हे । मरणको ही वे अप्रवग 
कहते हें । 'इन्द्रियाण्येव' इत्यादि भाष्यसे इन्द्रिय आत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रत्‌ अवस्थामें 
रूप -आदिका ज्ञान नेत्र आदि इन्द्रियोंसे होतां है, अन्धादिको रूपादिका ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय- 
व्यतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रियां हैं देह नहीं, देह तो केवल नेत्र आदि 
इग्द्रियोंका आधारभूत व जड़ है चैतन्य नहीं । सुषुप्तिमें सवलोक प्रसिद्ध इस स्थूल शरीरके विद्यमान 
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मन इत्यन्ये । चिज्ञानमात्रं क्षणिकमिस्येके। शून्यमित्यपरे। अस्ति दे हादिव्यतिरिक्तः संसारी 
कर्ता भोक्तेत्यपरे । भोक्तेव केवलं न कतेत्येके । अस्ति तद्व्थतिरिक्त ईश्वरः सवज्ञः सव- 
विज्ञान मात्र ( बुद्धि ) को ही आत्मा कहते हैं । किम्हींके मतमें शून्य आत्मा है । अन्य कहते हैं कि 
देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता भोक्ता आत्मा है । कोई ऐसा मानते हैं. कि आत्मा केवळ भोक्ता है 
कर्ता नहीं । कोई कहते हैं कि जीवसे भिन्न ईश्वर सर्वज्ञ, स्वं शक्ति सम्पन्न हे । वह ईश्वर भोक्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 
और इन्द्रियोंके अविद्यमान होनेसे ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्रय इन्द्रियां 
ही हैं ।. "पश्यामि, शृणोमि, जिघ्रामि’ ( देखता हूँ, सुनता हूँ, सूँघता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष लौकिक 
प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादमें ते ह वाचमुचुः' ( बृह० १।३।२ ) ( उन चक्षु आदिने वाणीसे कहा ) 
इत्यादि श्रृतिसे सिद्ध होता कि इन्द्रियाँ ही आत्मा हैं । 

“मन इत्यन्ये? इस भाष्यसे मनको आत्मा माननेवालोंका मत दिखाया गया है । यदि इन्द्रियाँ 
आत्मा हों तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्द्रियोंके होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहीं होना चाहिए, किन्तु 
'जानामि' इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुभव सिद्ध है, वह ज्ञान मनसे होता है। जाग्नतमें भी ज्ञान 
मनसे होता है, इर्ट्रियाँ तो केवल साधन मात्र हैं। यदि इन्द्रियोंको आत्मा माने तो सब इन्द्रियोंके 
आत्मा होनेसे कोई भी कार्य सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि उन सबका ऐकमत्य होना सम्भव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक माने तो वही आत्मा होगा तब उनमें आत्मत्व प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । 
इसलिए "मैं जानता हू' इस प्रतीति तथा “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः? (तै० ६।३) (प्राणमयके भीतर 
और उससे भिन्न आत्मा मनोमय है) इत्यदि श्रुति प्रमाणसे भी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 

“विज्ञानमात्रं क्षणिकम्‌’ इस भाष्यसे क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार मतका उल्लेख है । विज्ञान- 
वादी~ बुद्धि मनको जानती. है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे भिन्न बाह्य कोई भी पदार्थं 
नहीं है, मन भी बुद्धिका ही आकार ( परिणाम ) विशेष है । बुद्धि ( विज्ञान ) अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमें नष्ट हो जाती है, अतः क्षणिक कही जाती हे । इस विषयमें अन्योऽन्तर आत्मा 
विज्ञानमयः’ ( ते० २।४ ) ( मनसे आन्तर और भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण 
मी है । 'शून्यमित्यपरे' इस माष्यसे शून्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख है- क्षणिक विज्ञान आत्मा 
नहीं हो सकता, क्योंकि सुषुप्तिमें वस्तुत: विज्ञानका भी अभाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य शून्य है, 
अकस्मात्‌ 'अहं प्रत्यय’ उदय होता है और वह असत्‌को विषय करता है। इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
'असदेवेमदग्र आसीत्‌ असतः सजायत' ( छां० ६।२।१ ) ( आरम्ममें यह एक मात्र अद्वितीय असत्‌ 
ही था, असत्से सत्‌की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि श्रृतिसे यह सिद्ध होतां है कि शून्य ही आत्मा है । 
'अस्ति’ इत्यादि भाष्यसे नैयायिक आदिका. मत दिखाया गया है। जब 'अस्त्यात्मा' ( आत्मा है ) 
'अहमस्मि' ( मैं हूँ ). 'अहं जानामि’ ( मैं जानता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “मन्ता बोडा 
कर्ता’ ( प्रश्‍न ४।९ ) इत्यादि श्रृतिसे कर्ता, भोक्ता आत्मा उपलब्ध होता है तो 'शून्य आत्मा है' यह 
शुन्यवादीका कथन केवलं उपहास मात्र है। “मोक्तेव केवलम्‌” इस माष्यसे सांख्य मतका उल्लेख 
है । सांख्य--ैं कर्ता हूँ' इस प्रतीतिसे आत्मामें कतृत्व मानना युक्त नहीं है, क्योंकि यह प्रतीति 
अहंकारमें कतृंत्वको विषय करती है, कारण कि 'असङ्गो नहि सञ्जते? इत्यादि श्रृति प्रमाण है। किन्च 
'मै सुखी, मैं दुःखी' इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वस्य’ ( इवेता० ४।६ ) 
( ईश्वर और जीव इन दोनोंमेंसे अन्य ( जीव ) कमंफल मोक्ता है) आदि श्रतिसे मी सिद्ध होता है 
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शक्तिरिति केचित्‌। आत्मा स भोक्तरलपरे। एव बहवो विप्रतिपन्ना सुक्तिवाक्यतदा- 
भाससमाश्रयाः सन्तः। तत्राविचाय यात्कचित्प्रतिपद्यमानो. निःश्रयखाट्प्रतिहन्यतानथ 
चेयात्‌। तस्माद्‌ ब्रह्मज़िशासोपन्यासमुखेन वेदान्तवावयमीमांसा तदविरोधितकापकरणा 
निःश्रयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥ १॥ 


( जीव ) का आत्मा (स्वरूप) है कोई ऐसा मानते हैं। इस प्रकार युक्ति, वाक्य तथा उनके आमासोंका 
आश्रयकर अनेक मतभेद हैं । उन सत्रका वास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वञ्चित रहेगा और साथ ही अनथको प्राप्त होगा । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैं ऐसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योंकी मीमां सा प्रस्तुतकी जाती हे ॥ १॥ 
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कि आत्मा केवल भोक्ता है । इस प्रकार देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिकविज्ञान, शुन्य, कर्ता भोक्ता 
केवल भोक्ता आदि 'त्वम्‌ पद वाच्य आत्मामें वादिग्रोंका सक्षेपसे मतभेद दिखलाया गया है। अब 
तत्‌’ पद वाच्य ईश्वरमें भी. “अस्ति तद्व्यतिरिक्तः, इत्यादि भाष्यसे मतभेद दिखलाते हें । वेद 
प्राभाण्यको माननेवाले मीमांसक आदि कई लोग 'तत्‌' पद वाच्य ईश्वरको नहीं मानते, अतः उनके 
मतमें ईश्वर विषयक चर्चाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु ईश्वरवादी मतको लेकर यह विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है । उपयुक्त विवेचनसे जो देह आदिसे भिन्न कर्ता, भोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्वरसे भिन्न है अथवा अभिन्न? इस विषयमें योग मतवाले 'यः सबज्ञः सबवित्‌' हत्यादि 
श्रति और 'छ्ेशकमविपाकारायैरपराशृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः’ ( यो० सू० ११४ ) ( अविद्या आदि 
क्लेश, शभाशभ आदि कम, जन्म, आय और भोगरूप फल और उनसे उत्पन्न वासनाओंसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है ) इस सूत्रके आधारपर सवज्ञ, सववित्‌, शवशक्ति सम्पन्न ईश्वर 'तत्‌' पद वाच्य 
है और वह जीवसे भिन्न है। 

परन्तु लक्षणावत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो अविद्या उपाधि विशिष्ट “तमु” पदवाच्य कर्ता, 
भोक्ता जीव्रात्माको 'तत्‌” पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते हैं, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा' इत्यादि 
श्रुतिवाक्य जीव ईश्वरसे भिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है ऐसा कहते हैं। इसमें “जीवो अह्मेव 
आत्मत्वात्‌ बझचत्‌’ आत्मा होनेसे जीव ब्रह्मा ही है जसे ब्रह्म, इत्यादि युक्ति भी है। शेष मत तो 
युक्त्याभास और वाक्याभासोंका अवलम्बन कर केवल विवाद करते हैं। जो युक्ति न होकर यृक्तिके 
सदृश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सद्दश प्रतीत हों वे युवत्यामास तथा प्रमाणामास कहे जाते 
हैं। 'देहोऽनात्मा भवितुमह ति ज्ञेयव्वात्‌, जडत्वात्‌, परिच्छिन्नत्चात्‌ घटादिवत्‌’ देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योंकि' शेय, जड और परिच्छिन्न है जैसे घट आदि, इत्यादि युक्तियों तथा 'आनन्द- 
मयोऽभ्यासात्‌' ( ब्र० सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोंसे अन्योंके मत किस प्रकार यक्त्याभास और 
प्रमाणाभासरूप हें यह सब आगे दिखलाया जायगा । शंका--वादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखलाए जानेपर तो सन्देह होगा अथवा जिसकी जिस मतमें श्रद्धा होगी उसका अवलम्बनकर वह 
अपना प्रयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्मविषयक विचार करनेका क्या प्रयोजन ? समाधान-- 

'ज्ञानादेव तु केवद्यम्‌' 'तत्त्वज्ञानादेत़र निःश्रेयसमधिगमः? ( जीव ब्रह्मक्य ज्ञानसे ही मोक्ष होता है ) 
यह वेदोंका सारभूत सिद्धान्त है। यदि इस श्रुति सम्मत सिद्धान्तको छोड़कर मुमुक्ष अन्य मतको 
अपनाएगा तो वह कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनथंमय संसारको प्राप्त होगा, क्योंकि 

“असूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसाबृताः । तस्ते प्रेत्याभिगच्छन्त ये के चाव्महनोजनाः ॥” 
| ईश० ३ ) ( सत्‌, चित्‌, आनन्द स्वरूप ब्रह्म मैं हुं जो ऐसा ज्ञान न प्राप्तकर आत्माको कर्ता, 
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_ (२ जन्माद्यधिकरणम्‌ सू० २) 
+ ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम्‌। किलक्षणं पुनस्तदूब्रह्मेत्यत आह भगवान्सूत्रकारः- 
प्रथम अधिकरणमें कहा गया है कि ब्रह्माकी जिज्ञासा करनी चाहिए । अब यहाँ यह प्रश्‍न उठता 
है कि उस ब्रह्मका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है ? इसपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं-- 


जन्माद्यस्य यतः ।। २॥ 

पद्‌च्छेद्‌--जन्मादि, अस्य, यतः । 

सूत्रा्थ--( अस्य ) इस जगत्‌ की ( जन्मादि ) उत्पत्ति, स्थिति तथा लय ( यतः ) जिससे 
होते हैं, वह ब्रह्म है । | 

__ ® जन्मोत्पत्तिरादिरस्येति तद्गुणसंविशानो बहुब्रीहिः । जन्मरिथतिभिङ्गं समा- 

जन्म-उत्पत्ति हे आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास हे । उत्पत्ति, स्थिति 
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मोक्ता, संसारी आदि समझते हैं, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवत असुर योनियोंको प्राप्त होते हैं )' 
“योऽन्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । कि तेन न कृतं पापं चोरेणात्मापहारिणा ॥” 

(जो पुरुष आत्माका जैसा सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप है वसा न समझकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समझता 
. है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्रुति, स्मृति प्रमाण हैं। सारांश यह 
है कि बन्ध अध्यासमुलक है और उसकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस ग्रन्थके विषय 
भौर प्रयोजन सिद्ध ही हैं। वेदान्त विचार पूवमीमांसा आदि शास्त्रोंसे सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
विचाराथं इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है । विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव और अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापकमाव आदि सम्बन्ध हैं, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध और अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निःश्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्मक्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह ब्रह्ममीमांसा 
आरम्भ की जाती है॥ १ ॥ 

# प्रथम सूत्रसे शास्त्रके आरम्मकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए मगवान्‌ 
भाष्यकार पूव और उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित करनेके लिए उक्तका पुनः 'ब्रह्न' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि मुमुक्ष्को ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्योंका 
विचार करना चाहिए । इस कथनसे यद्यपि प्रधानरूपसे ब्रह्मा प्रतिज्ञात होनेपर तदज्गभूत प्रमाण आदि 
भी प्रतिज्ञात हो जाते हैं, तो भी ब्रह्म विषयक प्रमाण तथा युक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोंके सहकारी 
, तकं ) आदिका विचार ब्रह्मके विशेषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अतः ब्रह्मके यथार्थ ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका लक्षण कहना चाहिए । शंका--परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय ही परिमित, जड़, मलिन 
तथा विनाशी होती हैं। इस अनुभूयमान हृश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वमाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान--प्रसिद्ध और अप्रसिद्धके विषयमें यह बात है कि जो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध है वह शब्द 
प्रमाणसे प्रसिद्ध ही है। परन्तु यहाँ तो शब्दसे भी प्रसिद्ध नहों है, क्योंकि लक्षणीय ब्रंह्य अत्यन्त 
अप्रसिद्ध है इस आशयसे “कि लक्षणं ब्रह्म” ऐसा कहा है अर्थात्‌ ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकंता, अतः 
उसकी जिज्ञासा भी नहीं हो सकती । पूवपक्षीके इसप्रकारके आक्षेपसे इस अधिकारणका आरम्भ है, 
इसलिए पूर्वं अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेपसंगति है । 

जो पहले आक्षेप किया गया है कि अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता । 
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साथः। जन्मनश्वादित्वं श्रतिनिद्शापेक्षं वस्तुवृ त्तापेश्तें च । श्रृतिनिदशस्तावतू--'यतो वा 
इमानि. भूतानि जायन्ते’ ( तैत्ति० ३।१ ) इत्यस्मिन्वाक्ये जन्मस्थितिप्रलयानां क्रमदर्शनात्‌ । 
वस्तुवृत्तमपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य घामणः स्थितिप्रलयसंभवात्‌ । अस्येति प्रत्यक्षादि 
संनिघापितस्य धर्मिण इदमा निइशः। षष्टी जन्मादिधर्मसंबण्धार्था । यत इति कारण- 
निदेशः । * अस्य जगतो नाम्ररूपाभ्यां ब्याङृत स्यानेककतभोक्त संयुक्तस्य प्रतिनियतदेशः 
कालनिमि त्तक्रियाफलाश्रयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य जम्म्रस्थितिभङ्गं यतः सर्वज्ञा- 


+ 


और नाश यह समासका अथ हे । श्रृति निर्देशसे तथा वस्तुस्थितिकी अपेक्षा जन्म आदि हे । श्रृति 
निर्देश है यतो वा इमानि०' ( जिससे ये आकारा आदि सारे भूत उत्पन्न होते हैं ) इस वाकयमें 
उत्पत्ति, स्थिति और नाशका क्रम दिखाई देता है। वस्तु स्थिति भी ऐसी है कि जन्मसे सत्ताको 
प्राप्त धर्मीकी ही स्थिति और लयका संभव है । 'अस्थ' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध धर्मीका 'इदम्‌' शब्दसे 
निर्देश है । और 'अस्थ' इसमें षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) के साथ सम्बन्ध 
द्योतनके लिए हे । 'यतः' यह शब्द कारणका निर्देशक है। जो नाम रूपसे अभिव्यक्त हुआ है 
तथा अनेक कर्ता और भोक्ताओसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत देश, काल और निमित्तसे क्रिया और 
फलका आश्रयं है एव मनसे भी अचिन्त्य रचनारूपवाले इस जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और लय 
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अब इसका सूत्र और भाष्यद्वारा 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्त) इत्यादि श्रतिवाक्यकी 
५ष्ठभूमिमें समाधान किया जाता है । इस नाम-रूपात्मक प्रपश्चकी उत्पत्ति, स्थिति और लय जिससे 
होते हैं वह ब्रह्म है । इसप्रकार ब्रह्मका लक्षण उपपन्न होता है। इससे सिद्ध होता है कि कल्पित 
जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान-उभयात्मक कारण ब्रह्म है। उत्पत्ति आदिमें है जिनके ऐसे स्थिति और 
प्रलय जन्मादि कहे जते हैं, यहाँ बहुब्रीहि समास है । वह दो प्रकारका है, एक तद्गुणसंविज्ञान और 
दूसरा अतद्गुणसंविज्ञान । जहाँ विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय हो वहाँ तद्गुणसंविज्ञान समझना 
चाहिए । अथवा सत्र पदाथ विशेषण तथा गोण हों और अन्य पदाथ विशेष्य तथा प्रधान हों तो 
वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है। यथा 'लम्बकणकमानय' “लम्बे कानवाले ( गदभ ) 
को ले आओ' यहाँ 'लम्बे कान' यह विशेषण है और 'आनय' _कियामें अन्वित होता है। अथवा 
'पीताम्बरो हरिः’ पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीताम्बरो हरिः? यहाँ 'पीतवस्त्रः विशेषण है और 
हरि! विशेष्य है । यहाँ विशेषण गौण है और विशेष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहाँ समासके घटकी भूत 
विशेषण पदार्थ गोणरूपसे ज्ञात हों वह तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास है। जहाँ समासके घटको 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय न हो वह अतद्गुणसंविज्ञान कहा जाता है। यथा इष्ट- 
सागरमानय” 'ह्सागरको ले आओ' अर्थात्‌ जिसने सागर देखा है उसे ले आओ' यहाँ व्यक्तिके 
साथ सागरका क्रियामें अन्वय बहीं है, अतः यह अतद्गुणसंदिंह्रान बहुब्रीहि समास है। प्रकृतमें 
तो तद्गुंणसंविज्ञान बहुब्रीहि सः... हैं, क्योंकि यहाँ ‘जन्मादि, सूत्रमें स्थिति और लय विहोष्योंके 
साथ्‌ उर्त्फत्त रूप विशेषणका भी ग्रहण है। किश्च 'अस्य' इस “इदद्‌' पदसे कार्य मात्रका ग्रहण 
किया गर्यो है अर्थात्‌ सूत्रमें प्रत्यक्ष-श्रृति( इदं सवमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कार्यमात्रका 
निदेश किया गया है । और 'अस्य' इस इदम्‌ पदमें षष्ठी विभक्ति आकाश आदि सम्पुर्ण प्रपश्वका जन्म 
आदि धर्मोके साथ सम्बन्ध सूचित करती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूर्ण जगत॒के जन्म आदि 
ब्रह्मसे होते हैं । 

# जेसे कुम्हार 'घट' नामकी वस्तुके नाम और रूपका पहले अपने अन्त:करणमें विचारकर 
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व्सर्वशक्तेः कारणाद्भवति, तद्त्रह्मेति वाक्यशेषः । ॐ अन्येषामपि भावविकाराणां त्रिष्वे- 
चान्तर्भाव इति जन्मस्थितिनादानामिह ग्रहणम्‌ । यार्कपरिपठितान्ञां तु ‘जायतेऽस्ति’ 
इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थि.तकाले संभाव्यमानत्वान्मूळकारणादुस्पत्तिस्थितिनादा 
जगतो न गृहीताः स्युरित्याशङ्कयेत, तन्मा शङ्कीति योत्पत्तित्रेह्मणस्तत्रेव स्थितिः प्रलयश्च 
त एव गृह्यन्ते। * न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वर मुकस्वान्यतः 
जिस सर्वज्ञ; शक्तिमान्‌ कारणसे होते हैं 'बह ब्रह्म है' यह वाक्यशेष है। अन्य भावविकारोंका 
भी इन तीनोंमें हो. अन्तर्भाव है, इसलिए उत्पत्ति, स्थिति और नाशका यहाँ ( सूत्रमें ) ग्रहण हे । 
यास्कमुनिसे पठित 'जायते' ( उत्पन्न होता है) 'अस्ति’ ( है) इत्यादि छः भावविकारोंका ग्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कालमें उनकी संभावना होनेसे मल कारणसे जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति 
और नाश गृहीत नहीं होंगे, संभव है कोई यह आशङ्का करे ऐसी शंका न करे, इसलिए ब्रह्मसे इस 
जगत्को जो उत्पत्ति, उसीमें जो स्थिति और लय श्रुतिमें प्रतिपादित हैं वे ही जन्म स्थिति ओर लय 
यहाँ गृहीत होते हैं । पूर्वोक्त विशेषणोसे युक्त जगतूकी यथोक्त विशेषण विशिष्ट ईश्वरको छोड़कर 
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अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वसे ही परम कारण ब्रह्म भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्को 
नाम-रूपसे अभिव्यक्त करता है। इसमें विवादास्पद जगत्‌ चेतनकतृकं कायत्वात्‌ नाम- 
रूपात्मकत्वा्च च्टवत्‌? 'जंसे नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे घट चेतनकतृक है, केसे ही विवादका 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूपात्मक तथा कार्य होनेसे चेतनकतृक है' यह अनुमान मी है। इससे 
सांख्यसम्मते जड़ प्रधान कतृंत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित शून्य कतृंत्वका निषेध होता है । 
यह्‌ ` ज॑गत्‌ अनेकविध कर्ता तथा मोक्ताओंसे युक्त है । यहाँ कोई केवल कर्ता है और 
कोई केवल भोक्ता । ऋत्विज्‌ यज्ञ आदिका केवल कर्ता है और यजमान कमफल भोक्ता है । श्राद्ध 
आदिमें पितृगण केवल मोक्ता और पुत्र आदि केवल कर्ता हैं। वंश्वानरेष्टिमें पिता कर्ता और पुत्र 
फल भोक्ता है । हाँ, क्वचिद्‌ भोजनादिमें कर्ता भी भोक्ता है, इससे यहाँ कर्ता और मोक्ताका 
पृथक्‌ पृथक्‌ ग्रहण किया गया है। व्याकरणानुसार परस्मैपदसे भी यही सिद्ध होता है कि याज्ञिकोंसे 
फल भोक्ता यजमान पृथक है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादन व्यर्थं हो जायगा अथवा उसका सवंथा 
लोप हो जायगा । किः्च सम्पूणं क्रियाके फलका आश्रयभूत इस जगत्में देश काल और निमित्त 
आदिकी पूर्णेरूपसे व्यवस्था है । कोई प्रतिनियत देशमें उत्पन्न होते हैं, जैसे कृष्णमृग, केसर आदि । 
कोई प्रतिनियत कालमें होते हैं, यथा कोकिलका आलाप आदि वसन्त क्मतुमें होते हैं। इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते हैं, जसे बलाकाके गर्भ धारणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है । 
कोई. नियत क्रियावाले होते हैं, यथा ब्राह्मण ही याजक होते हैं अन्य नहीं । कोई नियत फलवाले 
होते हैं, जैसे कोई सुखी, कोई दुःखी और कोई दोनों । इसप्रकार इस विचित्र जगतूकी रचना 
परमेश्व रसे ही होती है । 

% शंका--'“'जायतेऽस्ति विपरिणमते वद्धतेऽपक्षीथते विनञ्यति'” ( निरुक्त १।१।३ ) 
( शरीर उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्राप्त होता है; परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
है अर्थात्‌ बाल, युवा आदि . अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होता है, नाशको प्राप्त होता है ) 
यह यास्कमुनिका वचन हं । इसके अनुसार जब प्रत्येक भाव पदार्थ छः विकारोंवाला हें, तो जन्मादि 
सूत्रमें वृद्धि आदिका ग्रहण क्यों नहीं किया गया हं? समाधान- वृद्धि अवयवोंका बढ़ना, यथा 
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प्रधानाद चेतनात्‌, अणुभ्योऽभावात्‌, संसारिणो वा उत्पर्‍्यादि संभावयितुं शक्यम्‌। न. 
च स्वभावतः, विशिष्टदेशकालनिमित्तानामिहोपादानात्‌। एतदवानुमान संसारिव्यति- 
रिक्त श्वरारितत्वादि साधन मन्यन्त इश्वरकारणिनः। # नन्विहापि तदेवोपन्यस्त जन्मादि 
सूञे । न; वेदाम्तवाक्यकुसुमग्रथनथत्वास्सञ्राणाम्‌। वेदान्तवाक्यानि हि सूत्ररुदाहृल्य 
विचार्यन्ते। वाक्याथविचारणाध्यचसानानिङत्ता हि ब्रह्माचगतिः, नानुमानादिप्रमाणाम्तर- 


अन्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओंसे, अभाव-शुन्यसे अथवा संसारी ( हिरण्यगभ ) से उत्पत्ति 
आदिकी सम्भावना नहीं की जा सकती और इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिकी सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्योंकि यहाँ कर्यार्थीद्वारा विशिष्ट देश, काल ओर निमित्तका ग्रहण है। ईश्वरको 
जगतका कारण माननेवाले ( नेयायिक ) इसी अनुमानको संसारी ( जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्व रके 
अस्तित्व आदिमें साधन मानते हैं। तो इस जन्मादि सूत्रमें भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया है? नहीं, क्योंकि सूत्र वेदान्त वाक्यरूपी पुष्पोंको गूथनेके लिए हें । सूत्रोंद्रारा वेदान्त वाक्यों- 
का उदाहरण देकर विचार किया जाता है । वाक्याथ विचारद्वारा निश्चित तात्पयंसे ब्रह्मावगति 
( ब्रह्मज्ञान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोंसे निष्पन्न नहीं होती । जगतृके जन्म- 
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महान्‌ पटो जायते' ( महान्‌ पट उत्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिरूप है । धम, लक्षण और अवस्था भेदसे 
परिणाम तीन प्रकारका है, वह उत्पत्तिरूप है । जैसे मृत्तिका, सुवण आदि धर्मीका घट, कटक आदि 
धर्म परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते हैं यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है । 
घट आदिमें नवीनत्व व पूरानत्व भेद अवस्थोपरिणाम है वह भी उत्पत्तिरूप है । अपक्षय-अवयवोंका 
हास नाश है । इसप्रकार इन छ: भाव विकारोंका जन्म, स्थिति तथा लय इन तीनोंमें अन्तर्भाव हो 
जाता है । परन्तु इसको सुत्रका मूल माननेसे जगतको कारणता ब्रह्मामें सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि उत्पन्न 
हुए महाभूतोंके स्थितिकालमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदार्थोमें जन्म आदि छः विकारोंको देखकर 
यास्कमुनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यकी रचना की है। इससे केवल छः भावविकारोंवाले भूतोंकी सिद्धि 
हो सकती है । इसलिए 'जन्मादि/ सूत्र ब्रह्मका लक्षणरूप है और 'यतो वा इभानि भूतानि जायन्ते’ 
श्रुति मूलक है । अतः जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति ओर लयका कारण ब्रह्म है । 


# 'अनेककतृमोक्तृसं युक्त’ इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोसे युक्त इस जगतुके उत्पत्ति आदि 
सवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्न ईश्चरसे होते हें अन्यसे नहीं.। इसपर भगवानु भाष्यकार 'प्रघानादचेतनात्‌' 
इत्यादिसे कुछ मतोंका संक्षेपसे उल्लेख करते हैं-सांख्यमतमें जगतूके उत्पत्ति आदिका कारण 
प्रधान है । परन्तु प्रधान जड़ है, अतः उससे इस विचित्र जगतृके उत्पत्ति आदि अभम्मव हैं । 
शून्यवादी इस जगतूके उत्पत्ति आदिका कारण शून्य मानते हें । परन्तु शून्य अमावरूप है और 
यह विचित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अत: अमावसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहों हो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रसङ्ग हो जायगा अर्थात्‌ बालूसे भी तेलकी उत्पत्ति हो जायगी, और “नासतो 
बिद्यते भाव: ( म० गी० २।१६ ) ( असत्‌का अस्तित्व नहीं होता) “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' 
( छा० ६।२।१ ) ( हे सोम्य ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) कथमसतः सज्जायेतेति’ 
( छार ६।२।२ ) ( भला असत्से सत्‌की उत्पत्ति केसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोंसे 
शून्यसे जगतूके उत्पत्ति आदि बाधित हैं। नेयायिक--इस विचित्र जगतृके उत्पत्ति आदिका कारण 
अनेक और विचित्र परमाणु हैं । परन्तु जड़ परमाणु इस विचित्र जगतूकी रचनामें स्वयं प्रवृत्त नहीं 
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निङ्रत्ता।  सस्खु तु वेदान्तवाक्येषु जगतो जन्मादिकारणवादिषु तदथग्रहणदार्ढर्यायानु 
मानम्रपि वेदान्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवन्न निवायंते, श्र॒त्येच च सहायत्वेन तकस्याभ्यु 
पेतस्वात्‌। # तथा हि~ श्रोतव्यो मन्तव्यः? (ब्रह० २।४।५) इति श्रतिः पण्डितो मेधावी गन्धारा- 
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आदिके कारणका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्यों | यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते | के 
विद्यमान होनेपर उनके अथ ग्रहणको दृढ़ताके लिए वेदान्तं वाक्योंका अविरोधी अनुमान भी यदि 
प्रमाण होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जाता, क्योंकि श्रतिने ही सहायकरूपसे तक-अनु- 
मानको स्वीकार किया हे । जैसे “श्रोतव्यः? ( आत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य है ) यह श्रुति है। और 
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हो सकते, अतः वे कारण नहीं हैं। इसीप्रकार हिरण्यगभ भी इस विचित्र जगतूके उत्पत्ति आदि 
करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि “यो ब्रह्माणं त्रिदृधाति पूवम्‌? ( श्वेता ६१२ ) इत्यादि श्रति ब्रह्माके 
भी अन्य जीवोके समान उत्पत्ति आदि कहती है । 

` चार्वाक अभिमत स्वभाव मी जगतूका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह जड़ हे । फलार्थी 
पुरुष देश, काल ओर निमित्तकी अपेक्षा करता है, जैसे धान्यार्थी विशेष देश, वर्षा आदि काल और 
विशेष बीज आदिको अपेक्षा करता है, वते ही सत्रज्ञ ईश्वर भी जोवोंको तत्‌ तत्‌ कमका फल देनेके 
लिए विशेष देश, काल आर निमित्तको ओक्षा करता है, परन्तु ऐसा जड़ समुदायमै सम्भव नहीं है । 
अत; इस विलक्षण जगतके उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर हो है। जनतूके उत्पत्ति आदिके 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ईश्वरको नैयायिक अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते हैँ-- जगत्‌ चेतनकतृकं 
कायत्वात्‌ घटवत जैसे घट कार्य है और वह चेतन कुम्हार कर्तासे निमित.है, वैसे ही यह जगत्‌ भी 
कार्य है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारां निमित होना चाहिए, वह चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न 
सर्वज्ञ, सवंशक्तिसम्पन्च ईश्वर है । वेशेषिक मतमें प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण हैं, शब्द प्रमाण 
को वे अनुमानरूपसे अथंका बोधक मानते हैं। इसी आशयको “एतदेवानुमानं' इत्यादिसे कहा गया है। 

% परन्तु “यतो व इमानि भूतानि जायन्ते’ इस श्रृतिका अनुमानमें अन्तर्भाव कर सूत्रकारने 
जन्मादि, सूत्रमें भी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा 'जगजन्मादि सचज्ञ इंश्वरकतृ क॑ कायत्वात्‌, 
जगत्‌ काय है, अतः उसके जन्मादिका कर्ता सवज्ञ ईश्वर हे । परन्तु नेयायिकका यह अनुमान तभी 
सिद्ध हो सकता है जब हेतु और साध्यका व्याप्तिज्ञान प्रत्यक्षसे सिद्ध हो। प्रत्यक्ष आदि प्रमाण 
अतीन्द्रिय प्रदार्थके ज्ञानमें असमर्थ हैं, अतः अतीन्द्रिय पदार्थका ज्ञान श्रृतिसे ही होता है, इसलिए 
भगवानु सूत्रकारने “तत्त समन्वयात्‌? ( त्र» सू० १।१।४ ) इत्यादि सूत्रोसे उनके तात्पर्यका विचार 
किया है, इसलिए यहाँ. 'जन्मादि' सूत्रमे भी यतो वा इमनि भूतानि” इत्यादि श्रुतियोंका स्वतन्त्र रूपसे 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्मज्ञान भी “तं स्वोपनिषदं पुरुषं एच्छामि’ (बृह० ३।९।२६) 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैं पूछता हूँ ) इत्यादि वेदान्त वाक्योंसे गम्य है अनुमानादिसे नहीं, 
इसलिए “अयमात्मा ब्रह्म, तच्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्त वाक्याथके विचारसे तांत्पयंका 
निश्चय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता हे । 

क». यतो वा इमानि’ इत्यादि वेदान्त वाक्याथंकी हृढताके लिए सहायकरूपसे अनुमान प्रमाण 
भी स्वीकृत है, जैसे “जगत्‌ अभिक्ननिमित्तोपादानकं कार्यात्वात्‌ ऊणनाभ्यारव्धतन्त्वादिवत्‌ अथवा 
ईश्वरघरसंयोगवत्‌'' जैसे मंकड़ीसे उत्पन्न तन्तु आदि कार्यं है ओर उसके प्रति अभिन्ननिमित्तो- 
पादान कारण मकडी वसे जगत्‌ भी कार्य होनेसे अभिन्ननिमित्तोपादान कारण वाला है, वह 
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नेवोपसंपद्येतेवमेवेहाचायंवान्पुरुषो वेद”. ( छान्दो० ६।१४।२ ) इति च पुरुषदुद्धिसाहाय्यमात्मनो 
दायति । # न धर्मेजिज्ञासायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं व्रह्माजिज्ञासायाम्‌ , कितु श्र॒त्या- 
दयोऽनुभवादयञ्च यथासंभवमिह प्रमाणम्‌; अनुभवावसानत्वाद्‌भूतवस्तुविषयत्वाञ्च 
“वण्डितो०? ( जंसे पण्डित और मेधावी ( बुद्धिमानु ) गन्धार ( कन्धार ) देशको. ही प्राप्त करता है, 
बसे ही यहां आचायवानु पुरुष सत्‌को जानता है ) यह श्रुति. भी अपने प्रति पुरुष बुद्धिको सहायक 
दिखलाती है । धमंजिज्ञासाके समान ब्रह्माजिज्ञासामें केवल श्रुति आदि ही प्रमाण नहीं हैं, किन्तु 
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कारण ईइवर है अथवा जैसे ईश्वर और घटका संयोग कार्ये है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तोपादन कारण 
ईश्वर है । प्रथम दृष्टान्त वेदान्तमें प्रसिद्ध है, दूसरा उदाहरण नेयायिकोंके लिए है, क्योंकि वे ईश्वरको 
केवल नि्मित्तकारण मानते हें । जिससे वस्तु उत्पन्न हो उसमें ही लीन हो वह उपादान कारण 
है। उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहे जाते हें । यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुआ घट उसीमें 
लीन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण है और कुम्हार आदि निमित्तकारण हें । 
परन्तु ,जगद्रूरूप कायके प्रति उपादान और निमित्तकारण एक ही है। इसमें 'यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते’ 'तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य भावाःप्रजायन्ते तत्र चवापियन्ति’ ( मुण्ड० २।१।१ ) 
( हे सोम्य ! उसी प्रकार अक्षरसे विविध भाव उत्पन्न होते हें तथा उसमें ही लीन होते हैं, वह सत्स्व- 
रूप ब्रह्म है ) इत्यादि श्रृतियाँ प्रमाण हैं । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारण माननेवाले 
नैयायिकोंका मत उक्त अनुमान तथा श्रुतिसे खण्डित हुआ समझना चाहिए। “सः कर्ता सवज्ञ 

जगत्कारणस्वात्‌ यन्नेवं तन्ञेत्रं यथा कुलालः? जगतका कारण होनेसे वह कर्ता सवज्ञ है, जो जगतका 
कारण नहीं है वह सवज्ञ भी नहीं, यथा कुलाल । यह अनुमान “यः सवज्ञः सबत्रित्‌ यस्य ज्ञानमयं 
तपः? इस श्रृत्ययकी दृढ़ता ( संशय तथा विपययकी निवृत्ति ) के लिए है। श्रृताथमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्न हो तो वे तकसे निवृत्त करने चाहिएँ, इस विषयमें “श्रोतव्यं श्रृतिवाक्येभ्यो 
मन्तव्यश्चोपपत्तिभिः । मत्वा च सततं ध्येय एते दुशनहेतवः ॥” ( श्रुति वाक्योंका श्रवण करना 
चाहिए और श्रताथंका तर्कोसे मनन करना चाहिए मननकर उसका. ध्यान करना चाहिए, क्योंकि 
ये ज्ञानोत्पत्तिमें हेतु हैं ) यह श्रुति प्रमाण है । 

% जसे डाकू किसी पुरुषको, आँखोंपर पट्टी बाँधकर गन्धार देशसे दूर किसी अरण्यमें छोड़ 
दे, तब कोई कृपाळू पुरुष उसके आतनादकों सुनकर वहाँ आ पहुंचे । उसकी पट्टी खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका माग बतादे, तो वह देश भ्रष्ट पण्डित-ब्रताए मागके समझनेमें चतुर तथा मेधावी ( धारण 
शक्ति सम्पन्न तकं कुशल ) पुरुष स्वदेशको ही पहुच्च जाता है, वसे ही अविद्याने अपने विलासद्वारा 
जिस पुरुषको आनन्दस्वरूप स्वात्मासे दूर हटाकर इस संसाररूप भयावह वनमें फेंक दिया है । दुःखोंसे 
घबड़ांए उस आतंपुरुषको कोई दयालु ब्रह्मनिष्ठ आचारय “तु संसारी नहीं है” अपितु “तत्त्वमसि? ( 
तु है ) अर्थात्‌ 'तु ब्रह्म है’ इसप्रकार आत्माके यथार्थ स्वरूपका ज्ञानोपदेश करता है । यदि वह श्रोता 
उपदेश ग्रहण करनेमें समथ तथा तक कुशल है तो झटिति आत्मस्वरूपका यथाथ ज्ञान प्राप्तकर 
ससारदुःखोसे मुक्त हो जाता है । इसतरह “आत्मा वा अरे श्रोतव्यो मन्तव्यः' इत्यादि श्रुति अपने अथं 
समझानेके लिए पुरुषके बुद्धिह्प तकंकी सहायकरूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--वेद प्रतिपादित 
होनेसे जसे धममें मनन आदिकी अपेक्षा. नहीं है, वसे ब्रह्मामें भी नहीं होनी चाहिए, किन्तु युक्त तो 
यह हे कि धमके समान ब्रह्मको भी श्रुति, ठिङ्ग आदिकी अपेक्षा हो ? इसका समाधान--'न' इत्यादि 
भाष्यसे किया जाता है । 
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ब्रह्मज्ञानस्य । कतेव्ये हि विषये नानुभवापेक्षास्तीति श्र॒त्यादीनामेव प्रासाष्यं स्यात्‌, पुरुषा- 
घीनात्मलाभत्वाच्च कतंव्यस्य । कतुमकर्तृमन्यथा वा कतुं शवं लोकिकं वैदिकं च कर्म, 
यथाश्वेन गच्छति, पद्भथामन्यथा वा, न वा गच्छतीति। ® तथा अतिरात्रे षोडशिनं 
गुह्ाति, नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति’, उदिते जुहोति’ अदिते होत? इतिं विधिप्रतिषे- 
घाञ्चात्राथवन्त; स्युः, विकस्पोर्सर्गापवादाश्च। न तु वर्स्वेचं नेवमरित नारतीति वा दिकः 

व्प्यते। विकल्पनास्तु पुरुषचुद्धचपेक्षाः। न वस्तुयाथात्म्यज्ञान पुरुषवुद्धचपेश्षम्‌। कि तहि? 
श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंभव उसमें प्रमाण हैं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान सिद्ध वस्तु विषयक 
और ब्रह्म साक्षात्कार पयन्त अवधिवाला हे । कतव्य-धमके विषयमें अनुभवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमें तो श्रुति आदि ही प्रमाण हें । इससे अतिरिक्त धमकी उत्पत्ति पुरुषके अधीन है। 
इसलिए लौकिक तथा वेदिक कर्म करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष समर्थ-स्वतन्त्र है । 
जैसे कि अश्वसे जाता है, पैदल जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसे ही 
'अतिरात्रमें घोडशीका ग्रहण करे 'अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे ऋग्वेदी “सूय उदय होनेपर 
अग्निहोत्र करे यजुर्वेदी “सूर्योदयसे पहले अग्निहोत्र करे' इसप्रकार विधि, प्रतिषे, विकल्प, उत्सगं 
तथा अपवाद यहां धमंमें साथंक होते हैं । परन्तु सिद्ध वस्तु इसप्रकार है अथवा इसप्रकार नहीं है, 
अथवा नहीं है, ऐसे विकल्प नहीं किये जा सकते हैं, विकल्प तो पुरुष बुद्धिकी अपेक्षासे होते हैं। सिद्ध 
वस्तुका यथाथ ज्ञान पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह तो सिद्ध वस्तुके अधीन है। एक 
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# वेद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्म और धम दोनोंमें समान है, तथापि जिज्ञास्य धमं और 
जिज्ञास्य ब्रह्मामें महान्‌ अन्तर है । ब्रहमामे श्रुति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओंका ब्रह्मा साक्षात्काररूप 
अनुभव मी प्रमाण है। किञ्च भाष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिध्यासनका भी प्रमाणरूपसे: ग्रहण 
है । मोक्षके लिए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्वाज्ञानका पर्यवसान ब्रह्म साक्षात्कार है । ब्रह्मज्ञानका प्रत्यगभिन्न 
सिद्ध ब्रह्म विषय है और ब्रह्म साक्षात्कार फल है। “मन्तव्यः” इसप्रकार श्र ति प्रतिपादित मनन ज्ञानकी 
हृढृताके लिए अत्यन्त अपेक्षित हे । परन्तु धममें श्रुति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा बिल्कुल नहीं है, क्योंकि धम अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है। वेद आदि विहित शुभ 
क्रियाओसे उत्पन्न अहष्टविशेष पुण्य ( धम ) है और निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अहृष्ट विशेष पाप 
( अधमं ) है। भट्ट-अस्थान तथा प्रभाकर-प्रस्थान, इस भेदसे पूर्वमीमांसादर्शनमें दो प्रस्थान 
(मत) हैं । कुमारिलभट्टके मतमें याग, दान आदि क्रियाएं धर्मावमं हैं और पुण्य, पापको लक्षणाद्वारा 
गोणरूपसे धर्माधमं कहा गया है । प्रभाकरमतमें पुण्य, पापको ही धर्माधम कहा गया है, इनका 
साधन होनेसे यांग, दान आदि क्रियाओंको भी गौणरूपसे धर्माधम कहा गया है । “ व्यवहारे मट्ट- 
न्याय? ( व्यवहारमें भट्टन्याय , मान्य है ) । इस न्यायके अनुसार भगवानु भाष्यकारने याग आदिको 
धमं मानकर 'कतुंमकतुम्‌' इत्यादि कहा है । | 

% अब धममें विधि आदिको दिखाया जाता है--'यजेत? ( याग करे ) यह विधि है। “न 
सुरां पिबेत्तः ( सुरा न पीवे ) यह प्रतिषेध है । “ब्रीहिमियचैर्वा यजेत’ ( धान्यसे अथवा यवोंसे होम 
करे ) यह सम्भावित विकल्प है। 'अतिरात्र नामक यागमें षोडशी नामक पात्रका ग्रहण करे' 'अति- 
रात्रमें षोडशीपात्रका ग्रहण.न करे. यह इच्छा अधीन विकल्प है। "मा हिस्यात्‌? ( हिसा न करे ) 
यह उत्सर्गे है । सामान्य वाक्यको उत्सगे कहा जाता है, क्योंकि वह विशेष वाक्यसे बाधित होता है। 


अधि० २ सू०२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४१ 


वस्ततन्त्रमव तत्‌ । नहि स्थाणावेकस्सिन्स्थाणुर्वा पुरुषोऽन्यो वेति तच्वज्ञानं भवति। तत्र 
पुरुषोऽन्यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌, स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञानं, वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एवं भूतवस्तु 
विषयाणां प्रामाण्यं वस्तुतन्त्रम्‌ । तत्रेचं सति ब्रह्मज्ञानमपि वस्तुतन्त्रमव, भूतवस्तुविषय 
त्वात्‌ । ® ननु भूतवर्तुव्वे ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमेवोति चेदान्तवावयविचारणान- 
थिकेव प्राप्ता । न; इन्त्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌ । स्वभावतो विषयविषयाणीन्द्रिः 
याणि; न ब्रह्मविषयाणि । सति हीन्द्रियविषयस्वे ब्रह्मण इदं ब्रह्मणा संबद्धं कार्यमिति 
गृह्यत । कार्यमात्रमेच तु ग्रहामाणं कि ब्रह्मणा संबद्ध किऽन्येन केनचिद्वा संबद्धमिति न 
शक्यं निश्चेतुम्‌ । तस्माजन्मादिसत्रं नानुमानोपन्यासाथंम्‌। कि तहि? वेदान्तचाक्य- 
स्थाणुमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्य है, ऐसा ज्ञान यथार्थ ज्ञान नहीं होता । उसमें पुरुष है 
अथवा अन्य कुछ है, यह मिथ्या ज्ञान है । स्थाणु ही है यह यथाथ ज्ञान है, क्योंकि वह वस्तुके 
अधीन है; उसीप्रकार सिद्ध वस्तु विषयक ज्ञानोंका प्रामाण्य वस्तुके अधीन है । ऐसा होनेपर ब्रह्मज्ञान 
भी वस्तुके अधीन है, क्योंकि वह भी सिद्ध वस्तु विषयक है। यदि यह शंका हो कि सिद्ध वस्तु होनेसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय ही है, इससे तो वेदान्तवाक्योंके विचारकी निष्फलता प्राप्त होती है? 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मा इन्द्रियोंका विषय नहीं हे, अतः अन्य प्रमाणोंसे उसका जगद्रूप 
कार्यके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियाँ स्वमावसे विषयविषयक हैं, ब्रह्मविषयक नहीं हैं । 
ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय होता तो यह जगद्रूप कार्य ब्रह्मके साथ सम्बद्ध हे, ऐसा गृहीत होता । 
परन्तु कार्यमात्र अर्थात्‌ यह जगद्रप कायं ही इन्द्रियोसे गृहीत होता है, तो क्या वह ब्रह्माके साथ 
सम्बद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्ध है, ऐसा निश्चय नहीं किया जा सकता । इसलिए 
जन्मादि? सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योंके प्रदशनके लिए है। 
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'अझीषोमीयं पञ्ुमालभेत’ ( अग्नीषोमीय पशुका आल'मन करे ) यह अपवाद है, क्योंकि यह विशेष 
वाक्य है । इसप्रकार विधि, प्रतिषेथ, विकल्प, उत्सगं तथा अपवाद धममें सार्थक होते हैं। शास्त्रके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकल प्रमारूप होते हैं। परन्तु लोकमें पुरुष बुद्धि- 
की अपेक्षा रखनेवाले सब विकल्प अप्रमारूप होते हैं । 

% सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है । इसपर पूवं पक्षी आक्षेप करता है--ब्रह्म प्रत्यक्षादि 
गोचरं धमविलक्षणत्वात्‌ घटादिवत्‌’ “धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह्म प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
विषय है जैसे घटादि । अतः 'जगजन्मादि ब्र ह्यकारणक कायत्वात्‌? 'जगत्‌का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योंकि वह कार्य है” यह अनुमान 'जन्मादि' सूत्रमें विचार करने योग्य है । श्रुति नहीं, इसलिए 
यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रति-वाक्योंका .विचार निष्फल है, क्योंकि सिद्ध वस्तु 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्य है । सिद्धान्ती-क्या “यत्काय तद्ब्रह्मजम्‌' जो काय है वह ब्रह्मासे 
जन्य है” यह अनुमान ब्रह्मका साधक है अथवा 'यस्काय तत्सकारणकम्‌' 'जो काय है वह सकारणक है 
यह ब्रह्मका साधक है ? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्ति असिद्ध है। परन्तु ब्रह्म तो 
घट आदिके समान इर्द्रियोंका विषय नहीं है, इस विषयमें “पराद्धि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभूः? ( कठ० 
२।१।१ ) “न चक्षुषा शृह्यते’ (जो ब्रह्म चक्षसे गृहीत नहीं होता) यन्मनसा न मनुते” ( केन० १।५ ) 
( जो मनसे मनन नहीं किया जाता ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रमाणसे व्याप्ति 
ज्ञान भी नहीं हो सकता । शंका--ब्रह्म भले ही इन्द्रियोंका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञानं तो होगा 
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प्रदशनाथम्‌ | & कि पुनरतद्वे दान्तवाक्यं यत्सूत्रेणेह लिलक्षयिषितम्‌ ? 'भ्ृशुयै वारुणिः 
वरुणं पितरमुपससार । अधीहि अगवो ब्रह्मेति’ इत्युपक्रम्याह्‌-यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति। तद्विजिज्ञासस्व । ( तेत्ति० ३।१ ) । 
तस्य च निणंशवाक्यम्‌-'आनन्दादेधव खल्विमानि. भूतानि जायन्ते । आनन्देन जातानि जीवन्ति । 
आनन्दं प्रयन्त्यमिसंविशन्तीति’ ( तैत्ति ३।६)। अन्यान्यप्ये्वजातीयकानि वाक्यानि 
नित्यशुद्धबुद्धमुक्तर्वभावसवंज्षस्वरूपकारणविषयाण्युदाहतं व्यानि ॥ २॥ 

वे कौनसे वेदान्तवाक्य हैं, जिनका सूत्रद्वारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट है? *भृगुवे 
वारुणिः? ( वारुणि भृगु अपने पिता वरुणके पास गया और कहा हे भगवन्‌ ! ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
ऐसा उपक्रमकर कहते हैं--'यतो वा इमानि०' ( जिससे ये समस्त भूत-भौतिक उत्पन्न होते हैं, 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते हैं, लय होते हुए जिसमें प्रवेशा करते हैं, उसकी जिज्ञासा कर वह 
ब्रह्म है) इस सामान्य कारण विषयक श्रतिवाक्यका निर्णय वाकय यह है~“आनन्दाद्धथेव०' (निस्सन्देह 
आनन्दसे ही थे भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर आनन्दसे ही जीवित रहते हैं ओर लय होते हुए 
आनन्दमें ही प्रविष्ट होते हैं )। नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्तस्वमाव सर्वंज्ञ स्वरूप कारण ( ब्रह्म ) 
विषयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपतिषद्‌-वाक्य भी उदाहरणरूपसे 
देने चाहिएँ ॥ २॥ ८ 
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ही ? समाधान--यदि इन्द्रियोंसे ब्रह्मका ज्ञान होता तो जगद्रप कार्य ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ है, ऐसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जैसे मृत्तिकाका ज्ञान इन्द्रियोंस होता है तो घट मृत्तिका जन्य है, यह भी 
सर्वानुभव सिद्ध है। किन्तु यहाँ केवल जगद्रूप कार्य ही इन्द्रियोंस उपलब्ध होता है ब्रह्म नहीं, 
क्योंकि वह अतीन्द्रिय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तिज्ञान असिद्ध है। 'यत्काय तत्सकारणकम! इससे 
केवल सामान्यरूपंसे कार्य कारणवाला है यह सिद्ध होता है, किन्तु यह जगद्रप काय ब्रह्मसे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह निश्चय नहीं होता । वह कारण विषयक निश्चय तो केवल श्रतिसं 
ही हो सकता है। इसलिए 'जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योके 
दिखलानेके लिए है । अतः इस सूत्रमें यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' यह श्रुतिवाक्य विचारका 
विषय है । श्रृत्यथंकी हृढ़ताके लिए गौणरूपसे अनुमान भी विचारणीय है। 


# यहाँ प्रथम सूत्रमें विशिष्ट अधिकारोके लिए ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा की गई है, और द्वितीय 
सूत्रमें ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेवालोंके लिए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । परन्तु जन्मादि” सूत्रमें तथा 
“यतो वा इमानि? इस श्रृतिवाक्यमें केवल सामान्य कारणका ज्ञान होता है कि इस द्रेतप्रपश्चका 
कोई कारण है, वया वह प्रधान, परमाणु अथवा अन्य है? ऐसी कारण विषयक जिज्ञासा बनी रहती 
है, उतकी निवृत्तिके लिए विशेष कारण विषयक 'आनन्दाद्धयेव' यह निर्णय वाक्य उद्धत किया गया 
है । इससे यह निणय हो जाता है कि सारे जगतका कारण आनन्द है और वह ब्रह्मस्वरूप है, जड़ 
प्रधान आदि नहीं । इन श्रृतिवाक्योंसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते हैं-एक स्वरूप और दूसरा तटस्थ । 
“स्वरूपं सत्‌ व्यावतकं स्वरूपलक्षणम्‌’ “जो लक्षण स्वलक्ष्यका स्वरूप होता हुआ स्वलक्ष्यको अन्य 
अलक्ष्योसे पृथक ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षण-है।”” जैसे-“सत्यं ज्ञानमनन्तं बरह्म’ “सत्य, ज्ञान और 
अनन्त ये ब्रह्माके स्वरूप भूत होते हुए लक्ष्य ब्रह्मका अलक्ष्य-असत्‌, जड़ और दु:खरूप प्रपश्चसे पृथक्‌ 
ज्ञान कराते हैं, अतः सत्य आदि ब्रह्मे स्वरूप लक्षण हें । { "कादाचित्कत्वे सति न्यावतकं तटस्थ 


अधि० ३ खू० ३ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५३ 


( शास्त्रयोनित्वाधिकरणम स्‌० ३ ) 
जगत्कारणत्वप्रदर्शनेन सर्वक्च ब्रह्मे त्युपत्चिप्तं, तदेव द्रढयन्नाह-- 

जगत्‌की कारणता दिखलानेसे ब्रह्म सवज्ञ है अथतः प्राप्त हुआ है, अब उसे हढ़ करते हुए 

कहते हैं-- | 
शास्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

सूत्रार्थ--क्रग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सवज्ञ है। अथवा ब्रह्मा केवल ऋग्वेद 
आदि शास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मे यथार्थ स्वरूपके ज्ञानमें ऋग्वेदादि शास्त्र ही प्रमाण है । 

महत ऋग्वेदादेः शाख्स्यानेकविद्यार्थानोपड्हितस्य प्रदीपवस्सर्वार्थावद्योतिनः 
सर्वक्षकल्पस्थ योनिः कारणं ब्रह्म # नहोटशस्य शास्त्रस्यग्वेदादिलक्षणस्य सर्वक्षगुणान्वि- 

अनेक विद्या स्थानोंसे उपकृत दीपकके समान सब अर्थोका प्रकाशन करनेमें समर्थ और 
सवंज्ञके समान महान्‌ ऋग्वेदादि शास्त्रका योनि ( कारण ) ब्रह्मा है । ऐसे ऋग्वेदादि रूप सवगुण- 

सत्यानन्दी दीपिका 

लक्षणम्‌? “जो लक्षण स्वलक्ष्यमें कभी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्ष्योसे पृथक बोध कराता है 
वह तटस्थ लक्षण हे । जन्म, स्थिति और लयकी कारणता ब्रह्ममें सदा नहीं रहती, केवल मायाकी 
अधिष्ठानता कालमें रहती है, अतः इनकी कारणता ब्रह्ममें कदाचित है और सांख्य नैयायिक आदिके 
मतमें प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हैं उनसे भी ब्रह्मका पृथक रूपसे ज्ञान कराता है । इसलिए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा लयकी कारणता ब्रह्मका तटस्थ लक्षण है। अतः 
'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ 'यः सवज्ञः सववित्‌? इत्यादि श्रुतिवाक्य तथा “जन्मादि सूत्र 
्रह्मके तदस्थ लक्षण हैं। 'जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रमें 'यतः? शब्द 'आनन्दाद्धयेव’ इस श्रुतिके 
अनुसार हे। “विज्ञानमानन्दं बह्म’ ( बृह० ३।१।२८ ) ( ब्रह्म विज्ञान तथा आनन्दस्वरूप है ) 
इत्यादि अन्य शाखाओंमें स्थित वाक्य भी इस अधिकरणके विषय हैं। इसप्रकार सब शाखाओंमें 
तटस्थ लक्षण और स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्मामें समन्वित हें । “ऋते ज्ञानान्न मुक्ति: 
( ज्ञानके विना मुक्ति नहीं होती ) “ज्ञानादेव तु केवल्यम्‌' इत्यादि श्रतियोंसे यह सिद्ध होता है कि. 
ज्ञानसे हो मोक्ष होता है और वह वेदान्तवाक्योंके विचार करनेसे होता है, इसलिए ब्रह्मज्ञानकी 
उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाक्योंका विचार करना चाहिए । पूवपक्षमें ब्रह्मस्वरूपको असिद्धिसे मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमें उसकी विद्धि है ॥ २ ॥ 


औ "जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रमें. भगवान्‌ सूत्रकारने तटस्थ लक्षणका निर्देश किया है । 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुतिवाक्य भी तटस्थ लक्षणके प्रतिपादक ही हैं। इसी 
भर्थामिप्रायको रामानुजादि अर्वाचीन भाष्यकारोंने मी स्वीकार किया है । परन्तु भगवान्‌ माष्यकार 
शङ्कराचायं तटस्थ लक्षणको बतलाते हुए. तटस्थ लक्षण प्रतिपादक सूत्रका मी स्वरूप लक्षणमें 
तात्पय बतला रहे हैं और 'यः सवज्ञः सववित्‌' इत्यादि श्रृति-वाक्योंका स्वरूपलक्षणमें पयंचसान 
करते हैं, इसका तात्पय यह है कि तटस्थ लक्षणसे लक्ष्यका सामान्य परिचय होता है, परन्तु उसका 
इदम्‌, इत्थेरूपसे ज्ञान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहाँ तक इदम्‌, इत्थंरूपसे निश्चय 
नहीं होता वहाँ तक वाक्यका तात्पय होना चाहिए । इस अभिप्रायसे भगवान्‌ भाष्यकारने तटस्थ 
लक्षण वाक्योंका उपलक्षणरूपसे स्वरूप लक्षण परक तात्पय वणन किया है । इससे वैदेशिक विद्वानों 
तथा तद्नुयायी भारतीय विद्वानोंने भाष्यकारपर जो कुछ आक्षेप किया है, वह संप्रदाय तथा 
माष्यका भली-माँति परिशीलन न होनेके कारण हे । 


४४ ब्रह्मसूत्र-शाड्ू रभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तस्य सवंज्ञादन्यः संभवोऽस्ति । यद्यद्विस्तराथ शारं यस्मात्पुरुषविशेषात्लंभवति, यथा 
व्याकरणादि पाणिन्यादेयैकदेशाथमपि, स ततोऽप्यधिकतरविज्ञान इति प्रसिद्धं लोके । 


शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सवंज्ञको छोड़कर किसी अन्यसे नहीं है । जो जो बिस्ताराथ शास्त्र जिस पुरुष- 
विशेषसे विरचित है, जसे पाणिनि आदिके ज्ञेयका एक अंशरूप अथसे युक्त व्याकरण आदि शास्त्र 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित शास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवानूः होता है, यह लोकमें प्रसिद्ध है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 

$ जिसप्रकार अध्येता वेदोंके पूवक्रम ( आनुपूर्वी आदि ) का स्मरणकर मन्त्रोंका उच्चारण 

करते हैं । इसीप्रकार मायाकी सहायतासे आवरण रहित अनन्त, सर्वज्ञ परमेश्वर पूवकल्पके क्रमानुसार 
वेदों तथा उनके अर्थोका एक साथ हो ज्ञानकर उनकी अभिव्यक्ति करता है, इसलिए वेद पौरुषेय 
( पुरुष प्रणीत ) नहीं है । जहाँ अथज्ञान पूवक वाक्यज्ञान वाकय रचनामें कारण हो वहाँ पोरुषेयत्व 
माना जाता है, जसे महाभारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) माने जाते हैं। ईश्वरको 
युगयुत्‌ अथंज्ञान और वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहीं हें । वेद अपौरुषेय हैं और 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सवज्ञ है। यह प्रतिपादन करना पूर्वसूत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण) का 
विषय है । वेदोंका कारण ब्रह्म सवज्ञ है, यह पिद्ध करनेके लिए वेदोंमें 'महान्‌' आदि विशेषण दिये गए 
हैं। जिन वेदोंमें चारों वर्णो, चारों आश्रमोंकी यथायोग्य गर्भाधानसे लेकर इमशान पर्यन्त समस्त 
क्रियाओंका, ब्रह्मामूहुर्तसे लेकर प्रदोष पर्यन्त कतव्य क्रियाओंका, नित्य, सैमित्तक, काम्य तथा 
प्रायश्चित्त कर्मोका प्रतिपादन है ओर जिन वेदोंके अन्तिम भाग ( उपनिषदों ) में निःश्रेयसरूप ब्रह्म- 
तत्त्वकी प्राप्तिके लिए दिष्योंके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए ऋग्वेद आदि मुख्य- 
वृत्तिसे शास्त्र कहे गए हैं। वेद मुलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशन ग्रंथोंमें भो गोण- 
वृत्तिसे शास्त्र शब्दका प्रयोग होता है । वेद चार, † पुराण, न्याय, मीमांसा, धर्मशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 


† पुराण-वेदोंमें संक्षेपसे सृष्टि आदिका जो वणन है, उसका विस्तारपूचंक वणन करते 
हुए वेदाथ निणयमें पुराण उपकारक होते हें । 'सगश्च प्रतिसगश्च वंशोमन्वन्तराणि च । वंशानु- 
चरितश्चैव पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥' “सृष्टि, प्रलय, वंश, मन्वन्तर और वंशानुचरित ये पाँच जिसमें 
वर्णित हों वह पुराण कहलाता है । न्याय--प्रमाण, प्रमेय आदिके परिज्ञानाथ न्यायशाखकी अपेक्षा 
रहती है । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदाथ निणेयमें सहायक है । मीमांसा-- 
स्वतः प्रमाण होते हुए भी जहाँ जहाँ वेदाथमें सन्देह होता है, उसका निणय करते हुए यह शास्त्र 
वेदाथका उपकारक है। इसके समर्थनमें वार्तिककारकी उक्ति मी है--“धम प्रतीयमाने वेदेन 
करणात्मना । इतिकतब्यताभागं मीमांसा पूरयिष्यतीति ॥” धमशाखर--वेदमै संक्षेपसे धम और 
बह्मातस्वका जो विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णन करते हुए धमंशाख्र उपकारक है । 

शिक्षा--इसके द्वारा वण, स्वर, मात्रा, साम सन्तानका संस्कार होता है, अंतः संस्कार- 
द्वारा शिक्षा वेदाथमें सहायक है । करपसूत्र--इसे श्रोतसूत्र मी कहा जाता है । इसमें संक्षेपसे वेदमें 
आधान आदिसे लेकर अश्वमेध पयन्त कर्माका वणन है । उनका क्रम वेदाम्तरों तथा शाखान्तरोंमें 
कहा गया है । इसमें अङ्गोंका क्रमबद्ध निरूपण किया गया है, इसलिए क्रमानुष्टानोंमें श्रौतसूत्र की 
अपेक्षा रहती हे । व्याकरण--पाणिनीय तथा अनत्रिव्याकरण प्रकृति, प्रत्यय विभागको कहते हुए 
साधु, असाधु विवेचनद्वारा पदका संस्कारक होकर व्याकरण वेदाथमें उपंकारक है । निरुक्त-- 
जैसे लौकिक शब्दोंका अर्थज्ञान करानेके लिए अणव, नांनाथरलमाला, अमरकोश आदि प्रसिद्ध हैं, 


अधि० ३ सू० ३ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४५ 


किमु वक्तव्यमनेकशाखामेद भिन्नस्य देवतियेडमनुष्यवर्णाश्रमादिप्रविभागहेतो ऋग्वेदाद्या- 
ख्यस्य सचज्ञानाकरस्याप्रयत्नेनेव लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वासवयस्मान्महतो भूताद्योनेः 
संभवः, अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेद: (बृह० २।४।१०) इत्यादिश्रतेः तस्य महतो 
भूतस्य निरतिशयं सवंश्ञत्वं सबशक्तिमत्त्वं चेति । इति प्रथमवणकम्‌ ॥ # अथवा यथोक्त- 
ग्वेदादि शास्त्रं योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथाचत्स्वरूपाधिगमे। शास्त्रादेव प्रमाणा- 
जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्माधिगस्यत इत्यभिप्रायः । शास्त्रमुदाहतं पूवसूत्रे-- यतो वा 


तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वणं, आश्रम आदि विभागका जो हेतु हैं और सवज्ञानके 
भण्डार हैं ऐसे. ऋग्वेद आदि नामक वेदोंको अनायास ही लीलान्यायसे पुरुष निःश्चासकी तरह जिस 
महान्‌ ( अपरिच्छिन्न ) सद्रूप कारणसे उत्पत्ति होती है, क्योंकि “अस्य महतो० ( इस अपरिच्छिन्न सद्रप 
्रह्मका जो निःश्वास है वह ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति हे । उस महान्‌ सद्रूप ब्रह्मके निरतिशय सर्वज्ञत्व 
तथा सवशक्तिमत्त्वके विषयमै तो कहना ही क्या है। अथवा पूर्वोक्त ऋग्वेद आदि शास्त्र इस ब्रह्माके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष ये चोहह विद्यास्थान कहे जाते हैं। पुराण आदिसे वेदोंकी व्याख्या 
होती है और उनका गम्भीर अथ स्पष्ट होता है, अतः ये वेदाथ ज्ञान करानेमें सहायक कारण माने जाते 
हैं । 'नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌’ ( वेदा्थको न जाननेवाला वेद प्रतिपादित उस महान्‌ तत्त्वको नहीं 
जानता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोंकी स्वतः प्रमाणता स्वीकार की है। जसे 
प्रदीप अपनी प्रकाश्चात्मक शक्तिसे बाह्य पदार्थोका प्रकाशक है, वसे ही वेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोका बोघ करानेमें समथ है, इसलिए वेद स्वतः प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामें अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं रखता है, जसे सूय अपनी सिद्धिमें अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहों रखता । वेद 
अचेतन होनेपर भी सर्वार्थ प्रकाशक होनेसे सवज्ञकल्प है । सवज्ञकल्प वेदोंका कारण ब्रह्मा है । 

# वेद काण्व, आश्वलायन, माध्यंदिन, कोथुम, पिप्पलाद्‌, शौनक, ऐतरेय, तैत्तिरेय आदि 
अनेक शाखाओंमें विभक्त हैं । देव, मनुष्य, पशु तथा वर्ण आश्रम आदिकी व्यवस्था एवं कर्म 
आदिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका बिशद्‌ वर्णन वेदोंमें है, क्योंकि वेद ज्ञानकी राशि 
हें । 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यरग्वेदो यजुवेदः सामवेदोऽथर्वाङ्गिरसः? ( बृह० २।४।१० ) 
(ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथववेद इस महान्‌ सद्रप ब्रह्मके निःश्वास हैं) इस श्रतिसे सिद्ध होता 
है कि जसे निःश्वास पुरुषकी स्वाभाविक क्रिया है, वसे ही वेदोंकी रचना भी ईश्चरकी नि :श्वासकी 
भाँति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईश्वरको वेदोंकी अभिव्यक्तिमें किश्वदपि प्रयास नहीं होता । 
सवज्ञ परमेश्वर अपने- सत्य- संकल्पसे सृष्टिके आरम्ममें पहले ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमें वेदोंका 
आविर्भाव ( अभिव्यक्ति ) करता हे । अनन्तर वे ही वेद हमें आचाय परम्परासे उपलब्ध होते हैं । 
इससे सुतरां वेदोंका कर्ता ब्रह्मा सववज्ञ, सवंशक्ति सम्पन्न सिद्ध होता है । तात्पयं यह है कि “सूर्याचन्द्रमसौ 
धाता यथा पूवमकल्पयत्‌' सर्वज्ञ ईशवर द्वारा पूव कल्पके अनुसार वेदोंका स्मरण करना ही वेदोंकी 
मानो नई रचना है, यह प्रथम वणक है । 


बेसे ही बैदिक पदार्थोका कोश निघन्टु है । उसमें तीन काण्ड हैं, नैधन्टुक ३ अध्याय, नैगमिक 
१ अध्याय और देवता काण्ड १ अध्याय । उसपर यास्कमुनिका भाष्य है, जो निरुक्त नामसे प्रसिद्ध 
है । इसमें १२ अध्याय हें । इसके आगे परिशिष्ट दो और अध्याय हैं । छन्द-_चारों वेदोंमें गायत्री 
आदि छन्दोबद्ध अन्त्र होते हैं। वे पिङ्गलनाग विरचित छन्दोविधि शाखद्वारा जाने जाते हैं । 
ज्योतिष--याग आदि कमोमें समयका निर्धारण करते हुए ज्योतिष शाख वेदका उपकारक है । 


४६ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि । किमर्थं तीदं सूत्रम्‌ ? यावता पूवसूत्र एवैवंजातीयक 
शास्त्रमुदाहरता शास्त्रयोनित्वं ब्रह्मणो दशितम्‌ । ® उच्यते-तत्र पूच॑सूत्राक्षरेण स्पष्ट 
शाखस्यानुपादान!जन्मादि केवलमनुमानमुपन्यस्तमित्यादाङ्कघेत, तामाशङ्को निवतयितु- 
मिद्‌ सुज प्रववृते शास्रयोनित्वादिति ॥ ३॥ | 

( & समन्वयाधिकरणम्‌ सू० ४) 

& कथं पुनत्रह्मणः शास्रप्रमाणकत्वमुच्यते, यावता 'आञ्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्य- 
मतदर्थानाम! ( जै० सू० १।२।१ ) इति क्रियापरत्वशास्रस्य प्रदर्शितम । अतो वेदान्तानामा- 
नथक्यम्‌; अक्रियाथस्वात्‌। कतृदे वतादिप्रकाशनाथत्वेन वा क्रियाविधिरोषत्वम्‌ ; उपास- 
यथार्थस्वरूपके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैं। शास्त्र प्रमाणसे ही यह अधिगत होता है कि जगतुके 
जन्मादिका कारण ब्रह्मा है, यह अभिप्राय है। पूवंसूत्रमें थतो वा इमानि भूतानि जायन्ते? इत्यादि 
शास्त्र उदाहूत है। जब पृव॑सूत्र ( जन्मादि ) में ही ( यतो वा ) इसप्रकार शास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सुत्रकारने ब्रह्म शास्त्रयोनि ( प्रमाणक ) है, ऐसा दिखलाया है, तो फिर इस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते हैं--वहाँ पूव॑सूत्रके अक्षरों ( अर्थो ) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है, 
इसलिए जगतके जन्मादिका केवल अनुमानरूपसे उपन्यास किया है, कोई ऐसी शङ्का करे तो उस 
शङ्काकी निवृत्तिके ठिए 'शाख्रयोनिच्वात' यह सूत्र प्रवृत्त हुआ है ॥ ॥ 

ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुन: यह कैसे कहते हो ? क्योंकि आम्नायस्य० ( वेद क्रियार्थक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनथक हैं अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हैं ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियाथक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित हें । 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाले होनेसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# मगवानु भाष्यकारने 'शाखयोनित्वात्‌' इस सूत्रकी दो व्याख्याएँ की हैं । प्रथम वणक 
( प्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोंका कारण ब्रह्म है 
और वह सर्वज्ञ है । इसमें क्या प्रमाण है? क्योंकि “लक्षणप्रमाणाभ्यां बस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेण' 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण और प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नही ) इसलिए दुसरो व्याछ्यासे ब्रह्म में 
'यतो वा इमानि’ “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि’ इत्यादि श्रुति प्रमाण दिखलांकर ` जिज्ञासाको पूणं 
किया है । शङ्का--जब ( जन्मादि ) इस पूवसूत्रमें 'यतो वा इमानि’ इत्यादि श्रुति वाक्योंका 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक कहा गया है, तो फिर 'शाख्रयोनित्वात्‌? इस नवीन सूत्रकी रचना 
क्यों की गई ? इसका समाधान “उच्यते” इत्यादिसे कहते हैं । 

ॐ 'जन्माद्यस्य यता' इस॒पूवंसूत्रमें शास्त्र पदका ग्रहण न होनेसे ऐसी शंका हो सकती है कि 
'जन्मादि' सूत्रमें जगत्के जन्मादि जगत्‌ सकतृकं कायत्वात्‌ घटादिवत्‌’ इस अनुमानसे सकतृंक सिद्ध 
होते हैं । परन्तु उसका कर्ता कौन है? ऐसा प्रश्‍न पुन: उठता है, तो इसके समाधानमें 'जगत्‌ संवज्ञ- 
ईश्वरकतृकं काय्वात्‌ भूम्यादिवत्‌” जैसे भूमि आदि कायं हैं, अत: वह सववज्ञ ईश्‍वर कतृंक हैं, वसे ही 
जगद्रूप कार्य भी सर्वज्ञ ईश्वर कतृंक है” यह दूसरा अनुमान ही स्वतन्त्ररूपसे विचार करने योग्य है 
वेदान्त-वाक्य नहीं । इसप्रकारकी शंका निवृत्त्यर्थं भगवान्‌ सूत्रकारने शाख्योनित्वात? इस नवीन सूत्रकी 
रचना को है अर्थात्‌ यहाँ वेदान्त-वाक्य ही विचारके विषय हैं अनुमान नहीं । पूर्वपक्षमें ब्रह्ममें सवंज्ञत्व 
अनिश्चित है, सिद्धान्तमे वह निश्चित है ॥ ३ ॥ 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित 0. 


नादिक्रिथान्तरविधानाथत्बं वा। नहि परिनिष्टितवस्तुप्रतिपादनं संभवति; प्रत्यक्षादिविषय- 
त्वात्परिनिष्टिवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते पुरुषार्थाभावात्‌। » अत एव 
सो०रोदीत्‌' इत्येवमादीनामानथवयं मा भूदिति “विधिना व्वेकवाक्यत्वासस्तुत्यर्थन विधीनां स्यु 

( जै० सू० १।२।७ ) इति स्तावकत्वेनाथवत्त्वमुक्तम्‌। मन्त्राणां च इषे त्वा’ ` इत्यादीनां 
क्रियातत्साचनाभिधायित्वेन कमंसमवायित्वमुक्तम । न कचिदपि वेदवाक्याना विधि 


अङ्ग हैं, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओंके. विधानके लिए हैं । किन्तु सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन 
तो वेदान्तोंका प्रयोजन ] सम्भव नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है और 
हेयोपादेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमें पुरुषाथं भो नहीं है। इसी कारणसे “सोऽरोदीत्‌? 
( वह रोया ) इत्यादि वाक्य अनर्थक न हों, इसलिए 'विधिना० ( विधि वाक्योंके साथ अर्थवाद 
आदि वाक्योंकी एक वाक्यता है, क्योंकि अथवाद वाक्य विधेयकी स्तुतिके लिए होते हैं ) इसप्रकार 
स्तुति परक होनेसे सार्थक कहे गए हैं ओर “इषे व्वा” ( हे इषे ! शाखाओ ) तुझे अन्नके लिए 
काटता हूँ ) इत्यादि मन्त्र क्रिया तथा उसके साधनोंका अमिधाथी होनेसे कमं सम्बन्धी कहे गए हैं । 
किसी भी प्रकरणमें विधि वाक्योंके साथ सम्बन्ध प्राप्त किए विना वेद-वाक्योंकी अथंवत्ता न देखी गई 
है और न उपपन्न ही है। सिद्ध वस्तुके स्वरूपमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
१४ “आम्नायस्य’ इस पुवंपक्ष सुत्रसे यह अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अर्थवाद, 
मन्त्र और नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाओं तथा उनके उपकरण 
अङ्गोंका प्रतिपादक है, जँसे--स्वगकामो यजेत” “दध्ना जुहोति’ इत्यादि । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? इत्यादि वेदमाग-वेदान्त वाक्य याग आदि क्रियापरक नहीं हैं, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक हैं, अतः वे निष्फल हैं अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हैं, ऐसी स्थितिमें ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 
कंसे हो सकता हे? 


# 'स्वाध्यायोऽध्येतच्यः? ( अद्धों सहित स्ववेदका अध्ययन करना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गृहीत वेदान्त-वाक्योंको निष्फल मानना युक्त नहीं है । पू०-यदि वेदान्त-वाकय साक्षात्‌ क्रिया 
परक नहीं हैं तो क्रियाके अङ्गभूत कर्ता तथा देवताका ज्ञान कराते हुए क्रियाके अङ्ग हो सकते हैं । 
जैसे 'तर्‍वमसि’ इस वाक्यमें ईश्वर वाचक “तत्‌” पद क्रियाके अङ्ग भूत देवताका और जीव वाचक 
'त्वभ्‌’ पद याग कर्ताका बोधक है। इसप्रकार 'तत्‌' और 'त्वम्‌' पद देवता और कर्ताकी स्तुतिके 
लिए हैं और “विविदिषन्ति' ( जाननेकी इच्छा करें ) आदि श्रुतिवाक्य फलकी स्तुति करते हैं। 
इसतरह वेदान्तवावय कर्ता, देवता तथा फल आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अङ्ग होकर सफल होते हैं । 
सि०--परन्तु कमंके प्रकरणमें अपठित वेदान्तवाक्य कमंके अङ्ग कंसे होंगे? पृ०--वे उपासना 
विधिके अङ्ग होंगे । यद्यपि 'तत्तमसि” अहं ब्रह्मास्मि’ श्रुति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ है, तो मी 
असत्‌ अभेदका अपनेमें आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करनी चाहिए । सि०- वेदान्त वांक्योंको श्रुति 
प्रतिपादित सिद्ध वस्तु ब्रह्म परक न मानकर क्रियापरक माननेमें क्या प्रयोजन है ? पू०--प्रयोजन गह 
है कि सिद्ध वस्तु वेदद्वारा जानने योग्य नहीं है, क्योंकि वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है। 
वेद तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंके अविषय स्वगं आदि फल ओर उनके साधन भूत यज्ञ आदि कर्मोका 
प्रतिपादक है । 'अज्ञातज्ञापकत्बं ( हि ) वेदानां प्रामाण्यम्‌? ( प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे अज्ञात वस्तुका 
ज्ञापकत्व ही वेदोंका वेदत्व-प्रामाण्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वणन करे तो वह अनुवादक 
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संस्परामन्तरेणाथंचत्ता दष्टोपपन्ना वा # न च परिनिष्टिते वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति; 
क्रियाविषयत्वाड्धिचेः । तस्माध्कम पिक्षितकद्‌ स्वरूपदेवतादिप्रकादानेन क्रियाविधिशेषत्वं 
वेदान्तानाम्‌ । अथ प्रकरणान्तरभयाच्षेतदभ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्यगतोपासनादि- 
कमपरत्वम्‌। तस्मान्न ब्राह्मणः शास्त्रयोनित्वमिति प्राप्त; उच्यते-- 


होती है, इसलिए कममें अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे वेदान्त क्रिया 
विधिके अङ्ग हैं । यदि अन्य प्रकरणके मयस यह स्वीकार न किया जाय तो भो स्व (वदान्त) वाक्योंमें 
उपलब्ध उपासना आदि कम परक हैं। इसलिए ब्रह्मामें शास्त्र प्रमाण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं-- 
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मात्र होगा, इससे वदोंमें प्रामाण्य सिद्ध नहीं होगा । इसलिए वदान्त-वाक्योंको सिद्ध वस्तु परक त 
मानकर क्म अथवा उपासनाके लिए मानना युक्त है । तात्पर्य यह है कि हेय तथा उपादेयसे रहित 
सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निष्फल है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता है कि 
दुःख हेय है, अतः उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है और सुख उपादेय है तो उसकी प्राप्तिके 
लिए प्रवृत्ति होती है। परन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म न हेय है और न उपादेय ही, अतः उसका 
प्रतिपादन निष्फल है । किन्तु याग और उपासना दुःखकी निवृत्ति तथा सुखकी प्राप्तिके साधन हें, 
अतः उनका प्रतिपादन सफल है, इसलिए वदान्तोंको भी उनका ही अङ्ग मांनना युक्त हे । 


$ यज्ञ आदि अनुष्ठानों में अनुपयोगी वदान्त वाक्य निष्फल तथा अप्रमाणरूप हैं, इसलिए 
अप्रमाणरूप वेदान्तवाक्योंसे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल हे । मीमांसा दशनमें पूव- 
पक्ष सूत्रका यदि यही अभिप्राय है तो 'सोऽरोदीत्‌” ( वह रोया ) यह वेद वाक्य भी कमं न होनेसे 
निष्फल होगा ? मीमांसा दशनमें सिद्धान्ती- जँसे ]' 'देवेनिरुद्ध: सोऽग्निररोदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ 
अग्नि रोया ) यह वाक्य अश्रुसे उत्पन्न रजतकी निन्दा द्वारा 'बहिषि रजतं न देयम्‌’ ( पुनराधान 
प्रकरणमें पठित बहियागमें यजमानद्वारा ऋत्विजोंके लिए दक्षिणारूपसे रजत नहीं देना चाहिए ) 
इस सफल निषेध वाक्यका अङ्ग है। वेदोंमें याग आदि फ्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध वस्तुके 
प्रतिपादक वाक्य अर्थवाद कहे जाते हैं। वे वेद विहित विधेयार्थकी स्तुतिद्वारा अथवा निषिद्धार्थे- 
की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध क्रियाके अङ्ग होकर सफल होते हैं । अर्थवादके अनन्तर मन्त्रोंका 
विचार है--'इषे त्वा’ इस मन्त्रमें क्रिया पदके अश्रुत होनेसे 'छिनझि! क्रिया पदका अध्याहार 
किया गया है जिससे शाखाके छदनकी प्रतीति होती है और “इषे त्वा छिनब्चि' ऐसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध 
होता है ।. 'अझ्निमूर्धा” इत्यादि मनत्रोमें क्रियाके साधन भूत देवताकी प्रतीति होती है । इस प्रकार 
श्रुति द्वारा मन्त्रोंका क्रतुमें..विनियोग होता है। अब यहाँ सन्देह उत्पन्न होता है कि क्या वे मन्त्र 
उच्चारण मात्रसे अहश फलको उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैं अथवा दृष्टार्थके स्मरणसे उपकारक 
होते हैं ? यदि मन्त्र इष्ट अर्थके स्मरण ` मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमें अवगत सन्त्रके 


ere 


1 किसी समय देवासुरसंग्राम होनेपर देवोंने बहुमूल्य वस्तुए अग्निको सोंपकर कहा--हे 
अग्ने ! युद्धमें यदि हम लोगोंका विजय हुआ तो ठीक, नहीं तो ये सब वस्तुएं उपयोगी सिद्ध होंगी, 
ऐसा कहकर सब देव युद्धाथ चले गथे.। दूसरी ओर अग्नि लोमवश सब वस्तुएँ लेकर चम्पत हो 
गया, दैववश देवगण विजय पाकर उस स्थानमै अग्निको न देख उसकी खोज की उससे सब वस्तुएं 
छीन लीं, तो अग्नि रोया तब उसकी अश्रुधारासे रजत उत्पन्न हुआ । 
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तत्तु समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 


पदच्छेद--तत्‌, तु, समन्वयात्‌ । 

सूत्राथ--( ठु ) शब्द पूर्व पक्षकी व्यावृत्तिक लिए है । ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्योंद्वारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्योंकि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य उसके प्रतिपादनमें 
तात्पयंसे समन्वित हैं । 

तुशब्दः पूर्वेपक्षव्यावृत््य्थः। तद त्रह्म सवज्ञं सवराक्तिजग दुत्पत्तिस्थितिलयकारणं 

"तु. शब्द पूर्व पक्षके निराकरणके लिए है । सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान, तथा जगतूकी उत्पत्ति, 
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अर्थकी स्मृति तो चिन्तन आदिसे भी सम्भव है । इसलिए मन्त्रोंका उच्चारण अदृष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता है, यह पूव पक्ष है। मीमांसासिद्धान्तमें--“अविशिष्टस्तु वाक्याथः ( जै० सू० 
१।२।४० ) ( लौकिक तथा वेदिक वाक्यार्थं समान है अर्थात्‌ जसे लोकमें वाक्य दृष्ट फलरूप अर्थंवाला 
होता है वैसे ही वेदमें भी वाक्यत्व समान होनेसे मन्त्रोंका दृष्टाथे रूप फल होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
ृष्टाथक हैं अर्थात्‌ उच्चारणसे प्रत्यक्ष फलवाले अथोका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारक होते हैं. ) क्योंकि 
जब दृष्ट फलका सम्भव हो तो अदृष्टाथंकी कल्पना गौरव मात्र ही है । इसलिए. फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोंको जिन क्रियाओं और उनके साधनोंकी अपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोंसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कर्मके अङ्ग होते हैं। “मन्त्रेरेवाथः स्मतव्यः' ( मन्त्रोसे ही अथं ( देवता आदि ) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोंका अदृष्ट फल भी होता है। 

अब प्रसङ्ग वश पर्देकवाक्यता तथा वाक्येकवाक्यताका विचार किया जाता है--अर्थवाद 
वाक्यमें अनेक पद होनेपर भी उन सबका स्तुति अथंवा निन्दा एक ही अर्थ है, इससे अर्थवादवाक्योंको 
एक पद कहा गया है, इसलिए स्तुति आदि द्वारा अथंवादकी विधिके साथ पदेकवाक्यता है । मन्त्र और 
अङ्गवाक्य स्वाथंका बोध कराके विधि वाक्यमें अन्वित होते हैं, इसलिए विधि वाक्योंके साथ वाक्यां 
ज्ञानद्वारा मन्त्र और अङ्गवाक्योंकी वावयंकवाक्यता है । सारांश यह है कि जैसे अर्थवाद वाक्य सिद्ध 
अर्थका ज्ञान कराते हुए विधेयकी स्तुतिद्वारा विधि वाक्योंके अङ्ग होकर सार्थक होते हैं, वसे ही वेदान्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्म रूप अर्थका बोध कराते हुए विधिके अङ्ग होकर ही सार्थक हो सकते हैं अव्यथा 
नहीं, इसलिए वेदान्त वाक्योंको भी विधिका अङ्ग मानना चाहिए । 


# सि०- वेदान्त वाक्योंको - अन्य विधिका अङ्ग माननेकी अपेक्षा ब्रह्ममें ही विधि क्यों न 
मानी जाय ? पू०-'न च' इत्यादिसे कहते हें -सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया- 
विषयक होती है सि०--'दक्ना जुहोति” ( दधिसे होम करे ) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमें विधि क्‍यों मानी 
गई है ? पृ०--यह विधि यागरूप क्रियाके लिए है, क्योंकि यागरूप क्रिया द्रव्य और देवताके विना 
सिद्ध नहीं हो सकती, इसलिए दधि द्रव्य यागरूप क्रिया सिद्धयर्थ होनेसे क्रिया ही है। किन्तु ब्रह्म तो 
निष्क्रिय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वेदान्त-वाक्य कमंमें अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्वरूपका 
स्मरण कराते हुए विधिके अङ्ग हो सकते हैं, यह मट्रमत है। अब 'अथ' इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैं। इसलिए 'शाख्योनित्वात्‌? इस तृतीय सूत्रसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 
सकता.। इस प्रकार आक्षेप संगतिसे पुवं पक्ष प्राप्त होनेपर भगवान्‌ भाष्यकार 'उच्यते' से सिद्धान्त 
पक्ष उपस्थित करते हैं । 

# इस चतुर्थ सूत्रको विशेषता यह्‌ है कि इसमें एक ऐसा हेतु दिया गया है जो कि वेदान्त- 
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वेदान्तश्शास्त्रादेवावगग्यते। कथम्‌ ? * समन्वयात्‌ । सर्वेषु हि वेदान्तेषु वाक्यानि तात्प- 
यंणेतस्याथंस्य प्रतिपादकत्वेन समनुगतानि । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ ।' “एकमेवाद्वितीयम्‌' 
( छान्दो० ६।२।१ ) आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌? ( ऐत० २।१।१।१ ) “तदेतदअह्यापू्वमनपर- 

मनन्तरमबाद्यस्‌' । 'अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः' (बृह० २।५।१९) “ब्रह्मेवेद्मरूतं पुरस्तात्‌’ (मुण्ड० २।२ 


स्थिति तथा लयका कारण भूत, वह ब्रह्म वेदान्त-गक्योसे ही अवगत होता है। कंसे? समन्वयसे । क्योंकि 
“सदेव सोम्य० ( हे प्रियदर्शन ! यह सब उत्पत्तिके पहले एकमांत्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) आत्मा 
वा० ( यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र आत्मा ही था ) तदेतद” ( तत्‌-वह मायारूप उपाधिसे 
बहुत रूपोको प्राप्त हुआ जो ब्रह्म है, एतद्‌-यह अपूव, ( कारण रहित ), अनपर ( कायं रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) हे । यह आत्मा ही सबका अनुभव करने 
वाला ब्रह्म है ) ब्रह्मवेदम्‌? ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्म ही आगे है) इत्यादि वाक्य सब वेदान्तोंमें ` 
तात्पयंसे इसी अथंमें प्रतिपादक रूपसे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित हैं । वेदान्त-वाक्योमे प्राप्त 
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वाक्योकी सार्थकताको स्पष्ट करता हैं । वह हेतु है 'समन्वय' । सम्पूर्ण वेदान्त-वाक्य समन्वित तात्पयंसे 
सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं। अतः वे न तो कमके अङ्ग हैं और न उपासनाके ही, वंदान्त- 
वाक्योंका मुख्य तात्पय ब्रह्ममें है । जंसे “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोंसे 
एक अखण्ड ब्रह्म ही अवगत होता है । किश्च उपक्रमादि लिङ्गो से भी वेदान्त-वाक्योका तात्पर्य अद्वितोय 
ब्रह्वामे ही सिद्ध होता है । यथा- “उपक्रमोपसंहारवभ्यासो5पूवताफलम्‌ । अथवादोपपत्ती च लिङ्ग 
-तात्पयनिणये ॥? उपक्रम ( आरम्भ ), उपसंहार ( समाप्ति) इन दोनोंकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पुनः कथन ), अपूबंता ( अन्य प्रमाणकी अविषयता ), फल ( मोक्ष ), अथवाद”( अद्दतकी 
स्तुति या द्वेतकी निन्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयके निर्णायक लिङ्ग हैं। 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌’ ( छान्दो० ६।२।१ ) ( उद्दालक- हे सोम्य ! यह सारा जगत्‌ सृष्टिके पूव सत्‌ 
ही था ) इस श्रुति-वाक्यमें “एव? शब्द नियमका वाचक है, यह ब्रह्मासे जगत्‌की भिन्न सत्ताका निषेध 
करता है अर्थात्‌ ब्रहासे जगत्‌की भिन्न सत्ता नहीं है । “एकमेवाद्वितीयम्‌ इस वाक्यमें 'एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌' ये तीन पद क्रमशः, सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदका ब्रह्ममें निषेध करते हैं । इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर 'एतदास्म्यमिदं सवम्‌’ ( छान्दो० ६।८।७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात्‌ प्रकरणके आरम्ममें तथा अन्तमें एक अद्वितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन है ! अभ्यास--“तत्त्वमसि' ( छान्दो० ६1८1७ ) ( वह तु ही है ) इस वाक्यका 
उपदेश उद्दालकने अपने पुत्र श्वेतकेतुके प्रति नौ वार किया है । यह पुनरुक्ति मी तात्पर्यं निणयमें 
सहायक है । अपूचता--'अत्र वाव किर सत्‌ सोम्य न निमाळयसेऽत्रेव किलेति" (छन्दो० ६।१३।२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक ज॑लमें रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसी जलमें है, वसे 
ही इस शरीरमें विद्यमान सद्ब्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुमव नहीं होता, किन्तु वदान्त वाक्योंसे 
इसी शरीरमें उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) 'तं त्वोपनिषदं पुरुषं एच्छामि’ ( बृहू० ३।९।२६ ) “नावे- 
दबिन्मनोते तं बृहन्तम्‌ इत्यादि वावयों द्वारा ब्रह्ममें अपूर्वता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म वेदान्तातिरिक्त 
प्रमाणका विषय नहीं है। 


फछ--आचायवान्‌ पुरुषो वेद! तस्य तावदेव चिर यावन्न विमोक्ष्येथ संपत्स्ये’ ( छान्दो० 
६।१४।२ ) ( आचायवान्‌ पुरुष ही उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मतत्त्वको जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
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११) इत्यादीनि। न च तद्गतानां पदानां ब्रह्मस्वरूपविषये निश्चिते समन्वये5वगम्यमाने5- 
र्थान्तरकल्पना युक्ताः; श्रुतदान्यश्च॒तकर्पनाप्रसङ्गात्‌। न च तेषां कतृस्वरूपप्रतिपादनपरता- 
वसीयते, तत्केन क पञ्यत्‌' ( बृह० २।४।१३ ) इ त्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्चतेः। न 
च परिनिष्टितवस्तुस्वरूपस्वेऽपि प्रस्यक्षादिचिषयत्वं ्रह्मणः; तत्वमसि’ (छान्दो० ६।८।७) इति 

पदोंका ब्रह्मस्वरूपके विषयमे निश्चित समन्वय जान लेनेपर अन्याथं ( कार्यरूप अथं ) की कल्पना 
यक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रृत (श्रुति प्रतिपादितब्रह्म अथंकी हानि और अश्रुत-श्रुति अप्रतिपादित 
यागादि क्रिया ) अथंको कल्पना करनी पड़ेगी । और इन वाक्योॉंका कर्ताके स्वरूप प्रतिपादनमें 
तात्पयं निश्चित नहीं हो सकता । क्योंकि 'तत्केन०' ( ब्रह्म विद्या कालमें कोन कर्ता, किस करणसे 
किंस विषयको देखे ) इत्यादि श्रुति क्रिया, कारक और फलका निषेध करती है । सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर भी ब्रह्म प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय नहीं है, क्योंकि “तस्वमसि' इस वेदान्त शास्त्रके विना 
्रह्मात्ममाव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्मका उपदेश निष्फल है, यह जो कहा 
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उतना ही विलम्ब है जबतक उसका शरीर-लिङ्गशरीर पात नहीं होता ) इसमें ब्रह्माज्ञानका फल 
कहा गया है । अथवाद--श्वतकेतुके अभिमान तिवृत्तिके लिए पिता उद्दालकने पूछा क्या तुम उसे 
जानते हो थेनाश्रृतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमि ति’ ( छान्दो ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा 
अश्रृत श्रुत, अमत मत, अवि ज्ञात विशेष रूपसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि श्रुति वचन प्रशंसा रूप 
अर्थवाद है । 'मृत्योः स सृत्युमाझोति य इह नानेव पझ्यति’ ( कठ० २।१० ) (जो मनुष्य इस 
अद्वेत ब्रह्ममें नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रति वचन 
निन्दारूप अर्थवाद है । उपपत्ति--'यथा सोम्येकेन सत्पिण्डेन सव सृण्मयं विज्ञातं स्यात्‌ वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं शृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छा» ६।१।४,७ ) ( हे सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
द्वारा सम्पूर्ण मृण्मय घटादि पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रयभूत नाममात्र. 
हैं, क्योंकि मृत्तिकामें घटादि नाम और घटादि आकार कल्पित है, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) 
जसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, वसे ही आकाश आदि प्रपञ्च भी 
कारण ब्रह्मासे भिन्न नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म ही है, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पयके बोधक सब लिङ्ग ओर कहीं अलग-अलग देखनेमें आते हैं। माष्यस्थ आदि! पदसे “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि वाक्योंका ग्रहण करना चाहिए । वेदान्त-वाक्योंके तात्पयंका विषय मले. 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अर्थ यागादि रूप कार्य क्यों न हो? इस शड्काका 'न च' इत्यादि माष्यसे 
समाधान करते हैं । 

# यहाँ अथंवाद न्याय मी ठीक नहीं है, क्योंकि अथवाद वाक्योंका ्वार्थमें तात्पर्य नहीं होता | 
इसलिए वे यागादि क्रियाके अङ्गभूत द्रव्य, देवता आदिके स्तुत्यथंक होते हैं। परन्तु 'यत्पर: शब्दः 
ख शब्दाथः' ( जो शब्द जिस अर्थका प्रतिपादक होता है या जिस अथंमें उसका तात्पयं होता है, वही 
उस शब्दका अथ होता है) इस न्यायसे भी विरोध होता है। इसलिए “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' 
इन पदोंका तात्पर्य ब्रह्ममें है और उनका अर्थ ब्रह्म ही है। मीमांसकने जो पहले कहा था कि 'जेसे 
घटादि सिद्ध पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदाथ नहीं हैं, बसे सिद्ध ब्रह्म मी प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय होनेसे वेदका अर्थ नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्ममें वेदप्रमाण नहीं है। इसपर नच' 
इत्यादिसे कहते हैं । | 

भ जो यह कहा गया है कि वेदान्त उपासना परक हैं, क्या उनमें देवता आदिके प्रतिपादक 
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ब्रह्मात्मभावस्य जञास्त्रमन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌ । यत्त-हेयोपादेयरहितत्वादुपदेशानथ- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेय शून्यत्रह्मात्मतावगमादेव सवछु शप्नहाणात्पुरुषाथसिद्धेः । 
देवतादिप्रतिपादनस्य तु स्ववाक्यगतोपासनाथत्वेऽप न कश्चिद्विरोधः | नतु तथा ब्रह्मण 
उपासनाविधिरोषत्वं संभवति; एकत्वे हेयोपादेयशूम्यतया क्रियाकारकादिद्वेतविज्ञानोप- 
मदोपपत्तेः। नह्योकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वतविज्ञानस्य -पुनः संभवोऽस्ति, येनोपासना- 
विधिशेषस्बं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत। यद्यप्यन्यत्र वेदवाक्यानां न विधिसंस्पशमन्तरेण प्रमाणत्वं 
दृष्टम्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फलपर्यन्तत्वान्न तद्विषयस्य शाख्रस्य प्रामाण्यं शक्यं प्रत्या- 
ख्यातुम्‌। न चानुमानगम्यं शाखप्रामाण्यं, येनान्यत्र दष्टं निदशानमपेक्ष्येत । तस्मार्सिद्ध 
ब्रणः शास्रप्रमाणकत्वम्‌ । # अत्रापरे प्रत्यवतिष्टठन्ते-यद्यपि शास्त्रप्रमाणक॑ ब्रह्म, तथापि 


गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि हेयोपादेय रहित ब्रह्मात्मभावके अवगत होनेसे ही सब क्लेशोंकी 
मिवृत्ति और परमपुरुषा्थंको सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( प्राण, पश्चाग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वाक्यगत उपासना परक हों तो भी कोई विरोध नहीं है। परन्तु उसी प्रकार ब्रह्मा 
उपासना विधिका अङ्ग नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हो जानेपर ब्रह्म हेयोपादेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्वेतकविज्ञानका बाध हो सकता है। एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ मिथ्या द्वेतज्ञानका 
फिर सम्भव नहीं है, जिससे कि ब्रह्म उपासना विधिका अग प्राप्त हो। यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थलोंमें 
अर्थवादं आदि वेदवाकयोंकी विधिके साथ सम्बन्धके विना प्रमाणता देखनेमें नहीं आती, तो भी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पर्यन्त होनेसे ब्रह्म विषयक शास्त्रकी प्रमाणताका खण्डन नहों 
किया जा सकता । शास्त्र प्रामाण्य अनुमानगम्य नहीं है जिससे कि वह अन्य स्थलोमें देखे हुए 
दृष्टान्तोंकी अपेक्षा करे इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्माशास्त्र प्रमाणक हे । इस विषयमें दुसरे (वृत्तिकार) 
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प्राण, पञ्चारिनि आदि वाक्य उपासना परक हैं अथवा सब वेदान्त ? प्रथम पक्ष तो 'देवतादि' से 
अंगीकार करते हैं। परन्तु दूसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि विधि शून्य “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, आदि 
वेदान्तवाक्य अपने अथं प्रतिपादन करनेमें सफल हैं, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किश्व उन वेदान्तवाक्योंके अथरूप ब्रह्मको उपासनाका अंग ज्ञानसे पुवं मानते हो अथवा पश्चात्‌ ? 
ज्ञानके पहले अध्यस्त गुणयुक्त ब्रह्म उपासनाका अंग भले हो, परन्तु तत्त्वज्ञानके अनन्तर नहीं, 
इसीको “न तु तथा' इत्यादिसे कहते हें । 'तथा' अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

& 'वायुर्वेक्षेपिष्ठा देवता’ ( वायु शीघ्रगामी देवता है) 'सरोऽरोदीत्‌’ ( वह अग्नि रोया ) 
इत्यादि अर्थवाद वाक्य स्तुति या निन्दा द्वारा ही कमकाण्डमें विधिसे. सम्बद्ध होकर प्रमाणताको प्राप्त 
होते हैं, अन्यथा नहीं । परन्तु ब्रह्मके यथार्थ स्वरूपके प्रतिपादक “सव्यं ज्ञानभनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रृति- 
वाक्योंका प्रामाण्य तो किसी प्रकार भी हटाया नहीं जा सकता । 'वेदान्तः स्वतः प्रमाणं वेदृत्वात्‌ 
स्वगेकामो यजेत इतिवत्‌? वेदान्त वेद होनेसे स्वतः प्रमाण हे, जेसे 'स्वयंकामो यजेत' इत्यादि वेदवाक्य 
होनेसे स्वतः प्रमाण हें । इसलिए वेदान्तवावयोंका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है । अतएव उनको 
अपने प्रामाण्यमें किसी इष्टान्तकी मी अपेक्षा नहीं है । जसे 'यजेत' इत्यादि विधिवाक्य फलवाले अज्ञात 
याग और स्वर्गादि प्रयोजनके ज्ञापक होनेसे प्रमाणरूप हैं, वेसे ही वेदान्तवाक्य भी पूव किसी अन्य 
प्रमाणसे अज्ञात जीव ब्रह्माक्य अर्थका ज्ञान करानेसे प्रमाणरूप हैं। इसप्रकार सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य एक 
अद्वितीय ब्रह्मामें. समन्वित हैं, अतः ब्रह्मामें वेदान्त शास्त्र ही प्रमाण है। इसका विशेष विवेचन 
'गतिसामान्यांत्‌? ( ब्र० सू० १।१।१० ) इस सूत्रमें किया जायया । 


अधि० ४ खू० ४] भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित प्रे 


प्रतिपत्तिविधिविषयतयेव शास्त्रेण ब्रह्म समर्प्यते । यथा यूपाहवनीयादीन्यलौकिकान्यपि 
चिधिरोषतया शास्त्रेण समप्यन्ते, तद्वत्‌ । कुत पतत्‌ ? परवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाच्छासत्रस्य। 
तथा हि-शास्त्रतास्पर्यविद आहुः-ॐ 'दष्टो हि तस्याथः कर्मावबोधनम्‌'-(जे० सू० १।१।१) इति । 
“चोदनेति क्रियायाः प्रवतकं वचनम्‌? । “तस्य ज्ञानमुपदेशः'-जे० सू० १।१।५ ) तद्भतानां क्रियाथन 


पूर्व पक्ष करते हें । यद्यपि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक ही है, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना ) विधिके विषय- 
रूपसे ही शास्त्र ब्रह्मका बोध कराता है। जसे कि युप, आहवनीय आदि अलौकिक पदार्थोका भी 
विधिके अद्भ रूपसे शास्त्र बोध कराता है । ऐसा क्यों ? शास्त्र प्रवृत्ति तथा निवृत्ति प्रयोजनबाला है । 
इस अर्थमें शास्त्र के तात्पयको जाननेवाले कहते हैं-'इष्टो हि०' ( कर्मोका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
दृष्ट फलं है ) और 'चोदनेति०? (क्रियाका प्रवतंक वचन चोदना है) 'तस्य०' (धर्मका ज्ञापक अपौरुषेय 
बिधि-वाक्य--स्वगेकामो यजेत आदि उपदेश है ) “त्भूतानां० ( वेदमें सिद्ध अथंके वाचक पदोंका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ब्रह्म केवल वेदान्त शास्त्र वेद्य है । यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचायं ) शंका करते हैं 
पुवपक्षमें उपासनासे मुक्तिरूप फल होता है, वेदान्त सिद्धान्तमें तत्त्रज्ञानसे ही मुक्ति होती है । 
यद्यपि ब्रह्मामें शास्त्र प्रमाण है, तथापि 'आत्मेत्यवचोपासीत्‌' यह उपासना विधि है। इस उपासना 
विधिका विषय ब्रह्म है । उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपासनाका विधिके विषयभूत 
ब्रहामे भी अवान्तर तात्पयं है । सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हैं । इसका दृष्टान्तसे स्पष्टीकरण करते हैं--जंसे “यूपे प्षुं बध्नाति' ( यज्ञ स्तम्ममें 
पशुको बाँध ) “आहवनीय जुहोति' ( आहवनीय अग्निमें हवन करे ) इन्द्रं यजेत' ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोंमें यूप आदि क्या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर “यूपं तक्षति' ( लकड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ लकड़ीको छीलकर आठ कोणवाली बनाता है इस प्रकार संस्कृत लकड़ी युप कही जाती है । 
'अग्निमादघीत” ( अग्निका आधान करे ) इस प्रकार आधानसे संस्कृत अग्नि आहवनीय है । वज्रहस्तः 
पुरन्द्रः? ( जिसके हाथमे वज्र है वह इन्द्र है, इत्यादि वाक्य विधिके शेष भूत अलोकिक यूप आहवनीय, 
इन्द्र आदिका प्रतिपादनकर प्रमाणरूप होते हैं अन्यथा नहीं । इसी प्रकार “आत्मेत्येवोपासीत” आदि 
विधि शेष आत्माके “अयमात्मा ब्रह्म' इत्यादि वाक्य प्रतिपादक हैं, वे मी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अङ्ग रूपसे वणंनकर प्रमाणभूत होते हें । परन्तु उपक्रम-उपसंहारादि लिङ्गोंसे वेदान्त शास्त्रका तात्पय 
्रह्ममें ही है तो फिर ब्रह्माको उपासना विधिका अङ्ग क्यों माना जाय? पु०-शास्त्रके तात्पयको 
निश्‍चय आप्त वक्ताओंके परम्परा व्यवहारसे होता हे । वृद्ध व्यवहारसे यह प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति और निवृत्तिके उद्दश्यसे शब्दका व्यवहार करते हैं। इसी प्रकार शास्त्रके मी 
प्रबत्ति और निवृत्तं रूप प्रयोजन हें । वह भी विधिज्ञान ( कार्य ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अत: वदान्त 
शास्त्रका भी विधिमें ही तात्पय है, ब्रह्मामें नहीं, इसलिए ब्रह्मको मो विधिका अङ्ग मानना चाहिए। इस 
विषयमें वृद्धोंकी भी सम्मति हे । 
कै ष्टो हि तस्याथः? यह शबर स्वामीकी सम्मति हे । 'यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदना 


1 पिता बे गाहपस्योऽग्निर्माताऽग्निदक्षिणःस्मूतः । गुरुराहवनीयस्तु साग्नित्रेता गरीयसी’ 
( मनु० २।२३१ ) ( पिता गाहपत्य अग्नि हे, माता दक्षिण अग्नि है, गुरु आहवनीय अग्नि है । ये 
तीन अग्नि सवश्रेष्ठ हैं ) । गृहस्थके धरमें जो हवन आदिके लिए नित्य अग्नि रहता है वह गाहपत्य 
है । इससे अन्य अग्नि ग्रहण किमे जाते हैं । 'गाहपत्यादाहचनीयं ज्वलन्तमुद्धरेत' (आश्व० श्रौ० २।२) 
गाहपत्यसे आहवनीयको जलता हुआ लावे । ) 


५४ ब्रह्मसेज-शाईरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


समास्नायः'- (जे०सू० १।१।२५) 'आश्नायस्य 'क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌-' (जै० सू० १।२।१) 
इति च। अतः पुरुष क्वचिद्विषयविरोषे प्रवतयत्कुतश्चिड्धिषयविशेषान्विवतेयच्चाथवच्छास्रम्‌। 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम्‌। तत्लामान्याद्वे दान्तानामपि तथेवार्थवस्तं स्यात्‌। # सति च 
विधिपरत्वे यथा स्वर्गादि कामस्याग्निहोज्रादिसाचनं विधीयत एवमसतत्वकामस्य ब्रह्म- 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌। नन्विह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमुक्तं कर्मकाण्डे भव्यो धमो जिज्ञास्यः; 
इह तु भूतं नित्यनित्रृत्तं ब्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र ध्मज्ञानफलादनुष्टानापेक्षाढिलक्षणं 
त्रहमज्ञानफलं भवितुमहेति । न।हँत्येव भवितुम्‌ ; कार्यविधिप्रयुक्तस्येच ब्रह्मणः प्रतिपाद्यः 
मानत्वात्‌ । आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः’ ( बृह० २।४।५) इति। य आत्माऽपहतपाप्मा’, 
क्रिया वाचक पदोंके साथ उच्चारण करना चाहिए ) 'आम्नायस्य०” ( वेद क्रियार्थंक है, अत क्रियासे 
भिन्न सिद्ध अथ प्रतिपादक वंद-वाक्य निष्फल हैं ) इसलिए पुरुषको किसी एक विषयमे प्रवृत्त करता 
हुआ और किसी एक विषय विशेषसे निवृत्त करता हुआ शास्त्र सार्थक होता है और दुसरे वाक्य 
इसके अंगभूत होकर उपयुक्त होते हैं। उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य भी उसी प्रकार 
सार्थक होते हें । यदि [ वेदान्त-वाक्य | विधिपरक हों तो जैसे स्वगं आदि कांमना वाले पुरुषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोंका विधान है, वेसे ही अमृतत्वको कामना करनेवालेके लिए भी ब्रह्मज्ञानका 
विधान किया जाता है, ऐसा मानना युक्त है.। यदि कहो कि यहाँ जिज्ञास्यका वेलक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कमंकाण्डमें साध्य धमं जिज्ञास्य है और ज्ञानकाण्डमें तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिऽगस्य है । 
उनमें अनुष्ठानकी अपेक्षा रखनेवाले धमज्ञानके फलसे ब्रह्माज्ञानका फल विलक्षण होना चाहिए । 
ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि कमंविधिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्मा प्रतिपाद्यमान है । 'आत्मा०' ( रःत- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कहलाते हैं। क्रिया, कायं, कमं, नियोग, विधि, धमं और अपूव इन संबका एक ही अथ है। कहीं 
तो शास्त्र पुरुषको सुखके साधनमें प्रवृत्त करता हुआ सफल होता है, जैसे “ज्योतिष्टोमेन स्वगकासो यजेत' 
और कहीं दु:खके साधन सुरापान, हिंसा आदिसे पुरुषको निवृत्त करता हुआ सार्थक होता है, जेसे “सुरां 
न पिबेत? इसलिए विधि, निष्रेथात्मक वाक्य ही शास्त्र है । उससे भिन्न अथंवाद आदि वाक्य विधि 
तथा निषेध वाक्योंके' अङ्ग होकर सार्थक होते हें । अतः कमंशास्त्रके समान वेदान्तशास्त्र भी शास्त्र हे, 
इस कारण वेदान्त भी क्रियार्थक होकर साथंक हो सकता है । परन्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
अधिकारी और विधेय देखनेमें नहीं आते तो वेदान्तसे कार्यका ज्ञान केसे होगा ? सति च' आदिसे 
समाधान करते हैं। 

% पूर्वपक्षी -“सति विधिपरत्वे’ इस भाष्यसे अधिकारी और विधेय सिद्ध करता है, जसे 
“स्वगकामो यजेत” यहाँ स्वगंकी कामनावाला पुरुष अधिकारी है और उनके लिए अग्निहोत्रादि विधेय हैं। 
इसी प्रकार ्रह्ममावकामो ब्रह्मवदनं कुर्यात्‌’ (द्रह्ममावकी कामनावाला ब्रह्मज्ञान प्राप्त करे) “मोक्षकाम 
आत्मानझुपासीत्‌? ( प्रभाकर-मोक्षकी कामनावाला आत्माकी उपासना करे ) अर्थात्‌ 'आत्मो- 
'पासनेन मोक्षजनकं अदृष्टं सम्पादयेत्‌, अथवा 'आत्मोपासनजन्यादृष्टेन मोक्षं भावयेत्‌’ ( आत्मो- 
पासनासे मोक्ष जनक अदृष्ट संपादन करे अथवा आत्मोपासनजन्य अदृष्टसे मोक्षको मावना करे) 
अर्थात्‌ यहाँ अमृतत्वकी कामना करनेवाला पुरुष अधिकारी है और उस फलको प्राप्तिका साधन 
ब्रह्मज्ञान विधेय है। परन्तु 'अथातो धमंजिज्ञासा’' तथा “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इन दोनों सूत्रोंकी 
आचायों द्वारा पृथक्‌ रचनासे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मज्ञान नित्य फलवाला होनेसे कमंकी तरह 
विधेय नहीं है । 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५ 


सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितब्य:' ( छान्दो० ८।७।१ ) “आम्मेत्येवोपासीत? ( बृ० १।४।७ ) आत्मान- 
मेव लोकमुपासीत' ( बृ० १।४।१५ ) “बह्य वेद ब्रह्मेद मवति’ ( मुण्ड० २।२।९ ) इत्यादिविधानेषु 
सत्सु-'कोऽसावात्मा, कि तद्‌त्रह्म ?? इत्याकाङ्कायां तत्स्वरूपसमपणेन सव वेदान्ता 
उपयुक्ताः नित्यः सवज्ञः सवगतो नित्यतृक्तो नित्यशुद्बुद्धमुक्तस्चभावो विज्ञानमानन्दं ब्रह्म 
इत्येवमादयः । # तदुपासनाच्च रासत्रदष्टोऽरष्टो मोक्षः फलं भविष्यतीति । कतव्यविध्यन- 
नुप्रवेरो वर्तुमात्रकथने हानोपादानासंभवात्‌ “सप्तद्वीपा वसुमती’, 'राजासो गच्छति’ 
इत्यादि वाक्यवद्वे दान्तवाकयानामानथक्यमेच स्यात्‌ । ननु वर्तुमात्रकथनेऽपि 'रज्ञरियं 
तायं सपः? इत्यादो भ्रान्तिजनितभीतिनिवतनेनाथवत्त्वं दृष्ट, तथेहाप्यसंसार्यात्मवस्तुकथ- 
नेन संसारित्वश्रान्तिनिवतनेनाथवच्वं स्यात्‌। स्यादेतदेवम्‌, यदि रज्ञस्वरूपश्रचण इव सप- 
श्रान्तिः, संसारित्वश्रान्तिःह्स्वरूपश्रचणमात्रेण निवतेत, न तु निवतते; श्रतत्रह्म णो एपि 
यथापूचं सुख दुःखादिसंसारिधर्मद शनात्‌ , श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ (बृह० २।४।५) 
इति च श्रवणोत्तरकालयोमेनननिदिष्यासनयोविधिदशनात्‌। तस्मात्प्रतिपत्तिविधिबिषय- 


वल्क्य--हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) य आत्मा०' ( आत्मा पापरहित है वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'आत्मत्ये०' ( आत्मा है ऐसी उपासना करे ) 
“आत्मानमेव ०! ( ज्ञानस्वरूप आत्माकी उपासना करे ) 'ब्रह्मचेद्‌ ° ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म ही 
होता है ) इत्यादि विधानोंके होनेपर 'वह आत्मा कौन है ? वह ब्रह्म क्या है ?' ऐसी आकांक्षा होनेपर 
ब्रह्मके स्वरूपका बोध करानेके लिए “नित्यः सवज्ञः सवगतः०' ( नित्य सववज्ञ और सवंगत नित्यतृप्त 
है) “नित्यशुद्ध °? (ब्रह्म नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है) 'विज्ञानं०' (ब्रह्म विज्ञान और आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैं। उस ब्रह्मकी उपासनासे शास्त्र अवगत अदृष्ट मोक्षरूप फल 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कर्तव्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवाले हों तो हानो- 
पादानका असंभव होनेसे 'सप्तद्वीपा वसुमती' ( सात द्वीपावली पृथ्वी है ) 'यह राजा जाता है' इत्यादि 
वाक्योंके समान वेदान्त-वाक्य प्रयोजन रहित हो जायंगे । परन्तु “यह रज्जु है सप नहीं हे' इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमें भी भ्रान्तिसे जनित भयको निवृत्ति द्वारा अथवत्ता (साथकता) देखी गई है। उसी प्रकार 
यहाँ प्रसंगमे भी असंसारी आत्मवस्तुके कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा साथंकता होगी । ऐसा 
तमी हो सकता है जब कि रज्जु-रूप वस्तुके श्रवणसे जसे सप-श्रान्ति निवृत्त हो जाती है, बसे ही ब्रह्म- 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त हो। परन्तु वह निवृत्त नहीं होती, क्योंकि 
ब्रह्मा श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें भी पूवके समान सुख-दुःखादि संसारिधम देखनेमें आते हें । 
अतएव “श्रोतव्यो०' (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य और निदिध्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकालके 
मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इसलिए यह स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 


सत्यानन्दी-दोपिका 


# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्पन्न ज्ञानके अनन्तर मनन और निदिध्यासनका 
विधान न होता । प्रत्यक्ष अनुभव और मननादिके विधानसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्तोंके श्रवण 
मात्रसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्मकी उपासनासे होता है । प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
वाक्य ही शास्त्र कहलाते हें । परन्तु सिद्ध अर्थ ब्रह्मके प्रतिपादक वेदान्त वाक्य प्रवृत्ति निवृत्ति रहित 
होनेसे तथा श्रवणानन्तर मननादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अङ्ग हें । उपासना भी एक 
प्रकारसे कम है, अतः कमं रूपसे ही शास्त्र ब्रहमामें प्रमाण है । यह पूरवपक्षीका अभिप्राय है । 


५६ ब्रझसत्र-शाड्गरभाष्य [ अ० १ पाद १ 


तयेव शास्त्रप्रमाणकं ब्रह्माश्युपगन्तव्यमिति। ® अच्राभिधीयते-न; कर्म बह्मविद्याफ लयो- 
वेलक्षण्यात्‌ । शारीरं वाचिकं मानसं च कम श्रतिस्मृतिसिद्धं धर्माख्यं, यद्विषया जिज्ञासा 
अथातो धम-जिज्ञासा' (जे० सू ० १।१।१) इति सूत्रिता; अधमो ऽपि हिसादिःप्रतिषधचोदनाल- 
क्षणत्वाञ्जिज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्रोदनालक्षणयोरथानथयोधर्माधर्मयोः फले प्रत्यक्षे 
सुखदुःखे शरीरवाङमनोभिरेवोपभुज्यमाने विषययेन्ट्रियसंयोगजन्ये बह्मादि षु स्थावरा- 
न्तेषु प्रसिद्ध । & मनुष्यत्वादारभ्य ब्रह्मान्तेषु देहवत्स सुखतारतम्यमनुश्रयते ततश्च तद्धे- 
तोधमस्य तारतम्यं गम्यते । धमेतारतम्यादधिकारितारतम्यम्‌। प्रसिद्ध चाथित्वसाम- 
थ्यादिकृतमधिकारितारतम्यम्‌ | तथा च यागायलुष्टायिनामेच विद्यासमाधिविशेषादुत्तरेण 

था गमनं, केवलरिशापूतदत्तसाधनेधूमादिक्रमण दक्षिणेन पथा गमनं, तत्रापि सुखतार- 
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विधिका विषय होनेसे ही ब्रह्मा शास्त्र प्रमाणक हे । इसके उत्तरमें सिद्धान्ती कहते हैं ऐसा नहीं है 
क्योंकि कम ओर ब्रह्मविद्याके फलमें वलक्षण्य है। कायिक, वाचिक ओर मानसिक कम श्रुति और 
स्मुतिमें धमं नामसे प्रसिद्ध हैं । जिस विषयक जिज्ञासा 'अथातो धमंजिज्ञासा' ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
धमंकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रमें प्रतिपादित है । इसके साथ ही परिहारके उद्देश्यसे वर्णित 
प्रतिषेध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधम भी जिज्ञास्य है। और इस चोदनात्मक अर्थं और 
अनथरूप धर्माधमंका शरीर, वाणी और मनद्वारा उपभुज्यमान तथा विषयेन्द्रिय संयोगसे जन्य 
प्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्मादिसे लेकर स्थावर पयन्त सबमें प्रसिद्ध ही हे । मनुष्यसे "कर ब्रह्मा 
पयन्त सभी शरीर धारियोंमें सुखका तारतम्य श्रृति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धर्मका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धमंके तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है । किच्च फल कामना एव द्रव्य- 
रूप सामथ्य आदि कारणोंसे. तो अधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। और इस प्रकार यागादि अनुष्ठान 
करनेवाले लोग ही उपासना रूप समाधि विशेषके बलसे उत्तर मागंसे जाते हैं, तथा केवल इष्ट, पूतं 
और दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धूमादि क्रमसे दक्षिण मागके द्वारा जाते हें । वहाँ मी सुखका 
तारतम्य ओर इसके साधनोंका तारतम्य यह सब 'यावत्संपातमुषित्वा० ( वहाँ कर्मोका क्षय होने तक 
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४४ 'मोक्षकामो ब्रह्मावेदन कुर्यात्‌, इस प्रकार जो मुमुक्ष अधिकारीके लिए ब्रह्मज्ञान विधेय 
कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 
नहीं है । कर्मोपासनादिका फल जन्य होनेसे अनित्य हे । इस प्रकार दोनोंमें बलक्षण्य है। किश्च 
'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि विधि वाक्योंसे जसे धम जिज्ञास्य है, वसे “मा हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि' इत्यादि 
निषेधात्मक्र वाक्योंसे अधम भी जिज्ञास्य है । इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्योंसे धमं और अधमं 
का समानरूपसे ज्ञान होता है । धर्मका फल सुख और अधमका फल दुख ब्रह्मांसे लेकर स्थावर पर्यन्त 
सब प्राणियोंमें प्रसिद्ध है । 

% धर्मं तथा उपासना जन्य सुखका तारतम्य इस प्रकार है। सवं प्रथम मानवीय स्तरके 
पूर्ण आनंदको श्रुति दिखलाती है--'सैषानन्दस्य मीमांसा भवति । युवास्यात्साघु युवाध्यायक आशिष्टो 
दिष्टो बलिष्टस्तस्येयं एथिवी सर्वा चित्तस्य पूर्णा स्थात्‌ । स॑ एको मानुष आनन्दः? ( तै० २।८।१ ) 
अब यह [ ब्रह्मके ] आनन्दको मीमांसा है-साधु स्वमाव वाला नवयुवक, वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त 
आशावानु, अत्यन्त हृढ और बलिष्ठ हो, एवं उसकी यह धन धान्यसे पुण पृथिवी मी हो अर्थात्‌ 
वह सम्पूणं पृथ्वी मण्डलका एकमात्र छत्रपति हो उसका जो आनंद है वह एक मानुष आनन्द है वह 
आनन्द मनुष्यलोकमें मानवीय स्तरका पूर्ण आनन्द कहा जाता हे । मनुष्य, मनुष्य गन्धव, देव गन्धवं, 
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तम्यं तत्साधनतारतम्यं च शास्त्रात्‌ “यावत्संपातमुषित्वा' ( छान्दी० ५।१०।५ ) इत्यस्माद्‌ 
गम्यते। तथा # मनुष्यादिषु नारकस्थावरान्तेषु सुखल वश्चोदनालश्षणघर्मंसाध्य एवेति 
गम्यते तारतम्येन वतेमानः। तथोध्वंगतेष्वघोगतेषु च देहवत्सु दुः्खतारतम्यदशनात्त- 
द्वेतोरधर्मस्य प्रतिषेधचोदनालक्षणस्य तदनुष्ठायिनां च तारतम्यं गस्यते । एवमविद्यादि- 

रहकर वे फिर इसी मागसे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवगत 
होता है । इस प्रकार मनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पन्त जीवोंमें तारतम्यसे वतमान 
सुखलव चोदनात्मक धमसे ही जन्य ज्ञात होता है । इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोंमें दुःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भूत प्रतिषेध चोदनात्मक (प्रतिषेध प्रवतंक 
वाक्योंसे बोधित ) अधमंका और उसके अनुष्ठान करनेवालोंका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अविद्या. आदि दोष विशिष्ट जीवोंके धमं और अधमके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पूवक सुख 
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अग्निस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमंदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति पर्यन्त पूव पवसे उत्तरोत्तर 
सौ गुना आनन्द प्राप्त होता है । 'ते ये शतं प्रजापतेरानन्दः । स एको ब्रह्मण आनन्दः श्रोत्रियस्य 
चाकासहतस्य' ( ते० २।८।४ ) ( प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं वही ब्रह्मोका एक आनन्द हे और 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियको भी प्राप्त है) इस प्रकार मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रृतिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिशय आनन्द स्वरूप एक है और मोक्षका 
साधन तत्त्वज्ञान भी एक ही है । इस प्रकार कमं और विद्याके फलोंमें महान्‌ अन्तर है। मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक ही प्रकारका है । किन्तु कमं अनेक, उनके फल अनेक तो 
स्वभावतः उसके अधिकारी भी अनेक हैं। किश्व याग तथा पञ्चाग्नि विद्याके उपासक अचि मागद्वारा 
ब्रह्म लोकको जाते हैं। कल्पपर्यन्त फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 


“अभिहोत्रे तपस्सत्यं वेदानां चानुपालनम्‌ । आतिथ्यं वैश्वदेवं च इष्टमित्यभिधीयते ॥१॥ 
वापीकूपतडायादिदेवतायतनानि च। अन्नप्रदानमारामः पूतमित्यमिधीयते ॥२॥ 
शरणागतसंत्राणं भूतानां चाप्यहिंसनम्‌ । बहिवेदि च यद्दानं दत्तमित्यमिधीयते ॥३॥ 

( अग्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोंका संरक्षण, अतिथि सत्कार और वेश्वदेव 'इष्ट' कहलाता है । 
बावडी, कुआँ, तालाब, देवालय और बाग बनवाना तथा अन्नदान करना 'पूर्त' कहलाता है । शरणा- 
गतकी रक्षा करना, प्राणियोंको पीड़ा न पहुँचाना और वेदीके बाहर दान देना दत्त” कहलाता है ) 
इत्यादि कर्मोका कर्ता देह त्यागके अनन्तर “धूमो रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । तत्र 
चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी प्राप्य निवतते” ( गी० ८।२५ ) ( धूम आदि मागं द्वारा धुमसे रात्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृलोक, आकासे चन्द्रलोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लोकसे 
उपर-ऊपर लोकोंमें गये जीवोंमें सुखका उत्तरोत्तर उत्कष दिखलाकर अब इससे निम्नतर लोकोंमें गये 
जीवोमें सुखका तारतम्य “तथा” इत्यादिसे कहते हैं । 

# जैसे. मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त तारतम्यसे वतमान सुख धमके तारतम्यसे है, वसे. मनुष्यसे 
लेकर नरक पर्यन्त तारतम्यसे वर्तमान सुख भी धमंसे ही है। विषयेन्द्रिय जन्य सुख तो नारकीय 
जीवोंको भी उपलब्ध है । अब 'तथोध्वम्‌' इत्यादि भाष्यसे दुःख, उसका हेतु और उसके अनुष्ठान 
करनेवालोंका भेद कहते हैं। अब द्विविध कर्मं फलोंका उपसंहार करते हैं--अविद्या, अस्मिता 
( अहंकार ), राग, द्वेष और अभिनिवेश ( मृत्युमय ) आदि दोष युक्त जीव धमं और अधमंके 
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दोषवतां धर्माधर्मतारतम्यनिमित्ते शारीरोपादानपूवकं सुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसार- 
रूपं श्रुतिस्पृतिन्यायप्रसिद्धमू। तथा च श्रुतिः---न ह वै सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपह- 
तिरस्ति' ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति यथावणितं संसार रूपमनुवर्दंति। # ‘अशरीरं वाव सन्त 
न प्रियाप्रिये स्पृशतः ( छान्दो० ८।१२।१ ) इति प्रियाप्रियस्पशनप्रतिषेधाहयोद नालक्षणधमे- 
कार्यत्वं मोक्षाख्यस्याशरीरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गम्यते। धर्मकार्येत्वे हि प्रियाप्रियस्पश- 
नप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशारीरत्वमेव धर्मकार्यमिति चेन्न; तस्य स्वाभाविकत्वात्‌। ‘अशरीरं 
शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । भहान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति’ (काठ० १।२।२१) अप्राणो 
ह्यमनाः झुञ्रः' (मुण्ड० २।१।२) 'असङ्गो ह्ययं पुरुषः’ ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिश्रतिभ्यः । अत 
एवानुष्ठेयकमेफलविलक्षणं मोक्षास्यमरारीरत्वं नित्यमिति सिद्वम्‌ । # तत्र किचित्परिणा- 
मिनित्यं यस्मिन्विक्रियमाणे पि तदेवेदमिति बुद्धिन विहन्यते; यथा पृथिव्यादिजगद्धित्य-` 
त्वचादिनाम्‌। यथा च सांख्यानां शुणाः # इदं तु पारमार्थिके, कूटस्थनित्यं, व्योम- 


दुःखका तारतम्य अनित्य संसाररूप है, ऐसा श्रुति, स्मृति और न्यायमें प्रसिद्ध है । इसी प्रकार 'न ह चे 
सदारीरस्य०' ( निरसन्देह उस सशरीर आत्माके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथावणित 
संसाररूपका अनुवाद करती है। “अशरीरं वाव०' ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देह 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पश नहीं करते ) इस श्रतिसे प्रिय और अप्रिय सम्बन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक 
शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धमका कायं है इसका प्रतिषेध किया गया है, ऐसा अवगत होता है । 
मोक्षको धमका कार्य मानें तो उसमें प्रियाप्रिय स्पशका प्रतिषेध अनुपपन्न है । यदि कहो कि अशरीरत्व 
ही धमंका काय हो तो यह यक्त नहीं है” क्योंकि “अशरीरं ०” ( जो देवादि शरीरोंमें शरीर रहित तथा 
अनित्योंमें नित्य स्वरूप है, उस महान्‌ और सवं व्यापक आत्माको | मैं ब्रह्म हुं | जानकर विद्वान्‌ शोक 
नहीं करता ) “अप्राणो०' ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है ) 'असङ्गो०' ( यह पुरुष असङ्ग है) 
इत्यादि श्रृतियोंसे ज्ञात होता है कि अशरीरत्व उसका स्वभाव है । अतएव अनुष्ठेय कमंफलसे विलक्षण 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हुआ। | नित्य भी दो प्रकारका होता है परिणामी 
नित्य तथा पारमार्थिक नित्य ] इन दोनोंमें परिणामी नित्य वह है जिसके विकृत होनेपर मी “वही 
यह है' ऐसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहीं होता । जगतको नित्य माननेवालोंके मतमें जसे पृथ्वी 
आदि परिणामी नित्य हैं। और सांख्योंके मतमें जैसे गुण परिणामी नित्य हें । परन्तु यह ( ब्रह्म ) 
____ सत्यानन्दी-दीपिका 

तारतम्यसे शारीर ग्रहण द्वारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अनुभव करता है। 'तस्मि- 
न्यावत्संपातं' इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं विशन्ति” इत्यादि स्मृति और कारणके नाशसे 
कायंका नाश होता है, जैसे वृक्षके नाशसे फल, छायादिका नाश होता है, वसे धर्माधमंके नाश होनेसे 
तज्जन्य शरीर और शरीरद्वारा भोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश हो जाता है, इत्यादि न्यायमें प्रसिद्ध 
है । किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीन्द्रिय और शोकांदिसे रहित है, अतः वह कर्मका फल नहीं 
है । % 'यत्सत्त्वे यत्सत्त्वं यदभावे यद्‌भावः’ . यह अन्वय-व्यतिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनात्मा- 
भिमान हो तो सुख-दुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादि भी न हों, यह 
अभिप्राय श्रृतिमें प्रतिपादित है । आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर भी. परिणामी होनेके कारण धमका 
कायं हो सकता है, ऐसी शङ्काके होनेपर 'तत्र' इत्यादिसे नित्यका भेद दिखलाते हैं । 

क जो परिणामी और नित्य हो वह परिणामी नित्य कहलाता है । पुर्व रूपका परित्याग कर 
दूसरे रूपको प्राप्त करनेका नाम परिणाम है। जैसे पृथ्वी किसी समय घास, वृक्षादि अवस्थाको प्राप्त 
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वत्सवंव्यापि, सवंविक्रियारहितम्‌ नित्यतत्तम्‌ , निरवयवम्‌, स्वयञ्ज्योतिः स्वभावम्‌ । 
यत्र धर्माधर्मौ सह कायण काळतरयञ्च नोपावतेते। तदेतदशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ । अन्यत्र 
धर्मा दन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच भव्याच’ (कठ० २।१४) इत्यादि श्रतिभ्यः 

अतस्तद्ब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तयदि कतव्यशेषत्वेनोपदिश्यत, तेन च कतेव्येन 
साध्यइचेन्मोश्षो ऽभ्युपगम्येत, अनित्य एव स्यात्‌ । तत्रेचं सति यथोक्तकमॅफलेष्वेव तार- 
तम्यावस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यश्च मोक्षः सर्वेर्मोक्षवा- 
दिभिरभ्युपगम्यते, अतो न कतन्यशेषत्वेन ब्रह्मोपदेशो युक्तः। अपि च ब्रह्म वेद जह्मव मवति 


तो पारमार्थिक, कूटस्थ, नित्य, आकाशके समान सवव्यापक, सभी विक्रियाओंसे रहित, नित्य तृप्त, 
निरवयव और स्वयं प्रकाश स्वरूप है । जिस परमात्मामें धर्माधमं, सुख दु:ख रूप कायके साथ तीनों 
कालोंमें भी सम्बन्ध नहीं रख सकते । अन्यत्र घर्माद०' ( जो धर्माधमं, कार्य कारण, भूत भविष्यत्से 
भिन्न है ) इत्यादि श्रतियोंसे सिद्ध मोक्ष नामक अशरीरत्व है। इसलिए कमफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वह अशरीर मोक्ष ब्रह्मा है जिसकी यह जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह ( ब्रह्म ) कार्यके अङ्ग रूपसे 
उपदिष्ट हो और उस कायसे मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वह अनित्य ही होगा। मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्यूनाधिक ) से वतमान यथोक्त अनित्य कमफलोंमेंसे कोई अतिशय 
मोक्ष है ऐसा मानना पड़ेगा । परन्तु सब मोक्षवादी यह स्वीकार करते हैं कि मोक्ष नित्य हे। इस 
कारण कायके अङ्गरूपसे ब्रह्मका उपदेश युक्त नहीं है। और “ब्रह्म वेद०' ( ब्रह्मको जाननेवाळा ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होकर पुन: उनके विनाश होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती हे । उत्पत्ति और विनाश 
दोनों अवस्थाओंमें पृथ्वी है' ऐसी बुद्धि बनी रहती है, इसलिए पृथ्वी परिणामी नित्य हे । इसो प्रकार 
प्रायः सब द्रव्य पदार्थ परिणामी नित्य समझने चाहिए । क्या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम मानें तो मुल वस्तुका ही नाश हो जायगा । यंदि एक देश 
खूपसे मानें तो वह मूळ वस्तुसे भिन्न है कि अभिन्न? यदि भिन्न है तो उसका परिणाम कंसे होगा ? 
क्योंकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहीं होता । यदि माने तो अतिप्रसङ्ग होगा । यदि अभिन्न 
है तो मुळ वस्तुका हीं नाश हो जायगा, इसलिए परिणामी नित्यता वास्तविक नहीं है । सांर्यमतमें 
सत्त्व, रज और तम ये तीनों गुण प्रलयमें साम्यावस्थामें रहकर प्रधान कहलाते हैं, सृष्टिकालमें गुणोंकी 
विषमता तथा स्वप्रधानताके अनुसार सुख-दुःख मोहादि प्रपश्चरूपसे परिणाममावको प्राप्त होते हैं, 
इसलिए दोनों अवस्थाओंमें गुण अनुस्यूत हैं अर्थात्‌ सत्त्व गुण स्वप्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
प्रधानतासे दुःखाकर और तमोगुण स्वप्रधानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होते हैं । 

१ आत्माको कूटस्थ, नित्य, व्यापक आदि कहकर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारों ) 
का निषेध किया गया है । उत्पाद्य, प्राप्य, विकार्य तथा संस्कायं ये क्रियाके फल हैं । कूटस्थ शब्दसे 
उत्पायका सवव्यापी शब्दसे आप्यका, सबं विक्रिया रहित शब्दसे विकार्यका तथा निरवयव शब्दसे 
संस्कायंका क्रमशः निषेध किया गया है। क्योंकि यह सब परिच्छिन्न सावयवमें होते हैं । 'ब्योमवत्‌०' 
यह दृष्टान्त परमत ( न्यायमत ) को लेकर कहा गया है, वेदान्त सिद्धान्तमें तो आकाश मी कायं 
होनेसे अनित्य हे । मोक्षांवस्थामें आत्माको जड़ माननेवालेके मतका “स्वयं ज्योति:' शब्दसे खण्डन किया 
गया है । क्योंकि “अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः? इत्यादि श्रुति ब्रह्माको स्वप्रकाश स्वरूप कहती है । इस 
प्रकार कमके अनित्य फलते भिन्न मोक्षरूप फल नित्य ब्रह्मस्वरूप है जिसको जिज्ञासा करनी चाहिए । 
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(मुण्ड० ३।२।९ ) क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तर्मन्दष्टे परावरे? ( मुण्ड० २।२।८ ) । आनन्दं ब्रह्मणो 
विद्वान्‌ । न बिभेति कुतश्रन' (तैत्ति० २।९) “अभयं बै जनक प्राप्तोऽसि’ (बृह० ४।२।४) । “तदात्मा- 
नमेवावेदेदं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सवमभवत्‌!' ( वाजसनेयिब्राह्मणोप० १।४।१० ) “तत्र को मोहः कः 
शोक एकत्वमनुपश्यत? ( ईशा० ७ ) इत्येबमाद्याः श्रुतयो ब्ह्मविद्यानन्तरं मोक्षं दशयन्त्यो 
मध्ये कार्यान्तरं वारयन्ति। * तथा 'तंदतत्पश्यन्नृषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरमवं सूयश्च' (बृह ० 
१।४।१० ) इति ब्रह्मददानसर्वात्मभावयोमेच्ये कतव्यान्तरवारणायोदाहार्यम्‌ । यथा 
तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योर्मध्ये तत्कठेक॑ कार्यान्तरं नास्तीति गम्यते। “स्वं हि नः पिता 
योऽस्माकमविद्यायाः परं पारं तारयसि' (प्रश्‍न० ६1८) “श्रुतं ह्येव मे भगवद्दृशेभ्यस्तरति शोकमात्म- 
विदिति सोऽहं भगवः शोचामि तं मा भगवाञ्छोकस्य पारं तारयतु’ (छान्दो० ७।१।३) 'तस्मे ख्रदित- 
कषायाय तमसः पारं दशयति भगवान्सनत्कुमारः? ( छान्दो० ७।२६।२ ) इति चैवमाद्याः श्रुतयो 
मोक्षप्रतिवन्धनिवृत्तिमात्रमेवात्मज्ञानस्य फलं दशयन्ति । # तथा चाचार्यप्रणीतं न्यायोप- 


ही होता है ) क्षीयन्ते चास्य०' ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कम क्षीण हो 
जाते हैं ) 'आनन्दं०' ( ब्रह्मके आन'दको - जाननेवाला विद्वानु किसीसे भयमीत नहीं होता ) 'अभयं ० 
( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तु निश्चय अभयको प्राप्त हो गया है ) 'तदाव्मन०' ( अज्ञानके निवृत्त होनेके 
कारण जीव संज्ञक ब्रह्माने गुरुके उपदेशसे अपनेको ही में ब्रह्म है' ऐसा जाना, अतः वह सव हो गया ) 
'तत्र को मोहः०' ( उस समय एकत्वका अनुभव करनेवाले उस विद्वानुको क्या शोक ओर क्या मोह हो 
सकता है ) इत्यादि श्रृतियाँ ब्रह्माज्ञानके अनन्तर मोक्ष दिखलाती हुई ब्रह्मज्ञान और मोक्षके मध्यमें 
कार्यान्तरका निषेध करती हैं । इसी प्रकार 'तद्धेतत्‌०” ( वह ब्रह्म मैं-प्रत्यगात्मा हूँ, ऐसा ज्ञान प्राप्तकर 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हुए ऋषिवामदेवने जाना--मैं मनु 
हुआ और सूर्य मी ) इस श्रृतिको ब्रह्मादशन तथा सर्वात्मभावके मध्यमें अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । जसे खड़ा होकर गायन करता है' इसमें खडे होने और गायन 
क्रियाके मध्यमें तत्कतृक अन्य कार्य नहीं है, ऐसा ज्ञात होता है। [ सुकेश भारद्वाज आदि छ: ऋषियोंने 
पिप्पलाद गुरसे कहा--] “तब हि०' ( तुम ही तो हमारे पिता हो जो हमें अविद्याके परपार पहुँचा 
दिया है ) 'श्रतं ह्योव०' ( मैंने भगवत्‌ तुल्य आप जसोंसे सुना है कि आत्मवित्‌ शोकको पार कर लेता 
है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्‌ ! में शोक करता हूँ, ऐसे मुझको आप शोके 
पार-मुक्त कर दीजिए ऐसा नारदने कहा ) 'तस्मे०' ( भगवानु सनत्कुमारने उस दग्ध पांप नारदको 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्म ) दिखलांया ) इत्यादि श्रुतियाँ दिखलाती हैं कि मोक्षके प्रतिबन्ध 
( अज्ञान ) की निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ब्रह्मज्ञान और कमंज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल क्मज्ञानसे स्वग आदि फलकी. प्राप्ति नहीं 
होती, किन्तु कमंज्ञान और उसके फलके मध्यमें अनुष्ठेय याग आदि कम करने पड़ते हें । उनका 
फल कालान्तर वा जन्मान्तरमें होता है । परन्तु यहाँ तो इसके विपरीत है, जैसे प्रदीपसे अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप दृष्ट फलमें अन्य कतंव्य अवशेष नहीं है, वसे ही ब्रह्मज्ञान ओर मोक्षरूपी दृष्ट फलके 
मध्यमें मी कुछ अन्य कत्तव्य नहीं है । ब्रह्मज्ञानका फल मोक्ष यदि कालान्तरमें माना जाय तो 'ब्रह्म- 
विद्‌ ब्रह्मेव भवति’, अन्न ब्रह्म समइनुते! इत्यादि श्रुतियोंका बाध होगा, जो सवंथा असङ्गत है । 
“एतद्यो वेद निहितं गुहायां सोऽविद्याग्रन्थि विकिरती सोम्य०' ( मुण्ड २।१।१० ) ( जो इस गुहामें 
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बृंहितं सूत्रम-दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवग:' ( न्या० 
सू० १।१।२ ) इति। सिथ्याज्ञानापायञ्च व्रहमात्मैकत्वविज्ञानाद्ववति । ® न चेदं ब्रह्मात्मै- 
कत्वविक्षानं संपद्रूपम्‌, यथा अनन्तं वे मनोऽनन्ता विश्वेदेवा अनन्तमेव स तेन लोकं जयति 
( बृह० ३।१।९ ) इति। न चाध्यालरूपम्‌, यथा 'मनो ब्रह्मत्युपासोत' ( छान्दो० ३।१८।१ ) 
“आदित्यो बह्मत्यादेश:' ( छान्दो० ३।१९।१ ) इति च मन आदित्यादिषु ब्रह्मदष्ट्यध्यासः । 
# नापि विदिष्टक्रियायोगनिमित्त वायुर्वाव संवगः? ( छान्दो० ४।३।१ ) 'प्राणो वाव संवग 


उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, धम, अधम, दोष एव मिथ्याज्ञान इनमें कारणरूप उत्तर-उत्तरका 
नाश होनेसे उसके पूरव-पूवे कायंका नाश होकर मोक्ष प्राप्त होता है) इस प्रकार युक्तियोंसे पुष्ट आचायं 
गोतम प्रणीत यह सूत्र हे । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञानसे होती है । यह ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रप नहीं है, जैसे अनन्तं बे०' (मन अनन्त है और विश्वेदेव भी अनन्त हैं) इसलिए मनमें अनन्त विश्वे- 
देवोंकी दृष्टि करनेके कारण वह अनन्तलोकको जीतता-आप्त करता है), यह ब्रह्मात्मैकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, जसे 'मनो ब्रह्मत्युपासीत' (मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे). आदित्यो ब्रह्म०? (आदित्य ब्रह्म 
है, ऐसा आदेश है) इस प्रकार मन और आदित्यादियें ब्रह्महष्टि अव्यासहूप है । 'वायुर्वाव०' (वायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थित गुप्त ब्रह्माको जानता है, हे सोम्य ! बह अविद्याकी गाँठ ( चिद्‌-जड़ ग्रन्थि ) को तोडता है ) । 
'मोक्षका प्रतिबन्धक अज्ञान है, वह तत्त्वज्ञानसे ही निवृत्त होता है । अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवृत्ति करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्योंकि आत्मा तो स्वयं प्रकादारूप हे । इस 
विषयमें मुनि गौतमके सूत्रको उद्धत करते हें । 

$ इस गोतम सूत्रमें जन्म ही साक्षात्‌ दुःखका कारण कहा गया है, क्योंकि जन्म होनेसे ही सुख 
दुःखका अनुभव होता हे । विषय जन्य सुख भी परिणाममे दुःखका कारण हे । | ये हि संस्पशजा 
भोगा दुःखयोनय एव ते! ( गी० ५२२ ) ( जो इन्द्रिय तथा विषयोंके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सब 
भोग हें वे दुःखके ही हेतु हें ) अतः सुखको भी दुःख शब्दसे वणित किया है । जन्मका कारण धर्माधम- 
रूप प्रवृत्ति हे । धर्माधमको प्रवृत्ति राग हृंषादि दोषोंसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते हैं। मिथ्या- 
ज्ञान ही राग द्वषादि दोषोंद्वारा संसारका मूल कारण है । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती है । 
'तत्त्वज्ञानात्‌ निःश्रेयसाधिगमः” ( गौ० सू० १।१।२ ) ( तत्त्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनर्जन्स 
नहीं होता ) इतने अंशमें ही सूत्रकी सम्मति दी गई है । गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान और मोक्ष वेदान्त- 
सिद्धान्तमें स्वीकृत नहीं है, क्योंकि वे प्रमाण, प्रमेय आदि षोडश पदार्थोके ज्ञानको तत्त्वज्ञान मानते हें । 

# पूर्वेवक्षी--जैसे 'सृत्योः स मृत्युमाम्ोति य इह नानेव पझ्यति’ इस श्रुतिमें भेदज्ञान मृत्युका 
कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान प्रमा न होकर सम्पदादि ( उपासना ) 
रूप है, अत: वह भ्रान्ति रूप है। आरोप्य प्रधाना संपत? ( आलम्बनको अविद्यमान-सा मानकर 
आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहलाती है ) जैसे कि काम, सङ्कल्प आदि अनन्त वृत्तिवाला होनेसे 
मन अनन्त कहा जाता है, वेसे विश्वेदेवता भी अनन्त हैं। इस प्रकार दोनोंमें आनन्त्य.समान है । 
इससे चिश्वेदेवता ही मन है। मनकी विश्वेदेवतारूपसे उपार्सना करनेसे उपाककको अनन्त लोककी 
प्राप्ति होती है । वसे चेतन्य धमं जीव और ब्रह्वामें समान है, इसलिए अल्प जीवको महान्‌ ब्रह्मरूप 
सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यंमानकर प्रधानरूपसे ब्रह्माका "मैं ब्रह्म हूँ” इस प्रकार अनु- 
चिन्तन करनेसे अमृतत्व फल प्राप्त होता है, अतः जीव ब्रह्मका एकत्व ज्ञान मी सम्पद्रूप है । सम्पत्‌ 
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( छान्दो० ४॥३॥३ ) इतिवत्‌। नाप्याज्यावेश्षणादिकर्मवस्कर्माङ्गखंस्काररूपम्‌। संपदादि- 
रूपे हि ब्रह्मात्मेकत्ववि जाने५ भ्युपगम्यमाने 'तत्त्वमसि' ( छान्दो० ६।८।७ ) 'अहं ब्रह्मास्मि’ 
( बृह० १।४।१० ) 'अयमात्मा ब्रह्म! ( बृह० २।५॥१९ ) इत्येबमादीना वाक्यानां ब्रह्मात्मेकत्व- 
बस्तुप्रतिपादनपरः पदसमन्वयः पीड्येत । # 'मिद्यते हृदयग्नन्थिश्छिद्यन्ते सवसंशयाः? (मुण्ड० 
संवर्ग है ) 'प्राणो 75" ( प्राण हो सवग है ) इसके समान विशिष्ट क्रिया सम्बन्ध निमित्तक भी नहीं 
है, और आज्यावेक्षण आदि कमके समान कर्माङ्गका संस्काररूप भी नहीं है, क्योंकि ब्रह्मात्मैकत्व 
बिज्ञानको सम्पदादिरूप माननेपर 'तत्त्वमसि अह ब्रह्मास्मि 'अयगात्मा ब्रह्म' इत्यादि वाक्योंका 
ब्रह्मात्मैकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वय बाधित हो जायगा । 'भिद्यते०' (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
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उपासनामें आरोप्य प्रधान और आलम्बन ( आधार) गोण होता है । आलस्बनप्रधान: प्रतीक: { जहाँ 
आलम्बन प्रधान और आरोप्य गोण हो वह प्रतीकोपासना कहलातो है) उसको अध्यास भी कहते हैं । 
यथा “मनो ब्रह्मेत्युपासीत? ( ब्रह्म भावनासे मनकी और आदित्यकी उपासना करे ) यह प्रतीको- 
पासना है । जसे शालिग्रामको विष्णुरूपसे, दिवलिङ्गकी शद्कुररूपसे, ३५ की ब्रह्मारूपसे उपासना 
प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं। जैसे विष्णुके अभाववाले शालिग्राल शिला आदिमें विष्णु बुद्धि 
'अध्यास ही है । 'अतस्मिन्‌ तद्बुद्धिरध्यास;' ( अतद्‌में तद्षुद्धिको ही अध्यास कहा जाता हे) यह 
अध्यासका लक्षण इन सब स्थलोंमें घटता है, अतः वे अध्यासरूप ही है। परन्तु ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
सम्पद्रूप तथा अध्यास रूप नहीं है । 

# जैसे “वायुर्वाव संवगः? प्रलयकालमें अग्नि, सूर्य चन्द्रमा और जल ये सब वायूमें विलीन 
होते हैं, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है । यह अधिदेवत संवर्ग है । अध्यात्मं प्राणो वाव संवर्गो 
यदा बै पुरुषः स्वपिति’ ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवर्ग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र और मन आदि सब इन्द्रियां प्राणमें लीन होती हैं) “तौ वा एतौ हो संवगों वायुरेव 
देवेषु प्राणः प्राणेषु’ ( छा» ४॥३॥४ ) (ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवोंमें वायु. और वागादि 
इन्द्रियोंमें प्राण ) इसलिए वायु और प्राणमें संहरणरूप क्रियाका योग समान होनेपर दोनोंमें 
संवगंत्व समान है । इस प्रकार वायु और प्राणकी संवगरूपसे अभेद उपासना करनी चाहिए । वैसे 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है” यह अभेदज्ञान अमृतत्व फलके लिए है । वास्तवमें जीव 
और ब्रह्मका भेद ही है अभेद नहीं । जो अभेद मानते हैं वे भ्रान्त है। अब अन्य मतका उल्लेख 
करते हैँ, जेसे “पत्न्यवेक्षितमाज्यं भवति’ दशंपू्णमास यागके प्रकरणमें उपांशु यागके अङ्गभूत घृतको 
यजमानकी पत्नी देखे। यहाँ यजमानकी पत्नीद्वारा घत देखनेका विधान है, क्योंकि उसके देखनेसे 
घृतका सस्कार हुआ माना जाता है । इससे घृतमें विशेष गुणका आधान होता है अर्थात्‌ अदृष्ट 
विशेष उत्पन्न होता है। यह वदिक उदाहरण है। लौकिक उदाहरण भी है--बीज पूरकुसुम 
( अन्नारका फूल ) लाखके रससे अविसिक्त होनेसे लाखके समान रक्तवण विशिष्ट फलको उत्पन्न 
करता है । यहाँ बीजपुर कुसुममें गुणाधानरूप संस्कार माना जाता है। वसे “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” 
इत्यादि मन्त्र यागके अङ्गरूप कर्तामें ब्रह्मात्मैकत्व, विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हैं अर्थात्‌ 
आत्माके संस्कारके लिए ब्रह्मज्ञानका विधान हे । परन्तु पृवपक्षका यह कथन युक्त नहीं है, यदि 
अभेदज्ञानको संस्काररूप गुण, सम्पद्र्प तथा अध्यास ( प्रतीकोपासना ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त 
मानें तो “तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, इत्यादि श्रुति वाक्योंका ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानमें जो निश्चित तात्पय है 
वह बाधित हो जायगा । 
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२।२।८) इति चेवमादीन्यविद्यानिवृत्तिफलश्रवणान्युपरुध्येरन। “ब्रह्म वेद ब्रह्मेव मवति’ (मुण्ड० 
३।२।९ ) इति चेवमादीनि तद्भावापक्तिवचनानि संपदादिपक्षे न सामअस्येनोपपद्येरन । 
तस्मान्न संपदादिरूपं ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानम्‌ । अतो न पुरुषव्यापारतन्त्रा ब्रह्मविद्या । कि 
तहिं ? प्रत्यक्षादिप्रमाणविषयवस्तज्ञानवह स्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य ब्रह्मणस्तज्ञ्ञानस्य च ने 
कयाचियक्त्या शक्यः कार्यानुप्रवेशः कल्पयितुम्‌। # न च विदिक्रियाकमत्वेन कार्यानु- 
प्रवेशो ब्रह्मणः, अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि’ ( केन० १।३ ) इति विदिक्रियाकमत्व- 
प्रतिषेघात्‌ , येनेदं सव विजानाति तं केन विजानीयात्‌’ (ब्ृह० २।४।१३) इतिं च । तथोपारिंत- 
क्रियाकमेस्वप्रतिषेधोऽपि भवति--यद्वाचानभ्युदितं यन वागभ्युद्यते’ इत्यविषयत्वं अरमण 
उपन्यस्य, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदसुपासते’ ( केन० १1४ ) इति । # अविषयत्वे ब्रह्मणः 
शास्त्रयोनित्वानुपपत्तिरिति चेत्‌, न; अविद्याकल्पितभेदनित्रृत्तिपरस्वाच्छाखस्य । न हि 
शास्त्रमिदंतया विषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति। कि ताह ? प्रत्यगास्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयदविद्याकल्पित वे-वेदित-वेदनादिभेदमपनयति । तथा च शास्त्रम-यस्या$मतं 
तस्य मतं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' (केन० २।३) “न दष्टेदृष्टारं 

लेनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि टूट जाती है और सब संशय नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके बोधक श्रृतिवाक्य. बाधित हो जायँगे । और “ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति” इत्यादि ब्रह्मभाव प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रृतिवाक्य संपदादि पक्षमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होंगे। इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है । अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न होनेके कारण ) ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके विषय वस्तु ज्ञानके समान वस्तुके ही अधीन है। 
ऐसे ब्रह्म और उनके ज्ञानको किसी भी युक्तिसे कायंके साथ सम्ब्न्धकी कल्पना नहीं की जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कमंरूपसे मी कार्यके साथ ब्रह्मका सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि 
“अन्यदेव ०” ( यह्‌ विदित ( कायं ) से अन्य और अविदित ( कारण) से भी अन्य है) और 
'येनेद ०” ( जिसके द्वारा इस सबको जानता है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रतियोंसे ब्रह्मामें 
विदिक्रिया कमंत्वका निषेध किया गथा है। उसी प्रकार 'यद्ठाचा०' ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
शित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है ) इसप्रकार ब्रह्मको इन्द्रियोंका अविषय कह- 
कर 'तदेव०' ( उसीको तु ब्रह्म जान, जिसकी लोक उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है) इस 
श्रतिसे उपास्ति ( उपासना ) क्रियाके कमका मी ब्रह्मामें प्रतिषेध है । यदि कहो कि इन्द्रियादिका 
अविषय होनेसे ब्रह्मामें शास्त्र प्रमाणकत्व अनुपपन्न होगा ? तो ऐसा नहीं, क्योंकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृत्तिके लिए है । शास्त्र इदंलूपसे विषयभूत ब्रह्माका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रत्यगात्मरूपसे अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविद्यासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदितृ ( ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) आदि भेदको निवृत्त करता है। जैसे 'यर्यामतं०' ( जिसको ऐसा 
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# संपदादि भेद घटित होनेसे भ्रान्तिरूप हैं। इसलिए उनसे अज्ञानकी निवृत्ति कदापि नहीं 
होगी । अंज्ञानकी निवृत्ति तो यथाथ ज्ञान-त्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे होती है । इसलिए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
रूप नहीं है । #शंका--ज्ञानाथंक सकमक “विद धातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हुआ है, तब तो ब्रह्म कमं 
होगा ? समाधान्‌--कया ब्रह्म विदि क्रियाका कम है अथवा उपासनाका ? प्रथम पक्ष तो 'अन्यदेव' 
'येनेदं' इत्यादि श्रुतिसे बाधित है । द्वितीय पक्ष भी 'तदेव' आदि श्रृतिसे बाधित है। 
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पश्येः’, “न विज्ञातेर्दिज्ञातारं विजानीयाः’ (ब्रृह० ३।४।२) इति चैवमादि । अतोऽविद्याकल्पित- 
संसारित्वनिवतनेन नित्यमुक्तात्मस्वरूपसमर्पणाक्न मोक्षस्यानित्यस्वदोषः। ® यस्य 
तृत्पाद्यो मोक्षस्तस्य मानसं, वाचिकं कायिकं वा कार्यमपेक्षत इति युक्तम्‌। तथा विकायंत्वे 
च; तयोः पक्षयोमोक्षस्य घ वर्मनित्यत्वम्‌ । # न हि दध्यादि विकाय उत्पाद्यं चा घटादि 
निइचथ है कि ब्रह्मा ज्ञात नहीं है उसे ब्रह्म ज्ञात है अर्थात्‌ उसने ब्रह्मस्वरूपको जाना है और जो ऐसा 
समझता हे कि मुझे ब्रह्मा ज्ञात है' उसने ब्रह्माको जाना ही नहीं, क्योंकि जिसे ब्रह्मज्ञान हो गया है 
उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयरू से अज्ञात है, कारण कि ब्रह्मा ज्ञानका विषय नहीं है और जो 
अज्ञानी हैं, उनके लिए ब्रह्म विषयरूपसे ज्ञात है, क्योंकि ब्रह्माको ज्ञानका विषय समझकर, मैने ब्रह्म- 
को जाना है, ऐसा कहते हैं अर्थात्‌ अज्ञानियोंके मतमें ब्रह्म विषय है ) और “न दष्टेः०? ( हृष्टि- 
इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीभूत आत्माको तुम चक्षु आदि इन्द्रियोंस देख नहीं सके और बुद्धि वृत्तिके 
साक्षीको तुम बुद्धिवृत्तिसे नहीं जान सकते ) इत्यादि श्रतियाँ हैं । अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे 
कल्पित संसारित्वका निवतनकर नित्य मुक्त आत्माका यथाथ स्वरूप समपंण होनेके कारण मोक्षमें 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमें मोक्ष उत्पाय है, उसके मतमें मोक्ष मानसिक या वाचिक 
अथवा कायिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता है, यह ठीक है । इसी प्रकार विकायंत्व पक्ष में भी, इन दोनों 
पक्षोंमें मोक्षका अनित्यत्व निश्चित है। लोकमें विकार्यं दधि आदि एवं उत्पाद्य घटादिमें नित्यत्व नहीं 
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# शंका--यदि ब्रह्माको इन्द्रियोंका विषय नहीं मानें तो तृतीय सूत्रद्वारा ब्रह्ममें शास्त्र प्रामाण्य- 
की प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान--जीव ब्रह्म एक है, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित 
भेद प्रतीत होता है । 'तत्त्वर्मास', 'अहं ब्रह्मास्मि’ इसप्रकार वेदान्त और आचायके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे अविद्याकी निवृत्ति होती है। अविद्या 
निवृत्त्यामक फलवाली होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र-प्रामाणिकता निर्विवाद है। | वृत्तिमें अभिव्यक्त 
चैतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदन्ता माने यह ब्रह्म है। इसप्रकार “इक्षुक्षीर- 
गुडादीनां माघुयस्यान्तरं महत्‌ । तथापि न तदाख्यातुं सवशक्त्याऽपि शक्यते” ( काव्यादर्श-दण्डी ) 
( साधारण ईख, दूध, गुड़ आदि पदार्थोके माधुर्यं आदि रसोंमें महात्र अन्तर है। उनका भी 
इदन्तारूपसे वर्णन करनेकी सामर्थ्यं शब्दमे नहीं है) 'यतो वाचो निवतन्तेऽप्राप्य मनसा सह” 
( तै० :।४॥१ ) ( मनके साथ वाणी भी जिसे न प्राप्तकर लौट आती है ) 'अदद्वघादृच्यायं चकित- 
ममिधत्त श्रतिरपि’ (शिव० म० ) ( अतद्की व्यावृत्तिकर यह श्रुति जिसका चकित होकर 
अभिधान करती है) “नेति नेति' इत्यादि शास्त्र मी जो ब्रह्म नहीं है, जसे जडत्व दुःखत्व, अनित्यत्वादि, 
उसका 'सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म' इत्यादि कहकर वारण करते हैं। शंका--यद्यपि अविद्याकी 
निवृत्ति करनेसे शास्त्रमें प्रामाणिकता सिद्ध होती है तो भी अविद्याकी निवृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य हो जायगा ?. समाधान--तत्त्वज्ञानसे जो अविद्याका ध्वंस ( नाश ) होता 
है वह नित्य है, नैयायिक ध्वंसका ध्वंस नहीं मानते, क्योंकि उनके मतमें ध्वंसक! ध्वंस भावरूप 
है । वेदान्त सिद्धान्तमें कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, इसलिए अविद्याका ध्वंस 
नित्य आत्मस्वरूप है । ज॑से-रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सर्पकी निवृत्ति रज्जुसे अतिरिक्त नहीं 
है । शास्त्रसे उत्पन्न तत्वज्ञानसं अविद्या तथा अविद्यासे कल्पित संसारित्वादिकी निवृत्तिरूप नित्यमुक्त 
आत्मस्वरूपका आविर्भाव ही तो मोक्ष है, अतः मोक्षमें अनित्यत्व दोष असम्भव है । 


अघि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६५ 


नित्यं दृष्टं लोके । नचाप्यत्वेनापि कायपिक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनॉप्यत्वात्‌ । स्वरूप- 
व्यतिरिक्तत्वेऽपि ब्रह्मणो नाप्यत्वम, सवगतत्वेन नित्यांततस्वरूपत्वात्सवण ब्रह्मणः, आकाश- 
स्येव । * नापि संस्कार्या मोक्षः, येन व्यापारमपेक्षेत । संस्कारो हि नाम संस्कार्यश्य 
गुणाधानेन वा स्याद्दोषापनयनेन वा ? न तावदगुणाधानेन संभवति; अनाधेयातिशय- 
ब्रह्मस्व रूपत्वान्मोक्षस्य। नापि दोषापनयनेन; निल्यशुद्धव्रह्मस्वरूपत्वान्मोक्षस्थ। स्वात्मधमे 
एव संस्तरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस्म्रियमाणेऽभिव्यज्यते, यथाऽऽदशं निघषण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं घ्म इति चेत्‌-न; क्रियाश्रयस्वाणपपत्तेरात्मनः। यदाश्रया 
क्रिया तमविकुबंती नवात्मानं लभते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया विक्रियेत, अनित्यस्वमात्मनः 


देखा गया है । ब्रह्माज्ञानसे प्राप्य होनेपर भी उसको कायंकी अपेक्षा नहीं है, -क्योंकि वह स्व आत्म- 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं हे । यदि ब्रह्मको स्वरूप ( आत्मा ) से भिन्न'मानें तो मी वह प्राप्य 
नहीं है । कारणं-आकाशके समान सवं व्यापक होनेके कारण ब्रह्म सबको नित्य प्राप्त स्वरूप ही है । 
और मोक्ष संस्कायं भी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे । संस्काय पदार्थमें विशेष गुण लाने 
अथवा दोष हटानेसे संस्कार होता है। मोक्षमें गुणाधान ( विशेष गुणका. लाना ) से संस्कारका 
संभव नहों है, क्योंकि मोक्ष तो आधेयातिशय ( अतिशयको लाना ) से रहित ब्रह्मा स्वरूप है । दोषा- 
पनयनसं भी उसका सस्कृत होना संभव नहीं है, क्योंकि मोक्ष नित्य शद्ध ब्रह्मस्वरूप है। यदि ऐसा 
कहो कि जसं घषण क्रिया दपण सस्कृत होनेपर अपने भास्वरत्व धमस अभिव्यक्त होता है, वसे 
उपासनादि क्रियासे आत्माके संस्कृत होनेपर उसका अविद्यादि मलसे तिरोहित हुआ अपना मोक्षरूप 
धम अभिव्यक्त होता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि आत्मामें क्रियाका आश्रयत्व अनुपपन्न हे । जिस 
आश्रयमें क्रिया रहती है उसको विकृत किये विना वह अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकती । यदि 
आत्मा स्वाश्रित क्रियासे विकृत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा । 'अविकार्योऽयं मुच्यते? (यह आत्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


बै उत्पत्ति, आप्ति, विकृति तथा संस्कृति इस भेदसे क्रिया चार प्रकारको है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आप्य, विकार्यं तथा संस्कायं इन चतुविध प्रकारोंस मिन्न होनेके कारण मोक्ष 
उपासना साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य भी नहीं है। बौद्ध मतमें क्षणिक विज्ञान आत्मा है.। 
.उसकी विशुद्ध विज्ञानरूपसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते हैं, इससे उसके मतमे मोक्ष उत्पाय है । 
जैन मतावलम्बी संसाररूप अवस्थाका त्यागकर कैवल्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते हैं, अत 
वह विकाररूप है । घटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य हैं । मोक्ष 
प्राप्य भी नहीं है, क्योंकि बह स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है। इसके अतिरिक्त मोक्षको उत्पाद्य 
आदि माननेवालोंसे हम पूछते हैं कि ब्रह्म जीवसे अभिन्न है कि भिन्न ? इसको 'स्वात्मस्वरूपत्वे 
आदिसे कहते हैं । का | 


> जिनके मतमें मोक्ष संस्कायं है । उनके लिए कहते हैँ-सस्कार दो प्रकारस होता है। एक 
गुणाधानसे और दूसरा दोषापनयनसं, जैसे यागमें ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति” (धानका प्रोक्षण करे अर्थात्‌ जलका 
छींटा दे ) प्रोक्षण करनेसे ब्रीहिमें गुणाधानरूप संस्कार होता है और मलिन वस्त्र, दपंणादिका 
जलादिसे मलकी निवृत्तिरूप संस्कार होता है । इन दोनोंका “न तावत्‌” इत्यादिसे निषेध करते हैं। 
यदि कहो कि ब्रह्मात्मस्वरूप मोक्ष अनादि अविद्यामलसे आवृत है उपासनासे निवृत्त होनेपर 
ब्रह्मस्वरूप मोक्ष अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मल सत्य 


६६ व्रह्मसत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०१ 


प्रसज्येत। 'अविकार्योऽयसुच्यते? (भ०गी० २२५) इति चैवमादीनि वावयानि वाध्येरन्‌। तव्हा 
निष्टम । तस्मान्न रुवाश्रया क्रिया5५त्मनः संभवति | अन्याश्रयायास्तु क्रियाया अविषय- 
त्वान्न तयाऽऽत्मा संस्क्रियते । # ननु देहाश्रयया स्नानाचमनयज्ञोपवीतधारणादिकया 
क्रियया देही संस्क्रियमाणो दृष्टः। न; देहादिसंहतस्येवाविद्यागृहीतस्यात्मन; संरिक्रय- 
माणत्वात्‌ । प्रत्यक्षं हि स्वानाचमनादेदहसमवायित्वम्‌ । तया देहाश्रयया तत्संहत एव 
कश्चिदविद्ययात्मत्वेन परिग्र्हीतः संस्क्रियत इति युक्तम। यथा देदाश्रयचिकित्सानिमित्तन 
धातुसाम्येन तस्संहतस्य तदभिमानिन आरोग्यफलम्‌ , 'अहमरोग' इति यत्र बुद्धिरुत्पद्यते, 
एवं र्नानाचमनयश्ञोपवींतादिना 'अहं शुद्धः संस्कृत’ इति यत्र बुद्धिरुत्पद्यते स संस्क्रियते। 
अविकाय कहा जाता है ) इत्यादि वाक्य बाधित होंगे, वह युक्त नहीं है। इसलिए आत्मामें स्वाश्रय 
क्रियाका संमव नहों है। अन्य पदार्थं आश्रय क्रियाका आत्मा विषय-सम्बन्धी नहीं है, अत: उससे 
भी आत्मा संस्कृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्रय स्नान, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्कृत होता देखा गया है? ऐसा नहीं, क्योंकि देहादि संघात युक्त अविद्यामें प्रतिबिम्बित 
आत्माका संस्कार होता है । स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्बन्ध देहके साथ तो प्रत्यक्ष ही है । 
जो कोई अविद्यासे देहादि संघातको आत्मरूपसे गृहीत करता है, उसका उस देहाश्रित क्रियासे संस्कृत 
होना युक्त है । जैसे देहके आश्रित चिकित्सा निमित्तक धातुओंकी समताद्वारा जिस देहाभिमानी 
आत्मामें “मैं अरोग हूँ ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, देहादिके साथ सम्बन्ध और उसमें "मैं, मेरा' 
अभिमान रखनेवाला आरोग्य फल पाता है, वसे ही स्तान, आचमन, यज्ञोपवीतादिसे भैं शुद्ध हुँ, 
संस्कृत हे, ऐसी बुद्धि जिसमें उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है। वह तो देहके साथ सम्बद्ध ही है । 
'तयोरन्यः०› ( उसमें एक तो स्वादिष्ट कमं फलको भोगता है और दूसरा न भोगता हुआ साक्षी- 
रूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है ) 'आम्मेन्द्रिय०' ( शरीर, इन्द्रिय और .मनसे युक्त 
आत्माको विद्वान्‌ भोक्ता कहते हैं ) इत्यादि श्रुति वाक्योंसे यह स्पष्ट होता है कि 'अहं' प्रतीतिके 
विषयभूत प्रत्ययी अहंकर्तासे ही सम्पूर्ण क्रियाएं सिद्ध होती हैँ और उनका फल वही भोगता है । 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित है तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होती है, जैसे कल्पित सपंकी 
निवृत्ति अधिष्ठान रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नहीं, इसी प्रकार कल्पित अविद्याकी 
निवृत्ति भी अधिष्ठान ब्रह्मात्मज्ञानसे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि अविद्यामल सत्य है तो वह 
तत्त्वज्ञानसे निवृत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह उपासनारूप क्रिया आत्मामें रहती 
है अथवा आत्मासे भिन्न जन्य वस्तुमें ?. पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका 
संभव नहीं । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य पदाथके आश्रित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका संस्कार संभव नहीं है। 'असङ्गो न हि सज्जते' 'असङ्गो ह्ययं पुरुषः' इत्यादि श्रुति 
वाक्य आत्मामें क्रियादि“सम्बन्धका निषेध करते हैं, अतः मोक्ष संस्कायं नहीं है । 

# शंका--अन्याश्रित क्रियासे भी अन्यका संस्कार देखनेमें आता है। जेसे देह्याश्रित स्नानादि 
क्रियाओंसे आत्मामें “मैं शुद्ध हुआ हे' ऐसा संस्कार देखा गया है। समाधास--देहादिसघातमें 
तादात्म्याघ्याससे आत्मबुद्धि करनेसे ऐसा व्यवहार होता है वस्तुतः यह भ्रान्ति हे । किश्च अविद्या- 
मलको जो सत्य माना गया है. वह तो उपासनादि क्रियाओंसे कदापि निवृत्त नहीं होगा, उसकी 
निवृत्तिके विना मोक्ष भी सिद्ध नहीं होगा । यदि उसकी उपासनादिसे निवृत्ति मानें तो वह सत्य नहीं 
होगा, यह अन्य दोष भी है । | 
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सच देहेन संहत एब। तेनेव. ह्याहँकर्त्रा 5हंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निवत्यन्ते तत्फलं च स एवाश्लातिई “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्चन्ञन्यो अभिचाकशीति’ 
( मुण्ड० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । “आत्मेन्द्रियमनोयुक्तं मोक्तेत्याइमनीषिण:” (काठ० १।३४)। 
इति च। * तथा च “एको देवः सवभूतेषु गूढः, सवच्यापी सवभूतान्तरात्मा । कर्माध्यक्षः सवभूता- 
धिवासः साक्षी चेता केवलौ निगुणश्व' (श्वेता० ६।११). इति स पयगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविर 

शुंडमपापविद्धम' ( ईशा० ८ ) इति चेतो -मन्त्रावनाधेयातिशयतीां नित्यशुद्धतां च ब्रह्मणो 
दर्शयतः बरह्मभाबश्च मोक्षः । तस्मान्न संस्कारोऽपि मोक्षः । अतोऽन्यन्मोक्षं प्रति क्रियानु 
प्रवेशद्वार न शाक्यं केनचिंहरायिलुम्‌। तस्माज्ज्ञानमेक मुक्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्या- 
व्यनुप्रवेशा इहे नोपपद्यते । # ननु ज्ञानं नाम मानसी किया । न; वैलक्षण्यात्‌ । क्रिया हि 
नाम सा, यत्र वस्तुस्वरूपनिरपंक्षेव चोद्यते, पुरुषचित्तव्यापाराधीना च। यथा-'यस्ये 
देवताये हविशृहीतं स्यात्‌ तां -मनसा ध्यायेह्रषट्‌ करिष्यन! इति, संध्यां मनसा ध्यायेत्‌? ( ए० ब्रा० 


इसीप्रकार-'एको देव॑ः०” ( सब भूतोमें एक,: स्वप्रेकाश, गूढ, सवव्यापक, सम्पूण भूतोंका अन्तरात्मा 
मोका अधिष्ठाता, समस्त प्राणियोंमें बसा हुआ, सबका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाला 
निगुंण और शुद्ध आत्मा है ) स पयगातू०' ( वह आत्मा सवगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, -स्नायु 
राहत-स्थूल शरीर रहित. और अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र ब्रहामें अनाधेयातिशयता और नित्य- 
शुद्धता दिखलाते हैं । ब्रह्मभाव ही तो मोक्ष हे । इसलिए मोक्ष संस्काय भी नहीं है। इस कारण 
` मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति और संस्कृतिसे भिन्न क्रिया सम्बन्धका द्वार कोई नहीं दिखा 
सकता । इसलिए मोक्षमें केवल ज्ञानके सिवा क्रियाके लेशमात्रका भो सम्बन्ध उपपन्न नहीं है । 
परन्तु ज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? ऐसा नहीं, क्योंकि ज्ञान उससे विलक्षण हे । वस्तु 
स्वहूपकी अपेक्षाके विनां जहाँ जिसका विधान किया जाता है वह क्रिया है और वह पुरुष संकल्पके 
अधीन है, जैसे “यस्ये देवताये०' ( जिस देवताके : लिए अध्वयुने हविका ग्रहण किया हो उस समय 
होता 'वषंट्‌' शब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यान करे ) ओरं 'सन्ध्यां०' ( सन्ध्याका 


| सत्यानन्दी-दीपिका 

ऋ 'एको देवं: सर्वभूतैषु’ ओरं 'स पर्यगात्‌’ इन मन्त्रोंमें निगुंणपदसे ब्रह्ममें गुणाधानरूप संस्कारका 
और शुद्ध पदसे .दोषापनयनरूप संस्कारंका निषेध किया गया है । इसलिए उत्पत्ति, विकृति, आप्ति 
और संस्कृति इन चारों क्रियाओके क्रमशः उत्पाद्य विकार्य, आप्य और संस्कार्य ये चार फल हैं। 
इनसे भिन्न पाँचवां कोई क्रियाका फल नहीं है जो मोक्षको क्रिया साध्य सिद्ध करनेमें सहायक हो । 
अतः मोक्ष क्रियाको फल नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्भ व्यथ हो जायगा? 
नहों, क्योंकि शास्त्रका अवान्तर प्रयोजन. तत्त्वज्ञान कराना है । वह अधिकारी पुरुषोंको प्रवृत्ति साध्य 
हे, अतः शास्त्रका आरम्म व्यथ नहीं है। _ 

# शंका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमें ज्ञानके विना अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है 
यह कथन असंगत है अर्थात्‌ व्याघात दोष ग्रस्त है, क्योंकि जब मीक्षमें ज्ञानका प्रवेश है तो ज्ञान 
मानसिक क्रिया होनेसे मोक्षेमें उसका प्रवेश हो चुको। इसप्रकार जब मानसी क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
साध्य है तो क्रिया साध्य>उत्पाद्यं आदि चार फलोंमें-से किसी एकको मोक्ष फल मानना पड़ेगा ? 
सिद्धान्ती इसका समाधान 'न' आदि भाष्यसे करते हें । “स्वाहा देव हविर्दाने श्रौषट्‌ , वौषट , वषट्‌ 
स्वंघा' देवताको आहुति देते समय “स्वाहा, श्रोषट्‌, वौषट्‌, वषटू, स्वधा' इनमें-से किसी एक शब्दका 
मन्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है । 
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३।८।१ ) इति चेवमादिषु । ध्यानं चिन्तन यद्यपि मानसम्‌, तथापि पुरुषेण कतुमकतुमन्यथा 
वा कतु शक्यम्‌, पुरुषतन्त्रत्वात्‌। ज्ञानं तु प्रमाणजन्यम्‌ । प्रमाणं च यथाभूतवस्तुविषयम्‌, 
अतो ज्ञानं कर्ठुमकतुमन्यथा दा कतुंमशवयम्‌, केवलं वस्तुतन्त्रमेव तत्‌। न चोदना- 
तन्त्रम्‌ । नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्मान्मानसव्वेऽपि ज्ञानस्य महद्वलक्षण्यम्‌। # यथा च 
“पुरुषो वाव गौतमाग्निः, “योषा वाव गौतमाग्निः? ( छान्दो० ५।७।१,८।१ ) इत्यत्र योषित्पुरुष- 
योरम्निवुद्धिर्मानसी भवति। केचलचोदनाजन्यत्वारिन्नयेचे सा पुरुषतन्त्रा च। या तु 
प्रसिद्धे ऽग्नावस्निवुद्धिः, न सा चोदनातन्त्रा । नापि पुरुषतन्त्रा। कि ताहि ? प्रत्यक्षविषय- 
'चस्तुतन्त्रेवेति ज्ञानमेवेतन्न क्रिया | एवं सवणमाणविषयवस्तुषु वेदितव्यम्‌ । तत्रव सात 
यथाभूतत्रह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌। # तद्विषये लिङादयः श्रयमाणा 
अप्यनियोज्यविषयत्वात्कुण्डीभवन्ति, उपलादिषु प्रयुक्तक्षुरतं ६ण्यादिवत्‌; अहेयानुपा 
वस्तुविषयत्वात्‌ । किमर्थानि तहि आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यः (ब्र० २।४।५) इत्यादीनि 
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मनसे ध्यान करे ) इत्यादि श्रतिमे ध्यान-चिन्तन यद्यपि मानती क्रिया है, तो भी पुरुषके अधीन 
होनेके कारण वह पुरुष द्वारा करने न करने अथवा अन्य प्रकारसे. करनेके योग्य है। ज्ञान तो 
प्रमाण जन्य है और प्रमाण यथाथ वस्तु विषयक होता है, इसलिए ज्ञान करने न करने अथवा अन्य 
प्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्योंकि वह केवल वस्तुके ही अधीन है, विधिके अधीन नहीं है 
और पुरुषके अधीन भी नहीं है। अतः मानसिक होनेपर भी ज्ञानका ध्यानसे महान्‌ अन्तर है । जैसे 
'पुरुषो०' ( हे गौतम ! पुरुष अग्नि है ) 'योषा०' ( हे गोतम ! स्त्री अग्नि है ) यहां स्त्री ओर पुरुषमें 
अग्नि बुद्धि मानसिक है और वह केवल विधि जन्य होनेके कारण क्रिया ही है और पुरुषके अधीन 
हे । लोक प्रसिद्ध अग्निमें जो अग्नि बुद्धि है वह न विधिके अधीन है और न पुरुषके ही अधीन, 
किन्तु प्रत्यक्ष विषय वस्तु ( अग्नि ) के अधीन है, अतः वह ज्ञान ही है क्रिया नहीं । इसीप्रकार 
समस्त प्रमाण विषयंक वस्तुमें भी समझना चाहिए । लोकमें ज्ञानके अविधेय होनेपर ब्रह्मात्मविषयक 
ज्ञान भी विधिके अधीन नहीं है । यद्यपि ज्ञानके विषयमें लिङ्क, लोट्‌ आदि विधि प्रत्यय श्र॒यमाण हैं, 
ता भी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्थरादिमें प्रयुक्त उस्तरेको तीक्ष्णघारके समान कुण्ठित 
हो जाते हैं अर्थात्‌ उक्त विधि प्रत्यय भी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रवृत्त करनेमें समथ 
नहीं है, क्योंकि अहेयानुपादेय ( हेयोपादेयरहित ) वस्तु विषयक हैं। तब आत्मा वा अरे द्रष्टब्यः 
सद्यानन्दी-दीपिका 

भ अब भगवाच भाष्यकार ज्ञान और ध्यानके भेदको 'पुरुषो वाव गौतमाग्निः' आदि उदाहरणोंसे 
स्पष्ट करते हें । परन्तु “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” “आत्मानं पर्येत्‌, ( आत्माको देखे ) “तदेव ब्रह्म त्वं 
विद्धि०' ( उसीको तू ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोंमें लिङ्‌, लोट्‌, तव्य आदि विधिप्रत्यय श्रूयमाण 
हैं, अतः ब्रह्मज्ञान विधेय प्रतीत होता है। जसे 'यजेत' इस विधिसे विधेय याग क्रियारूप है, वसे 
द्रष्टव्यः? 'पश्येत्‌' इत्यादि विधियोंसे विधेय ब्रह्मज्ञान भी क्रियारूप है ? 

# विधि हेय तथा उपादेय विषयक है । पुरुष जिसके करने आदिमें स्वतन्त्र है वह हेय तथा 
उपादेय है, वहींपर पुरुष नियोज्य होता है । किन्तु ब्रह्म तो अनियोज्य है । सुरापान हेय ह और 
यागदि उपादेय हें । ब्रह्म तो अपना स्वरूप हे और नित्य प्राप्त ह, अतः वह हेयोपादेय भी नहीं हें । 
किश्व आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि विधियाँ परम पुरुषार्थके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्धक 
जो स्वमावसे मनुष्योंकी सुखके लिए विषयोंकी ओर प्रवृत्ति हे-उस क्षणिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्यको 
आत्मञ्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर' वहांसे हुटाती हुई प्रयोजनवाली होती हैं । 
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विधिच्छायानि वचनानि ? स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखीकरणाथानीति ब्रमः। यो हि 
बहिर्मुखः प्रवतते पुरुषः 'इप्टं मे भूयादुनिष्ट मा भूत्‌ इति, नच तत्रात्यन्तिकं पुरुषाथ 
लभते, तमात्यन्तिकपुरषाथवाडिछिनं स्वाभाविककायंकरणसंघातप्रवृत्तिगोचराइमुखी- 
कृत्य प्रत्यगात्मस्रोतस्तया भवतंयन्ति-आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः इत्यादीनि । * तस्यात्मा- 
न्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमनुपादेयं चात्मतत्त्वमुपदिश्यते। 'इदं सव यदयमात्मा’ (बृह० २।४।६) 
यत्र त्वस्य सवमात्मेवा भूत्तत्केन क॑ विजानीयात्‌', “विज्ञातारमर केन विजानीयात्‌? (बृह ४।५।१५) 
“अयमात्मा ब्रह्म ( वृह ० २।५।१९ ) इत्यादिभिः । यदप्यकर्तव्यप्रचानमात्मज्ञानं हानायोपा- 
दानाय वा न भवतीति, तत्तथेवत्यभ्युपगम्यते। अलंकारो ह्ययमरमाक यद्ब्रह्मात्माव- 
गतो सत्यां सर्वकतब्यताहनिःक्तकल्यता चेति। तथा च श्रतिः-- आत्मानं चेद्विजानीयादय- 
मस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥' (ब्रृह० ४।४।१२ ) इति 'एतद्बुद्धवा 
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श्रोतब्यः' इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसलिए हैं अर्थात्‌ इनका क्या प्रयोजन है ? हम कहते हैं कि 
विषयमें पुरुषकी जो स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है इससे उसको वे पराइमुख करनेके लिए हैं। जो 
पुरुष बाह्य विषयोंमें 'इष्ट वस्तु मुझे प्राप्त हो अनिष्ट प्राप्त न हो' इस प्रकार बहिमुंख होकर प्रवृत्त होता 
है, वह उन विषयोंसे आत्यन्तिक पुरुषार्थ प्राप्त नहीं कर सकता । उस आत्यन्तिक पुरुषार्थके 
अभिलाषीको “आत्मा दा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि वाक्य कार्य ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) समुदायकी 
स्वाभाविक प्रवृत्तिके विषय शन्दादिसे हटाकर उसकी चित्तवत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहरूपसे 
प्रवृत्त करते हैं। आत्मस्वरूपकी खोजमें प्रवृत्त हुए उस पुरुषको 'इदं सव०' ( यह जो कुछ मी है 
सब आत्मा है ) यत्न त्वस्य०' ( किन्तु जिस तत्वज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया 
वहाँ किससे किसे देखे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताको किससे जाने ) 'अयमात्मा०' ( यह 
आत्मा ब्रह्मा है ) इत्यादि श्रुतियोसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है। 
यद्यपि अकतंव्य प्रधान आत्मज्ञान किसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम उसको 
- उसीप्रकार स्वीकार करते हें । हम वेदान्तियोंके लिए यह अलङ्कार है कि जो प्रत्यगभिन्न ब्रह्म का 
ऐक्यज्ञान होनेपर सब कर्तव्यताकी हानि और कृतकृत्यता होती है। इस विषयमें 'आस्मानं०? ( यदि 
पुरुष स्वयं प्रकाश आत्माको 'यह मैं ह' इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
करता हुआ किस कामनासे शरीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति और “एतदूबुद्धवा०' (हे अजुँन ! इस 
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अ “निरुपममनादितस्व 'त्वमहमिदमद इति कल्पनादूरम्‌ । नित्यानन्दैकरसं सत्यं ्रह्माद्वितोय- 
मेवाहम ।' ('वि० चू० ४९४) ( जो उपमा रहित अनादितत्त्व तू, में, यह, वह आदि कल्पनासे 
अत्यन्त दूर है, वह नित्यानन्देकरस स्वरूप, सत्य और अद्वितीय ब्रह्म ही मैं हुँ ) इतप्रकार जीव ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर आत्मवितृके लिए न कुछ हेय है और न कुछ उपादेय, न कुछ कतंव्य है और 
न कुछ अकतंव्य । जब वेदान्तशास्त्रद्वारा स्वतन्त्ररूपसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति 
परमानन्दस्वरूप ब्रह्मका आविर्भावात्मक मोक्ष और कृतकृत्यता अनुभव सिद्ध है, तब क्रियारूप उपासनासे 
अविद्याको निवृत्तिरूप संस्कार सहित प्रत्यगाभिन्नन्रह्मका आविर्भावात्मक मोक्ष होता है तथा 'उपासीत' 
इस उपासनारूप क्रियाका अङ्ग होकर सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य ब्रह्मका उपदेश करते हैं, इसप्रकार 


वृत्तिकारके मतका उपयुक्त रीतिसे खण्डन समझना चाहिए । अब “यद॒पि' आदिसे प्रभाकरके मतका 
उल्लेख करते हैं । 
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बुद्धिमान्स्यात्कृतकत्यश्च भारत’ ( भ० गी० १५।२० ) इत स्मृतिः । तस्मान्न प्रतिपत्तिबिधि- 
विषयतया ब्रझणः समपणम्‌। ॐ यदपि केचिदाहुः प्रवृत्तिनिव क्तिविधितच्छेषव्यति 
रेकेण केवलवस्तुवादी वंद भागो नास्ति' इति,-तन्न; औषनिषदस्य पुरुषस्यानन्यशेषत्वात्‌। 
योऽसाबुपनिषर्स्वचाधिगतः पुरुषोऽसंसारी ब्रह्म, उत्पाद्यादिचतुबधद्रव्यविलक्षणः स्व- 
धकरणरथोऽनभ्यशोषः, नासी नारित नाधिगस्यत इति वा शक्यं ब्रदितुम्‌ , “स एष नेति 
नेत्यात्मा" ( बृह ० २।९।२६ ) इत्यात्मशब्दात्‌ आस्मनश्च प्रत्यास्यातुभञ्ञक्यत्वात्‌ , य एव 
निराकतो तस्यंवात्मत्वात्‌ । ॐ नन्वात्माऽहंप्रस्ययविषयत्वादुएनिषत्स्वेच विज्ञायत 
इस्यनुपन्नम्‌ । न; तत्साक्षित्वेन प्रत्युक्तस्चात्‌। नहहंप्रत्ययविषयकतृव्यतिरेकेण तत्खाक्षी 
सव॑भूतस्थः सम एकः कूटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकसमये वा केनचिदधिगतः 
सचस्यात्सा, अतः स न केन'चित्प्रत्याख्यातु शक्यो विधिशषत्व वा नेतुम्‌। ® आत्मत्वा- 
देच च सदषां न हेयो नाप्युपादेयः । सव हि विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्तं विनश्यति । 


गुह्यतम तत्त्वको जानकर पुरुष ज्ञानी और कृतकृत्य हो जाता है) यह स्मृति है । इस कारण वेदान्तवाक्य 
उपासना विधिके विषयरूपसे ब्रह्मका ज्ञान नहीं कराते । कोई कहते हैं कि प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति विधि 
और उनके अङ्गोसे भिन्न केवल सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक. वेद भाग नहों है । यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अङ्ग ) नहीं हे । जो क्रेवल -उपनिषदोंसे ही अधिगत 
असंसारी पुरुष ब्रह्म है, वह तो उत्पाद्य आदि चार प्रकारके द्रंब्योसे विलक्षण, स्वप्रकरणमें स्थित 
अनन्यशेष है, यह नहीं है अथवा नहीं जाना जाता ऐसा नहीं कहा जा सकता; क्योंकि “स एष० ( यह 
नहीं, यह नहीं, इसप्रकार जो आत्मा उपादिष्ट है वह यह है) इस श्रृतिमें.'आत्मशब्द' है, अत 
आत्माका निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि जो निषेध कर्ता. है: उसका वही तो आत्मा ( स्वरूप ) 
है । यदि कहो कि आत्मा मे इस प्रसिद्ध लोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवल उपनिषदोंसे ही जाना 
जाता है, यह कथन अयुक्त है, ऐसा नहीं, वथोंकि आत्मा तो 'में' इस लोक प्रसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ऐसा कहा जा चुका है। 'मै' इस लोक प्रतौतिका विषय लोक प्रसिद्धं कतसि मिन्न 
उसका साक्षी, सब भतोंमें स्थित, सम, एक, कूटस्थ, नित्य सबका आत्मा पुरुष हे । वह विधिकाण्ड 
अथवा तकशास्त्रमें किसीसे भी अधिगत नहीं हे। इसलिए. उसका न कोई निषेध कर सकता है 
और न कोई उसे किसी विधिके अङ्भरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है, 
इसलिए न हेय है ओर न उपादेय ही । नष्ट होता हुआ सब विकार समुदाय पुरुष पन्त नष्ट 
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# प्रवृत्ति (यागादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप कार्य तथा उनके अङ्गोंका ही वेद 
प्रतिपादन करता है। इससे भिन्न केवल सिद्ध वस्तु (ब्रह्म) का प्रतिपादन नहीं करता, अतः वेदान्तवाक्य 
भी क्रियाके अङ्ग होकर ही ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं, क्योंकि 'आज्लायस्य क्रियाथव्वादानथक्यमतदर्थानाम' 
( वेद क्रियाथक है, क्रियासे भिन्न अक्रियाथंक निष्फल है ) इसका समाधान 'तन्न' आदिसे करते हैं । 


; मैं” इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हैं । परन्तु आत्मा तो अहंकारादिका साक्षी मात्र है । स्वयं साक्षी आत्मा अहकारादिका 
विषय भला कँसे हो सकता है? किच्च आत्मा भ्रमात्मक इतका अधिष्ठान है उसका विषेध करनेपर 
जग्रत्‌में अस्ति, भाति, प्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इसलिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषध नहीं 
कर सकता ओर न. वह किसीका अङ्ग ही हो सकता है । 
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पुरुषो विनाशहस्वभावादविनाशी, विक्रियाहेत्वभावाञ्च कूटस्थनित्यः, अत एव नित्य- 
शुबुद्धमक्तस्वभावः । तस्मात्‌ “पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः' ( कठ० १।३।११ ) 
“तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' (बृह० ३।९।२६) इति चोपनिषदत्वचिशेषणं पुरुषस्योपनिषत्स 
प्राधान्येन प्रकाऱ्यमानत्व उपपद्यते। अतो भूतवस्तुपरो वेदभागो नास्तीति वचनं 
साहसमात्रम्‌ । # यदपि शास्त्रतात्पर्यविदामनुक्रमणम्‌- दृष्टों हि तरयाथः कर्मावबोधनम्‌ 
इत्येवमादि, तद्वमजिज्ञासाविषयत्वाडि धिप्रतिषेघश्ाख्रामिप्रायं द्रष्टव्यम्‌। अपि च 'आग्ना- 
यस्य क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेशानथंक्य 
प्रसङ्गः । प्रवृत्तिनिवृत्तिविधितच्छेषव्यतिरकेण भूतं चेह सतूपदिशति भव्यार्थत्वेन, कूटस्थ- 
नित्यं भूतं नोपदिशतीति को हेतुः ? नहि भूत मुपदिश्यमान क्रिया भवति । & अक्रियात्वेऽपि ' 


होता है । विनाश हेतुके अभावसे पुरुष अविनाशी है । विक्रिया हेतुके अमावसे कूटस्थनित्य है 

अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव हे । इस कारण 'पुरुषान्न०” ( पुरुषसे पर और कुछ नहीं है 
बह सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है और वही परा गति है ) “त त्वौपनिषदं पुरुषं प्रच्छामि' 
इस श्रृतिमें पुरुषका 'ओपनिषद' यह विशेषण उपनिषदोंमें मुख्यरूपते ज्ञान गम्य होनेपर. उपपन्न 
होता है । इसलिए सिद्ध वस्तु विषयक वेद भाग नहीं है यह वादीका कथन साहस मात्र है। 
यदपि शास्त्रका तात्वयं जाननेवालोंका 'दृष्टो हि०' ( कमका ज्ञान करना ही उनका दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है। उन्हें धमंजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेध शास्त्रके प्रकरणमें 
सिद्ध अर्थके प्रतिपादक वाक्योंके अमिप्रायके लिए समझना चाहिए। और 'आम्नायस्य०' ( वेद 
क्रियाथंक है, अक्रियार्थक वेद वाक्य निष्फल हें ) इस अव्यभिचारी नियमको माननेवाले मीमांसकोंके 
मतमें सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य भी निष्फल होंगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि और उनके अद्धोंसे अतिरिक्त सिद्ध वस्तुका उपदेश धमके लिए करता है, कुटस्थ नित्य सिद्ध 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिश्यमान सिद्ध वस्तु केवल उपदेशसे ही क्रिया 
नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु मले ही क्रिया न हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साधन होनेके 


सत्यानन्दी-दौपिका , 


# यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हेय है, तो इसका समाधान 'सव हि' आदिसे 
कहते हैं । आत्मा तो सब भूतोंमें पूणे होनेसे पुरुष कहा गया है । “अजो नित्य: शाश्वतोऽयं पुराणो न 
हन्यते हन्यमाने शरीरे? ( गी० २।२० ) ( क्योंकि यह अजन्मा, नित्य, शाश्‍वत और पुरातन है । 
शरीरके नाश होनॅपर भी इसका नाश नहीं होता )/यह;स्मृति प्रमाण है। परन्तु आत्मा परिणामी 
होनेसे अनित्य होगा ? यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि धम, लक्षण, अवस्था भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है । उससे रहित होनेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य हे । आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्मा हेय है? ऐसा भी नहीं, क्योंकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, परागति है । 
याज्ञवल्क्य - हे शाकल्य ! “तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि’ इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
अनन्यरोष ब्रह्मत्मतत्त्वका प्रतिपादन करते हैं । अतः वेद. माग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करता यह कथन केवल साहस मात्र है । | 
. $ यदि अक्रियार्थकं वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें 'सोमेन यजेत' ( सोम नामक 
याग करे ) दध्ना जुहोति’ ( दधिसे हवन करे ) इस प्रकार सोम, दधि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनथंक ही होगा । जो शब्द क्रियाथंक नहीं है उनकी अनथंकता क्या है? क्या उनका कुछ 
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भूतस्य क्रियासाधनस्वात्कियाथ एवं भूतोपदेश इति चेत्‌,-नेष दोषः, क्रियाथंत्वे$पि 
क्रियानिवतनरक्तिमद् स्तृपदिष्टमेव। क्रियाथत्व तु प्रयोजन तस्य । न चेतावता वस्त्वनु 
पदिष्टं भवति । * यदि नामोपदिष्टं कि तव तेन स्थादिति। उच्यते,-अनवगतात्मवस्तृप- 
देशाश्च तथेव भवितुमहति । तदवगत्या मिथ्याज्ञानस्य संसारहेतोनिवृत्तिः प्रयोजनं क्रियत 
इत्यविशिष्टमथवत्वं क्रियासाधनंवस्तृपदेशेन । * अपि च ब्राह्मणो न हन्तव्यः इति चेव- 
मादा निवृत्तिरुपदिऱयते। न च सा क्रिया ! नापि क्रियासाधनम | अक्रियार्यानामप- 
देशोप्नथकश्चत्‌ ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ इत्यादि निवुत्यपदेशानामानथवये प्राप्तम्‌। तञ्चा- 
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कारण.सिद्ध वस्तुका. उपदेश क्रियाके लिए ही होता है, तो यह दोष नहीं है, क्योकि सिद्ध वस्तु क्रियाके 
लिए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्ट है, क्रियाथेत्व ही उसका प्रयोजन हे अर्थात्‌ 
क्रियाको निष्पन्न करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । क्रियाथक होनेंपर मी सिद्ध वस्तु अनुपदिष्ट नहीं 
होती । पूवपक्षी-यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या लाम होगा ? सि०-- 
कहते हैं-दधि आदि पदार्थोके समान प्रत्पक्षादि प्रमाणोंसे अज्ञात ब्रह्म।त्म वस्तुका भी शास्त्रसे उपदेश 
होना ही युक्त है । उसके ज्ञानसे संसारके हेतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति: प्रयोजन होता है.। इसकारण 
क्रियाके साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी सार्थक है । और 'ब्राह्मणो 
न हन्तव्यः' ( ब्राह्मणकी हिंसा नहीं करनी चाहिए ) इत्यादि श्रृतियाँ निवृत्तिका उपदेश करती हैं । 
वह निवृत्ति तो क्रिया है और न क्रियाका साधन ही । यदि क्रियाको न कहने वाले वाक्य अनर्थक 
हैं तो “ब्राह्मणो न हन्तब्यः? इत्यादि निवृत्ति परक उपदेश व्यथं होंगे । परन्तु वह इष्ट नहीं है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अथ नहीं हे अथवा वे. फल रहित हैं ? 'आख्ायस्य? इस नियभसे यदि अक्रियाथक शब्द अनथक हैं तो 
सोम, दधि आदि अथ शन्य होगे । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उनका याग आदिकी सिद्धिके 
लिए वणन मिलता है। यदि कहो कि वे 'स्वगकामो यजेत, “सुरां न पिबेत्‌” इस प्रकार प्रवृत्ति, निवृत्ति 
विधिसे भिन्न प्रसिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदाथ धमके लिए कथित होनेके कारण सार्थक हैं, तो 
प्रश्न होता है कि “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म, इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य साथक क्यों नहीं हैं? 
इसमें यह कारण है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कायं हैं, अत: उनका उपदेश युक्त है, किन्तु 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियाका सम्बन्धी न होनेसे कार्य नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अनर्थक हैं। 

# यद्यपि “सोमेन यजेत’ 'दध्ना जुहोतिः आदि उपदेशोंसे दधि, सोमादि यागादि क्रिया नहीं 
हो जाते, फिर मी सोमादि सिद्ध वस्तु यागादि क्रियाकी निष्पत्तिमें साधन हैं, अतः वे सार्थक हैं । 
सि०-- सिद्ध पदार्थ क्रियाके अङ्ग भले हों फिर भी यह नहीं हो सकता कि सोमादि पदार्थ नहीं रहते 
या उन पदोंका कुछ अर्थ नहीं है । 

# वादीका यह मत ठीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्योंकि जैसे 
रञ्जु ज्ञानसे सर्पादि भ्रान्ति और उससे उत्पन्न भयादिकी निवृत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मसाक्षात्कारसे 
प्रपश्चके कारणभूत मिथ्याज्ञान और उससे उत्पन्न प्रपश्वमें सत्यत्व बुद्धिको निवृत्ति हो जाती है । 
दधि, सोमादि यागादि क्रिया द्वारा सफल होते हैं, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है । यद्यपि दोनोंमें 
इतना अन्तर है, तथापि दधि सोमादि शब्द जसे सफल सिद्ध दधि आदि वस्तुका बोध कराते हैं, 
उसीप्रकांर “सत्यं ज्ञानमनन्तं ह्म? इत्यादि वेदान्त वाक्य भी सफल. सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध कराते 

। जसे बिधि द्राक्ष सिद्ध पदार्थं परक द्वै, वसे ही वेदान्त वाक्य भी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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निष्टम्‌। न च स्वमावपापतहन्त्यर्थानुरागेण नञः शक्यमप्रापतक्रियाथत्वं कल्पयितुं हनन- 
क्रियानित्रच्योदासीन्यव्यतिरेकेण । नञश्चेष स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनोऽभावं बोधयतीति । 
# अभावबद्धिश्चौदासीन्यकारणम्‌। सा च दभ्धन्धनाग्निवत्स्वयमेवोपशाम्यत। तस्मा- 
तप्रसक्तक्रियानिवृत्त्योदासीन्यमव ब्राह्मणो न हन्तव्यः इत्यादिषु प्रतिपेधाथ मन्यामहे, 
अन्यत्र प्रजापतित्रतादिभ्यः । तस्मातपुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूताथवादविषयमानथः 
नञृका रागतः प्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहीं की जा सकती । नग्‌का यह स्वभाव है कि जो अपने 
सम्बन्धी पदाथंके अभावका ज्ञान कराता है। अभावज्ञान उदासीनताका कारण है । वह दग्धेन्धन 
अग्निके समान स्वय ही दान्त हो जाता है । इस कारण प्रजापति ब्रतादिके अतिरिक्त ब्राह्मणो न हन्तव्य 
सत्यानन्दी-दीपिकां 

$ विधि वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचारंकर अब निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचार 
करते हैं--जसे ब्राह्मणो न हन्तव्यः' इस वाकयके मध्यमें जो “न' है, वह निवृत्तिका उपदेश करता 
है। निवृत्ति अमावरूप है, अत: वहन क्रिया है और न क्रियाका साधन ही, क्योंकि क्रिया और 
क्रियाके साधन भावरूप होते हैं। अक्रियाथंक वेदवाक्य यदि अनथक हों तो ब्राह्मणो न हन्तव्य 
इत्यादि निवत्ति परक वेद वाक्य व्यथ हो जाएगे.। और '्वाध्यायोऽध्येतव्यः? इस स्वाध्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें व्यथत्वकी कल्पना मी नहीं की जा सकती, इसलिए स्वाभाविक रागसे प्राप्त 
हनन क्रियासे 'नञ्‌' हनन कर्ताको निवृत्तकर उदासीनमावंमें लाता है । इस अथंसे भिन्न लक्षणाद्वारा 
हनन विरोधी संकल्पादि क्रिया, 'अहननं कुर्यात्‌? ( हनन न करे ) इस प्रकार 'नजा' के अर्थकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है । किम्तु अपने सम्बन्धीके अभावका ज्ञान करना ही नज का स्वमाव है । 

““तत्सादइयममावश्चतदुन्यत्वं तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्च नजर्थाः षट्‌ प्रकीतताः ॥” 

“नजके छः अथं कहे गये हैं--1 तत्‌साद्वशय ( उसके समान ), अमाव, उससे भिन्न, उससे 
अल्प, अप्राशस्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध ।” यदि विधिके समान निषेधका अथं भी कार्य किया गया 

तो फिर विधि और निषेधमें अन्तर न रहेगा । 


oe 


1 टि०--तत्साद श्यम्‌-अनिशक्षु अर्थात्‌ ईखसे भिन्न ईखके सदश शर, अभावः--यथा नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यत्व-अब्राह्मण-ब्राह्मणसे भिन्न क्षत्रियादि, तदल्पता-अनुद्रा कन्या- 
कृशोंद्री, अप्राशस्त्य-अपशवः-अन्ये गोऽश्वेभ्यः, अर्थात्‌ गौ, अश्वसे भिन्न पञ्चु हैं, विरोधः-अमित्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद्ध शत्रु, विद्यासे भिन्न अविद्या आदि । 

(क) “अप्राधान्यं विधेयंत्र प्रतिषेधे प्रधानता । प्रसञ्यप्रतिषेघोऽसो क्रियया सह यत्र नञ्‌ ॥' 
(जिस वाक्यमें विधि अप्रधान और प्रतिपेध प्रधान हो और जहाँ नजका क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहाँ 
नजका प्रसञयप्रतिषेध अथ है ) यथा “न कलज्ञं मक्षयेत्‌’ ( कलञ्जका मक्षण न करे ) इसमें बलवत्‌ 
अंनिष्टके असाधनत्वसे विशिष्ट इष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथके अभावका मक्षणक्रियामें 
बोध नज्‌ कराता है, इसलिए विधि अप्रधान है और नजका अथ अमाव प्रधान है, अतः क्रियापदके 
साथ जिसका अन्वय है, ऐसा नन्‌ प्रसञ्यप्रतिषेध कहलाता है, प्रसञ्य-प्रसक्त, प्रतिषेध-निषेध 
अर्थात प्रसक्तका निषेध । | 

(ख) “प्राधान्यं हि विधेयत्र प्रतिषेधेऽप्रधानता । पयुदासः स विज्ञेयो यत्रोत्तरपदेन नञ्‌ ॥' 
"जिसमें विधि प्रधान और प्रतिषेध अप्रधान हो तथा जिसमें उत्तरपद्के साथ ननका अन्वय हो वहाँ 
-नजका पयुदास अथ है । 
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क्याभिथानं दष्टव्यम्‌ । » यदप्युक्तम-कतव्यविध्यनुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमान- 
मनथकं स्यात्‌, 'सप्तडीपा वसुमती’ इत्यादिवदिति, तत्परिहतम; 'रज्जुरियं नायं सपः 
इति वस्तुमात्रकथने5पि प्रयोजनस्य दष्टत्वात्‌ । ननु श्रुतत्रह्मणो5पि यथापूव संसारित्व- 
दशनान्न रज्जुस्वरूपकथनवदथवत्त्वमित्युक्तम; अत्रोच्यते,-नावगतब्रह्मात्मभावस्य यथा- 
पूव संसारित्वं शक्यं द शयितुं, वेद प्रमाणजनितब्रह्मात्मभावविरोधात्‌। नहि शरीराद्यात्मा- 


इत्यादि स्थळोंमें रागसे प्राप्त हनन क्रियासे निवृत्त होकर ओदासीन्य ही 'नन्‌' ` प्रतिषेधका 
अर्थ हम मानते हैं। इस कारण पुरुषार्थेके अनुपयोगी उपाख्यानादि भूतार्थवाद विषयक आनर्थक्य 
अभिधान है, ऐसा समझना चाहिए। जो पहले कहा गया है कि कतव्य विधिके साथ सम्बन्धके 
विना कही हुई वस्तुमात्र सात द्वीप वाली पृथ्वी है” इत्यादिके समान अनर्थक है। “यह रज्जु है सपं 
नहीं हे. इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे भी भयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 
कहकर उसका परिहार किया गया हे । परन्तु श्रत ब्रह्म पुरुषमें मी पूवके समान संसारित्व देखनेमें 
आता है, अतः रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है ) कथनके समान ब्रह्मास्वरूपको कथन सार्थक नहों हो 
सकता, ऐसा पहले कहा गया है। सि०--इसपर कहते है-- मैं ब्रह्म हैं! इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 
माववाले विद्वानूमें पूवके समान संसारित्व नहीं.दिखलाया जा सकता, क्योंकि वेद प्रमाणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% 'नन्‌' से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अभाव ज्ञान है वह ब्राह्मण हिसाके प्रवतंक रागका नाश 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन भावमें लाता हुआ स्वयं भी शान्त हो जाता 
है । 'तस्य बटोन्रतम्‌? ( उस ब्रह्मचारीका यह ब्रत है ) इस वाक्यमें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक व्रत 
शब्द है, उससे उपक्र मकर. नेक्षेतोद्यन्तमादीत्यम' ( उदय होते हुए सूर्यको ब्रह्मचारी न देखे अर्थात्‌ 
दर्शन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रह्माचारीके लिए प्रजापति व्रतका 
विधान किया गया है। ज॑से यहाँ छक्षणासे प्रजापति ब्रतमें सूयंदशन विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानी गई है, वसे “ब्राह्मणो न हन्तव्यः? में नहीं है । किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हुनन क्रियाका 
अभाव 'नञ्‌’ पदका अथ है । हनन विरुद्ध सकल्परूप क्रिया नहों। जॅमिनि मुनिके 'आखनायस्यं 
क्रियाथत्वात इस पूवपक्ष सूत्रसे क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनथक कहे गये हैं 
उनका भी तात्पय यह है कि जिन वाक्योंका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता ऐसे 
पुरुषा्थके अनुपयोगी उपाख्यान | यथा 'वञ्रहस्तः पुरन्दरः? इत्यादि 1. भूतार्थवाद ( कथामात्र ) व्यथं 
हैं । शेष वेदान्तवाक्य तो सफल होनेसे सवंथा साथक हैं । 
$ सि०--क्या केवल श्रृत ब्रह्म तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्रोतामें पूर्वकी भाँति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्ष तो हमें इष्ट ही है, क्योंकि केवल परोक्ष ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । द्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि मिथ्याज्ञानसे ही कतृत्व 
भोक्तृत्व संसारित्व अपनेमें माना हुआ है । वह “स आत्मा तत्त्वमसि’ “अहं ब्रह्मास्मि इत्यादि वेदान्त 
वाक्योंके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवृत्त हो जाता है । 


| टि०--'विरोधे गुणवादः स्यादनुवादोऽवधारिते । भूताथवाद्स्तद्धानादथवादाखिधा मता 
( जहाँ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे विरोध उपस्थित हो वहाँ गुणवाद, जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथ 
प्रत्यक्षादिसे अवधारित हो वहाँ अनुवाद और जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथका प्रमाणान्तरसे बाध 
न हो और अनुवाद मी न हो वह भूताथवाद कहा जाता है ) इसका विस्तृत वणन देवताधिकरण 
(ब्र सू १।३।२६ ) भें द्रष्टव्य हे । 


अधि० ४ स्‌०४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७५ 


मिमानिनो दुःखभयादिमत्वं इष्टमिति तस्येव वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावगमे तदभिमान- 
निवृत्तौ तदेव मिथ्याज्ञाननिमित्तं दुःखभयादिमत्त्व भवतीति शक्यं कल्पयितुम्‌। नहि 
धनिनो गृहस्थस्य धनाभिमानिनो धन/पहारनिमित्तं दुःखं दृष्टमिति तस्येव प्रवजितस्य 
धनाभिमानरहितस्य तदेव धनापहारनिमित्तं दुःखं अवति । नच कुण्डलिनः कुण्डलित्वा- 
मिमाननिमित्तं सुखं दृष्टमिति तस्येच कुण्डलचियुक्तस्य कुण्डलित्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलित्वामिमाननिमित्तं सुखं भवति। तदुक्त श्र॒त्या अशरीर वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः’ 
(छान्दो ८।१२।१) इति। शरीरे पतितेऽशरीरत्वं स्यात्‌, न जीवति इति चेत्‌,-न; सशारीर- 
त्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न ह्यात्मनः शरीरात्मामिमानलक्षणं मिथ्याज्ञानं मुकत्वा- 
न्यतः सरारीत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ । नित्यमशरीरत्वमकर्मनिमित्तत्वादित्यवोचाम। तत्कृत- 
धर्माधमेनिमित्तं सशरीरत्वमिति चेन्न, शरीरखम्बन्धस्यासिङत्वाद्वर्माधमेयोरात्मकृतत्वा- 
सिद्गेः। शरीरसम्बन्धस्य धर्माचमेयोस्तत्कृतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वप्रसङ्गादन्धपरम्परे- 
घाऽनादित्वकरपना । # कियाखमवायाभावाच्चात्मनः कठत्वानुपपत्तः । संनिधानमात्रेण 
राजप्रभृतीनां इष्टं कतृत्वमिति चेन्न; घनदानाय पाजितभृत्यसंबन्धित्वात्तेषा कतृत्वोपपत्तेः । 
न त्वात्मनो घनदान(दिवव्छरी रादिमिः रुव स्वामि संबन्धनिमित्तं किचिच्छक्यं कल्पयितुम्‌। 


ब्रह्मात्मभावके साथ उसका विरोध है । [इस अर्थको स्पष्ट करनेके लिए भगवानु भाष्यकार तीन उदाहरण 
देते हैँ, उनमेंसे प्रथम ] अनात्म शरीरादिमें आत्मबुद्धि रखनेवाले पुरुषमें दुःख भयादि देखे गये हैं, परन्तु 
वेदसे जनित ब्रह्मात्ममावावगम (ज्ञान ) होनेपर देहात्मबुद्धिके निवृत्त हो जानेपर मिथ्याज्ञान 
निमित्तक वही दुःख भयादि पहलेके समान उस (आत्मवित्‌) में होते हैं, ऐसो कल्पना नहीं की जा सकती । 
[ द्वितीयु उदाहरण | धनाभिमानी धनी गृहस्थक्गो धनापहारसे दुःख होता देखा गया है । संन्यास ग्रहण 
किए हुए धनामिमान रहित उसी पुरुषको धनापहार निमित्तक वहीँ दुःख नहीं होता । [ तृतीय उदा- 
हरण ] कुण्डल पहनने वालेको कुण्डलित्वामिमान निमित्तक सुख होता देखा गया है, कुण्डलवियुक्त 
कुण्डलित्वामिमान रहित उसी पुरुषको कुण्डलित्वामिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 
अशरीर०' ( शरीर रहित हुए आत्माको सुख ओर दु:ख स्पशं नहीं करते ) इस श्रुतिसे भी कही गई 
है । यदि कहो कि शरीरपात होनेपर अशरीरत्व हो जायगा जीवित होनेपर नहीं तो यह ठीक नहीं है 
क्योंकि सशरीरत्व मिथ्याज्ञान निमित्तक है। शरीर ही आत्मा है इस अभिमानरूप मिथ्याज्ञानको 
छोड़कर अन्य किसी कांरणसे आत्मामें सशरीरत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । कमसे उत्पन्न न 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, ऐसा हम पहले कह चुके हैं। यदि कहो कि आत्मकृत धर्माधमं 
निमित्तक उसमें सशरीरत्व है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो असिद्ध है, 
इससे धर्माधममें आत्मकृतत्व भी असिद्ध है । आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो तो धर्माधमंकी उत्पत्ति 
हो, आत्मकृत धर्माधम हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ऐसा अन्योच्याश्रय दोष प्रसक्त. होगा । 
इन दोनोंका कार्यकारणभाव अनादि है, यह अनादित्व कल्पना मी अन्धपरम्परा है । क्रिया सम्बन्धके 
अभाव होनेसे आत्मा कर्ता मी नहीं हो सकता । यदि कहो कि सेवकोंके साथ सान्निध्यमात्रसे राजादिमें 
कतृत्व देखा गया है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि धन दानादि उपायोंसे सम्पादित सेवकोंके साथ सम्बन्ध 
होनेके कारण उनमें कतृत्वंकी उपपत्ति होती है । परन्तु आत्मामें शरीरादिके साथ धनदानादिके समान 
स्वस्वामिमाव सम्बन्धके कारणकी किख्विदपि कल्पना नहों की जा . सकती । किन्तु मिथ्याभिमान तो 
सम्बन्धका हेतु प्रत्यक्ष है। इस कथनसे आत्मामें यजमानत्वादिका प्रतिपादन हो गया अर्थात्‌ जब तक 


७६ ब्रह्म सूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्षः सम्बन्धहेतुः । एतेन यज्ञमानत्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । अत्रा- 
हुः-देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मन आत्मीये देहादावभिमानो गोणो न मिथ्येति चेन्न; प्रसिद्धवस्तु- 
भेदस्य गोणस्वमुख्यत्वप्रसिद्धः । यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, यथा केसरादिमानाकृति 
विशेषोऽन्वयव्यतिरेकाभ्यां सिंहशब्दप्रत्ययभाङसुख्योऽन्यः प्रसिद्धः, ततश्चान्यः पुरुषः 
प्रायिकः क्रोयेशोर्यादिभिः सिहगुणः संपन्नः प्रसिद्धः, तस्य पुरुषे सिंहशब्दप्रत्ययो गोणो 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यदाब्दप्रत्ययो भ्रान्तिनिसित्तावेव भवतो न 
गोणो। यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यणहमाणविशेषे पुरुषशब्दएत्ययो स्थाणुविषयो, 
यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रजतमिति निश्चितो राव्दप्रत्ययो, तद्ददेंह।दिसंघाते:हमिति 
निरुपचारेण शाब्दप्रत्ययावात्मानात्माविवेकेनोत्पद्यमानो कथं गोणौ शाक्यो वदितुम्‌ ? 
आत्मानात्मविवेकिनामपि पण्डितानामजाचिपालानामिवाविक्ता दाब्दप्रत्ययो भवतः । 
तस्माद्दे हादिव्यतिरिक्तात्मास्तित्ववादिनां देहादावहंप्रत्ययो मिथ्येच, न गौण; । तस्मान्मि- 
श्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सरारीरत्वस्य सिद्धं जीवतोऽपि विदुषोऽशरीरत्वम्‌। # तथा च ब्रह्म 
विद्विषया श्रुतिः 'तद्यथाऽहिनिहवंयनी वत्मीके झूता प्रत्यस्ता शयीतेवमेवेद ८ शरीर ‡ झे। 
तेऽथायमशरीरोऽम्ूतः प्राणो ब्रह्मच तेज एव” ( बृह० ४।४।७ ) इति । 'सचक्षुरचक्षुरिव सकर्णोऽकणे 


मिथ्याभिमान हे तमी तक आत्मामें यजमानत्वादि मी हैं। इस विषयमें प्रभाकर कहते हैं-- देहादिसे 
मिन्न आत्माका अपने देहादिमें मैं, मेरा! अभिमान गोण है मिथ्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गोण मुख्य ज्ञान होता है यह प्रसद्ध हे। जिसको दो 
वस्तुओंका भेव ज्ञात है, जंसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिंह शब्द सिह ज्ञानका विषय केसर आदिसे युक्त, विशेष 
आकृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिह प्रसिद्ध हे ओर उससे भिन्न प्रायः क्ररता एव श्रता आदि सिहके 
गुणोसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है-। उसको सिंह गुण सम्पन्न पुरुषमें सिह शब्द प्रयोग और सिह ज्ञान गोण 
होते हैं । परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तों दूसरे अथंमें अन्य शब्द 
और ज्ञान भ्रान्तिसे ही होते हैं गौण नहीं । जैसे मन्द अन्धकारमें 'यह स्थाणु है' ऐसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
न होनेपर 'पुरुष' यह शब्द और ज्ञान स्थाणमें होते हैं, जसे शुक्तिमे अकस्मात्‌ 'यह रजत है. यह शब्द 
ओर ज्ञान निश्चित होते हैं, वसे देहादि संघातमें मुख्थरूपसे होनेवाले 'मे' ऐसा शब्द ओर ज्ञान आत्मा 
अनात्माके विवेक न होनेके कारण उत्पन्न होते हैं, वे गोण कसे कहे जा सकते हैं ? आत्मा, अतात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितोंको भी भेड़ बकरी पालनेवाले प्राकृत पुरुषोंके समान देहादिमें अपृथकग्रपसे 
शब्द प्रयोग ओर ज्ञान भ्रान्तिसे उत्पन्न होते हैं। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोंका 
देहादिमें अहं प्रत्यय ( मैं ) मिथ्या ही है गौण नहों। इससे यह सिद्ध हुआ कि सशरीरत्व 
मिथ्याज्ञानसे होता है और ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामें आत्मवित्को ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
और उसी प्रकार 'तद्यथा०' (जिस प्रकार सपंकी काँचुली बाँबीके ऊपर मृत और सपं द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विद्वान्‌, जिसने अभिमान त्याग दिया है उसका शरीर पड़ा रहता है 
और शरीरमें स्थित यह आत्मा अशरोर है, अमृत, प्राण, ब्रह्म है स्वयं प्रकाश ही है) और 'सचक्षु 
रचक्षु०' ( वस्तुतः बह नेत्र रहित भी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित मी शोत्र सहित-सा, वाणी रहित भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


%# जसे साँप अपनी काँचुळीमें अपनापन छोड़कर जहाँ . चाहे उसे उत्तार फँक देता है उसमें 
फिर अहंता ममता नहीं करता, वसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थूल शरीरादिमें अहंता, ममता त्यागकर 


अधि०४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ७७ 


इवसवागवागिव समना अमना इव सप्राणों5प्राण इव? इति च। स्मृतिरपि च-स्थितप्रज्ञस्यका 
माषा” (भग० गी० २।५४) इत्याद्या स्थितप्रज्ञळक्षणान्या चक्षाणा विदुषः सत्रेग्रवृस्यसम्बन्ध 
दर्शायति । तस्मान्नावगतव्रह्ास्मभावस्य यथापूव संसारित्वम्‌। यस्य तु यथापूर्वं संसारि्वं 
नासाववगतब्रह्मात्मनाव इत्यनवद्यम्‌ । ® यत्पुनरुक्तं श्रचणात्परायीनयोमेनननिदि ध्यासः 
नयोदशनाद्विधिशेषत्वं ्र्मणो न स्वरूपपर्यचसायित्वमिति। न; अवगत्यथंत्वान्मनन- 
निदिःयासनयोः । यदि ह्येवगतं ब्रह्मान्यत्र विनियुज्येत भवेत्तदा विधिशषत्वम्‌ । नतु 
तदस्ति; मनननिदि्यासनयोरपि श्रचणवदवगत्यथत्वात्‌। तस्मान्न प्रतिपत्तिविधिसिधयः 
तया शास्त्रप्रमाणकत्वं ब्रह्मणः संभवतीत्यतः स्वतन्त्रमेच ब्रह्म शास्त्रप्रमाणकं वेद न्तवावय- 


वाणी सहित-सा, मन रहित भी मन सहित-सा, प्राण रहित भी प्राण सहित-सा है) यह श्रुति ब्रह्मविवूके 
सम्बन्पमे है । 'स्थितप्रज्ञस्य०? ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसकी भाषा ( लक्षण ) क्या है ) इत्यादि 
स्मृति भी सिथितप्रज्ञका लक्षण कहती हुई यह दिखलाती है कि विद्वानुका सव प्रवृत्तिके साथ सम्वन्ध 
नहीं रहता है । इसलिए मैं ब्रह्म हूँ' इस प्रकार ब्रह्मात्मभाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वान्‌ पूवके 
समान संसारी नहीं रहता । जो पूवके समान संसारी है मानो उसने ब्रह्मात्मभावका साक्षात्कार ही नहीं 
किया है । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दोष है । पहिले जो यह कहा गया है कि श्रवणान्तर मनन और 
निदिध्यासन देखमेमें आते हैं, इसलिए ब्रह्म विधिका अङ्ग है स्वरूप पयवसायी नहीं, यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि श्रवणके समान मनन, निदिध्यासन भी ब्रह्माके साक्षात्‌ ज्ञानके लिए हैं। यदि ज्ञात 
ब्रह्मका कहीं कर्मादिमें विनियोग होता तो विधिका अङ्ग भी होता, परन्तु ऐसा नहो है अर्थात्‌ वेदान्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात हे । श्रवणके समान मनन निदिध्यासन मी ज्ञानके लिए हैं। इसलिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है यह संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योके 
समन्वये ब्रह्मा स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक है, यह सिद्ध हुआ । ऐसा होनेसे ही 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” 
सत्यानन्दो-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहेके समान होता है अर्थात्‌ देहादिमें मिथ्याज्ञान मूलक आत्माभिमान 
निवृत्त होनेपर विद्वानु शरीरमें रहते भी अशरोर है, क्योंकि ब्रह्मवेद ब्रह्मेव भवति” इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवितूको ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । ब्रह्मा अशरीर है, अतः: ब्रह्मवित्‌ भी अशरीर है । परन्तु 
- व्यवहारमें वह 'सचक्षुरचक्षुरिव' ( चक्षु आदि इन्द्रियोसे रहित होता हुआ भी चक्षु आदि इन्द्रियों 
सहित-सा प्रतीत होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर लिया है उसके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेव करता है; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सवंथा दोष रहित है । 


# आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोनव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितब्यः? ( बृह० २।४।५ ) इस श्रुति 
में भ्रवणके अनन्तर मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है। इसलिए ब्रह्मा विधिका 
अङ्ग है, क्योंकि श्रवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निश्चित तात्पयंवाला नहीं होता । परन्तु यह ठीक नहीं 
है, कारण कि श्रवणके समान मनन निदिध्यासन मी ब्रह्मज्ञानके लिए हैं। इनका श्रवणसे पृथक्‌ 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन हे । ब्रह्मज्ञानका ब्रह्मासाक्षात्कार 
ही फल है। जब वह सोम यागादिके समान विधेय ही नहीं तो विधिका अङ्ग कैसे ? विधिका अङ्ग 
वह होता है जो प्रथम ज्ञात हो और स्वय फल न हो । परन्तु ब्रह्मा तो वेदान्त श्रवणके परव अज्ञात है 
और ब्रह्मात्मञ्ञान होनेपर स्वयं फलरूप है। इसलिए ब्रह्म किसी भी विधिका अङ्ग नहों है, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे शास्त्र प्रमाणक हो यह कथंन भी असंगत है । अतः ब्रह्मामें स्वतन्त्र 


७८ त्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ अ८ १ पा० १ 


समन्वयादिति सिद्धम्‌ । ® एवं च सति 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इति तद्विषयः प॒थकशार्रा- 
रम्भ उपपद्यते | प्रतिपत्तिविधिपरत्वे हि अथातो धर्मजिज्ञासा' इ त्येवारब्धत्वान्नपृथवशास्र- 
मारभ्येत्‌। आरश्यमाणं चैवमारभ्येत-& अथातः परिशिष्ट्घमजिज्ञासा' इति, अथातः क्रत्वर्थ- 
पुरुषाथयोजिज्ञासा' ( जे० ४।१।१ ) इतिवत्‌ । ब्रह्मात्मेक्यावगतिस्त्वप्रतिज्ञातेति तदथा युक्त 
शास्त्रारम्भ;- अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इति । तस्मादहं ब्रह्मास्मीत्येतदवसाना एव सव विधयः 
सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि। नह्यहं याज्नुपादेयाढे तात्मावगतो निदिषयाण्यप्रमातृकाणि च 
प्रमाणांन भावतुमहन्तात । आप खचाइः--गाणासथ्याव्मनञ्सिच्व पुत्रदहादिबाधनात्‌ । लदन्नह्मात्मा- 


ही हायका 


इसप्रकार ब्रह्म विषयक पृथक शास्त्रका आरम्भ युक्त है । वेदान्त यदि उपासना विधि परक होते तो 
अथातो घमजिज्ञासा' इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस पृथक शास्त्रका 
आरम्भ न होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भ भी किया जाता तो 'अथातः क्रत्वथः०' ( अब अवशिष्ट 
धमको जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्भ होता । ब्रह्म आत्माके एकत्व ज्ञानको प्रतिज्ञा पूव मीमांसामें 
नहीं है, इस कारण उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस अपूव शास्त्रका आरम्भ युक्त है । इससे 
मैं ब्रह्म हे' इसप्रकारके ज्ञान पर्यन्त सबं विधियां और अन्य सब प्रमाण हैं, क्योंकि हेयोपादेयसे 
रहित अद्वेत आत्मावगति होनेपर निविषयक प्रमाता रहित प्रमाण नहीं हो सकते । ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते हैं--“गोणमिथ्याव्मनो ०” ( अबाधित सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म मैं है, ऐसा ज्ञान 
होनेपर पुत्र देहादिका बाध होता है अर्थात्‌ यह सब मायामात्र है वास्तविक नहीं, ऐसा निश्चय हो 
जाता है । उसमें गोणमिथ्यात्मा-पुत्र, दार, देहादिमें आत्माभिमान निवृत्त हो जानेपर विधि निषेधादि 
सब व्यवहार कंसे हो सकता है? गौण और मिथ्याभेदसे आत्माभिमान दो प्रकारका हे । पुत्र दारा 
आदियें मैं पुत्र हँ, यह मेरा है” इत्यादि आत्माभिमान गौण है, क्योंकि दोनोंका भेद ज्ञात है। 
उनके सुख दुःखसे अपनेको सुखी दुःखी अनुभव करता है। अपने देहादिमें "मैं मनुष्य हँ, कर्ता 
सत्यानन्दी-दोपिका 

रूपसे शास्त्र प्रमाण है, क्योंकि 'सत्त्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वेदन्त वाक्योंका तात्पयं ब्रह्ममें ही है । 

$ यदि वेदान्त भी उपासना विधिका अङ्ग होता तो 'अथातो धमजिज्ञासा' इस शास्त्रे 
प्रथम आरब्ध हो जानेके कारण इससे पृथक शास्त्रका आरम्भ न होता, क्योंकि दोनोंका विषय एक 
ही होता । यदि पूव आरब्ध विषयका आरम्भ करते हो ऐसा वर्णन करते कि जो धम पूर्वे मीमांसामें 
प्रतिपादित है उस शेष धर्मके लिए जिज्ञासा करनी चाहिए तब तो इस शास्त्रके आरम्भमे ही भगवान 
सुत्रकार मी ऐसी प्रतिज्ञा करते। किन्तु 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इस सूत्रसे पूर्वोक्त मीमांसा सूत्र से 
विलक्षण ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की है। इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म और वेदान्त किसी भी विधिके 
अङ्ग नहीं हैं, अपितु स्वतन्त्र ही हैं। जैमिनि आचार्यने अपने पृव॑मीमांसा शास्त्रमें कमं, कर्मका एल, 
इतिकतंव्यताका वर्णन किया है। उनके सिद्धान्तमे ब्रह्मको नहीं माना गया है इससे वहाँ जीव ब्रह्मकी 
एकताके विचारका अवकाश ही नहीं है.। मैं ब्रह्म है इसप्रकार ब्रह्मसाक्षात्कार जब तक नहीं होता तब 
तक 'यजेत, जुहोति, दद्यात्‌, उपासीत’ इत्यादि विधियाँ तथा प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय इत्यादि सब 
उपपन्न होते हैं अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्यरूपसे उपयुक्त होते हैं । "तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अथमात्मा 
ब्रह्म, सर्व खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि वेदान्तवाक्योके श्रवणादिसे जब ब्रह्मरूपसे आत्माका साक्षात्कार हो 
जाता है तब प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयरूपं सब द्वेत बाधित हो जाता है,. जैसे जागने पर स्वप्न पदार्थोका 
बाध हो जाता है॥ ४॥ 

| चतुः सूत्री समाप्ता । 


अधि० ४ स्‌० ४ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दौपिकासहित ७२, 


हमित्येवं बोधे काय कथं भवेत्‌ ॥ अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्पाक्प्रमातृत्वमात्सनः । अन्विष्टः स्यान्त्रसातैव 
पाप्मदोषादिवर्जितः ॥ देहात्मप्रत्ययोयदत्प्रमाणत्वेन कल्पितः । लोकिकं तद्रदवेदं प्रमाणं प्वा55व्म- 
निश्चयात्‌’ इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता । 
( ५ ईक्ष्यधिकरणस्‌ सू० ५-११ ) 

% एवं तावद्वेदान्तचाक्यानां ब्रह्मात्माबगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पर्येण 
समन्वितानामन्तरेणापि कार्यानुप्रवेशं ब्रह्मणि पर्यचसानमुक्तम्‌। ब्रह्म च सर्वज्ञं सर्वशक्ति 
जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम्‌। सांख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु प्रमाणान्तर- 
गम्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यनुभिमानास्तत्परतयेच वेदान्त- 
वाक्यानि योजयन्ति। सर्वेष्वेव वेदान्तवाक्येषु सृष्टिविषयेष्वनुमानेनेव कार्येण कारणं 
मोक्ता हैँ यह मिथ्याभिमान है । ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि. निषेध आदि 
सब व्यवहार कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

'अन्वेष्टव्यः०? ( जो आत्मा सर्वपापरहित, जरा, मृत्यु, शोक आदिसे रहित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूव ही चिद्रूप आत्मामें प्रमातृत्व रहता है। प्रमाताके यथार्थ स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागद्वेष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है । यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कल्पित है तो प्रमाताके आश्रित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-देहात्म ०! 
(जिसप्रकार 'में देह हुँ' यह ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, उसीप्रकार प्रत्यक्षादि लौकिक 
प्रमाण भी आत्मसाक्षात्कार पर्यन्त प्रमाण हें ) वेदान्त तीनों कालमें बाधरहित ब्रह्मात्मैकत्वका बोध 
करता है, अत: इसको तत्वका बोध करातेवाला प्रमाण कहा जाता हे । पूव पक्षमें मुमुक्षकी वेदान्तोंमें 
प्रवत्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमें प्रवृत्तिकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें अन्तर है॥ ४ ॥ 

चतुःसूत्री समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योंका कार्यके साथ सम्बन्धके विना भी एक 
अद्वितीय ब्रह्मामें पयंवसान होता है, इन वावयोंका प्रयोजन “यह आत्मा ब्रह्म है” ऐसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है और वे ब्रह्मात्मामें तात्पयंसे समन्वित हैं। और श्रुतिमें यह भी कहा गया है कि स्वज, 
सवशक्तिमान्‌ ब्रह्म ही जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और नाशका कारण है। परन्तु. सांस्थ आदि तो ऐसा 
मानते हैं कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है । और प्रधान आदि अन्य कारणोंका 
अनुमान करके तत्परत्व ( प्रधानादि परत्व ) से ही वेदान्त वाक्योंकी योजना करते हैं । सृष्टि विषयक 
सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंमें अनुमान द्वारा ही कायसे कारणके लक्षण बतानेकी चेष्टा की गई है । और 
सांख्यं ऐसा मानते हैं कि प्रधान, पुरुष और उनका संयोग नित्य अनुमेय हें । कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# किच सूत्रकारने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इस मूत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 
है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है? इस शंकाके समाधानमें सूत्रकारने “जन्माद्यस्य यतः” इस द्वितीय सूत्रसे 
लेकर “तत्तु समन्वयात्‌” इस चतुथ सूत्र तक सवज्ञ सबंशक्तिमान्‌ तथा जगत्को उत्पत्ति, स्थिति और 
नाराका जो का'ण है वही ब्रह्म है, यद्यपि ऐसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह्म चेतन ही इस .जगतूका उपादान कारण हे अथवा अचेतन ? इसलिए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगतका उपादानकारण चेतन है अथवा अचेतन? इस विषयमें सांख्य 
कहते हैं--ब्रह्म, कूटस्थ और विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्भव है, क्योंकि यह 


८० ब्रह्मसूच-शाडूरभाप्य [ अ० १ पा० १ 


लिलक्षयिषितम्‌ । प्रधानपुरुषसंयोगा नित्यानुमेया इति सांस्या मन्यम्ते। ४ काणादास्व्वे- 
तेभ्य एव वाक्येभ्य ईश्वर निमित्तकारणमनुमिमते, अणूंश्व समवायिकारणम्‌। एवमन्येपि 
तार्किका वाक्याभासयुक्त्याभासावष्टम्भाः पूर्वपक्षवादिन इहोत्तिष्ठन्ते। तत्र पदवावय- 
प्रमाणक्वे नाचायण वेदान्तवाक्यानां ्र्मात्मावगतिपरर्वद शेनाय वाक्याभासयुक्ल्शाभास- 


उन्हीं वाक्योंसे ऐसा अनुमान करते हैं कि ईश्वर सृष्टिका निमित्त कारण है और अणु समवाथिकारण 
हैं । इसी प्रकार अन्य तार्किक भी वाक्याभास और यृक्त्याभासका अवलम्बन लेते हुए अद्वेतमतमें 
पूर्वपक्षी बनकर उपस्थित होते हें । उक्त विवाद उपस्थित होनेपर वदान्त बाक्योंका प्रयोजन ब्रह्मका 
अपरोक्ष ज्ञान कराना है, यह दिखलानेके लिए वाक्यामास और युक्त्याभासके आधारपर उपस्थित 
विरोधोंको पूर्वंपक्ष बनाकर पद, वाक्य और प्रमाणके ज्ञाता आचाय (व्यास) उनेका निराकरण करते हैँ । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्ध भी है कि कायं कारणमें विकार लाए बिना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वको 
सिद्ध नहीं कर पाता । इसलिए “सर्गाद्यं काय जड्प्रकृतिकं कायत्वात्‌ घटवत'' ( सृष्टि आदि कार्य 
कार्य ( जन्य ) होनेके कारण जड प्रकृतिवाला है, जैसे घट। ) इस अनुमानसे प्रधान आदि जड़ 
कारणोंकी सिद्धि होती है यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इत्यादि जगतुके उत्पत्ति आदिके प्रतिपादक 
वेदान्तवाक्य भी अनुमानद्वारा कायसे कारणका ज्ञान कराते हुए प्रधान आदि जड़ कारणोंका 
प्रतिपादन करते हे. । प्रलयकालमें सत्त्व, रज और तम इन तीन गुर्णोकी साम्यावस्थाको वे प्रधान 
कहते हैं । वही प्रधान, पुरष ओर इनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। यथा “यजडं तब्चतनसंयुक्ते 
यथा रथादि” ) जो जड़ होता है वह चेतनसे युक्त होता है, जैसे रथ सारथिसे युक्त होता है, वेसे ही 
जड प्रधान भी चेतन पुरुषसे युक्त होना चाहिए ) । इस प्रकार पुरुष, प्रधान और इनका संयोग नित्य 
अनुमेय ही हैं । 

# वेदान्तमतमें सववज्ञ सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म जगतृका अभिन्ननिमित्तोपादान करण है और सांख्य 
मतमें प्रधान कठृकारण है। अब भगवान्‌ भाष्यकार इस उक्त मतके विरोधी अन्य मतका 'काणादास्तु' 
इत्यादिसे उल्लेख करते हैं। कणादके अनुयायी ऐसा मानते हैं कि “यत्काय तस्बद्धिसन्कतृक्म्‌” (जो 
काय है वह बुद्धिमानु कर्तासे जन्य है, जैसे घट । ) क्योंकि चेतन कर्तामें कार्यानुकल ज्ञान, ईच्छा तथा 
प्रयत्न होते हैं, किन्तु जड़ प्रधान आदिमें कार्यानुकल ज्ञान आदि नहीं होते, अतः जड़ प्रधानको जगत्‌का 
कतृंकारण मानना अयुक्त है, किन्तु चेतनको ही इस जड़ जगत्‌का कतृंकारण मानना चाहिए । यद्यपि 
बुद्धि आदि गुणोंसे युक्त जीव चेतन है और घट आदि कार्यका कर्ता मी है, फिर भी अल्पज्ञ और अल्प 
शक्ति आदि युक्त होनेसे इस विचित्र, विशाल संसारके निर्माण आदि करनेमें वह सर्वेथा असमथ है । 
अतः 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ “यः सव॑ज्ञः सववित इत्यादि श्रृतिवाक्योंके आधारपर जगत्‌के 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सवज्ञ, सवंशक्तिमानु ईश्वर है। वायु, अग्नि, जल और पृथ्वीके 
परमाणु इस कार्य जगतके प्रति उपादान कारण हैं । 

शूग्यवादी बोदइ--“असदेबेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितोथम्‌” ( छा० ६।२।१ ) ( आरम्भमें यह 
एकमात्र अद्वितीय असत्‌ ही था ) इत्यादि श्रुति वाक्योके आधारपर इस जगतका उपादान कारण 
शून्यको मानते हैं। ओर “यत्‌ वस्तु तत्‌ झून्यावसानें यथा दीपः” जो वस्तु है वह अन्तमें शुन्यमे लीन 
होती है, जैसे दीपक । | 

इस प्रकार वाकयामास ओर यृक्त्यामासोंका अवलम्बनकर वादी भिन्न-भिन्न. मतोके द्वारा विरोध 


अधि० ५ सू० ५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१ 


विप्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते। * तत्र सांख्याः प्रधान त्रिगुणमचेतनं जगतः 
कारणमिति मन्यमाना आहुः-यानि वेदान्तवाक्यानि सर्वज्ञस्य सवशक्त ब्रह्मणो जगत्का- 
रण्वं प्रदर्दायन्तीत्यवोचंस्तानि प्रधानकारणपक्षे5पि योजयितुं शक्यन्ते । सबशक्तित्वं 
तावत्प्रधानस्यापि स्वविकारविषयसुपपद्यते । एवं सवज्ञत्वमप्युपपद्यते । # कथम्‌? यत्त॒ 
ज्ञानं मन्यसे स सत्वघमः, 'सत्त्वात्संजायते ज्ञानम्‌' (गी० १४।१७) इति स्मृतेः। तेन च सच्व- 

मण ज्ञानेन कार्यकरणवन्तः पुरुषाः सवज्ञा योगिनः प्रसिद्धाः। सत्त्वस्य हि निरतिशयो- 


उनमें त्रिगुणात्मक अचेतन प्रधान जगतका कारण है, यह माननेटाले सांख्यमतावलम्बी कहते हे--- 
तुमने कहा है कि जो वेदान्त वाक्य सर्वज्ञ सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्मामें जगत्‌की कारणताको दिखलाते हैं, वे 
प्रधान कारण पक्षमें भी लगाए जा सकते हैं। स्वकायंकी अपेक्षा प्रधातमें भी सवंशक्तित्व उपपन्न है, 
एवं सर्वज्ञत्व भी उपपन्न है । प्रधान सवज्ञ कंसे हो सकता है ? जिसे तुम ज्ञान मानते हो वह सत्त्व- 
गुणका धमं है, क्योंकि 'सर्वात्संजायते ज्ञानम्‌? ( सत्त्वगुणसे ज्ञान उत्पन्न होता हे ) यह स्मृति हे । 
उस सत्त्वगुणके घर्मेरूप ज्ञानसे कार्य ( देह ) करण ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी सववज्ञ प्रसिद्ध है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रदर्शित करते हैं। तब पद ( व्याकरण ) वाक्य ( मीमांसा ) प्रमाण ( न्याय) आदि शास्त्रोमें 
पारंगत भगवान्‌ विष्णुके ज्ञानशक्ति अवतार † आचाय भगवानु व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्मा परक हैं, यह 
दिखलानेके लिए उन विरोधोंका उल्लेख करते हैं। अब भगवान्‌ भाष्यकार उनमेंसे प्रथम “तन्न? 
आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते हें । 
# 'मूलप्रकृतिरविकृतिमहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सक्ष। घोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः ॥! 
(सां० का० ३) (मूल प्रकृति-प्रधान सबका मूलकारण है वह किसीका कायं नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहीं है । सृष्टिकालमें सबंप्रथम प्रकृतिसे महद्‌ उत्पन्न होता है, महद्से अहंकार, अहंकारसे मन 
पाँच ज्ञानेस्द्रियाँ, पाँच कर्मेर्द्रियाँ और पाँच तन्मात्राऐ उत्पन्न होती हैं। महद्‌, अहंकार और पाँच 
तन्मात्राएं ये सात काय ओर कारण उभयात्मक हैं, अर्थात्‌ महद्‌ प्रधानका काय है और अहेकारका 
कारण भी है, अहंकार महदका काय है और एकादश इन्द्रियों और पाँच तन्मात्राओं (शब्द, स्पर्ष, रूप, 
रस और गन्ध )का कारण मी है। शब्द आदि पाँच तन्मात्राओंसे आकाश आदि पाँच भूत उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएं आकाश आदि पाँच भूतोके कारण हैं । एकादश इन्द्रियाँ और 
आकारा, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी ये पाँच स्थूलभूत, ये सोलह केवल कायं हैं अर्थात्‌ ये 
तत्त्वान्तरको उत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हैं और चेतन पुरुष तो न कार्य है ओर न कारण ) 
इस प्रकार सांख्यमतमें पच्चीस तत्त्व हैं। प्रधान चेतन पुरुषकें संयोगसे महदसे लेकर इस सम्पूण. 
प्रपश्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकार्यकी अपेक्षा प्रधानमें सर्वशक्तिमत््व है इसी प्रकार सर्वज्ञत्व भी, 
अतः वेदान्तवाक्योंकी “प्रधान जगतका कारण है' इस पक्षमें योजना हो सकती है । 

१ जितना जितना सत्त्वगुणका उत्कर्ष होता है अर्थात्‌ रजो और तमोगुणसे जितना जितना 
अनमिभूत-शुद्ध सत्त्व होता है उतना उतना ज्ञानका मी उत्कर्ष होता है। इस आधारपर योगदशंनमें 
भी कहा गया है कि “तत्र निरतिशयं सवज्ञबीजम्‌! ( योग० १।२५ ) ( उसमें सत्त्वगुणकी निरतिशयता- 
अत्यन्तशुद्धता-रजो और त मोगुणसे अनमिभूतता ही सवज्ञताका कारण है) "सत्त्वं लघुप्रकाशकम्‌ 

( सां० का» १३ ) ( सत्त्व गुण लाघव युक्त और प्रकाशक है ) और यह लोकप्रसिद्ध भी है कि सत्त्व- 


टि० :-† आचिनोति च शास्राथ आचारे स्थापयत्यपि। स्वयमाचरते. यस्मादाचायः स उदाहृतः॥ 


ट्र ब्रह्मसूत्र-शा ड्ूर भाष्य [ अ० १ पा० १ 


त्कषं सर्वेक्ञत्वं प्रसिद्धम्‌ । न केवलस्याकार्यकरणस्य पुरुषस्योपलब्धिमात्रस्य सवज्ञत्व 
किचिज्ज्ञत्वं चा कल्पयितु शक्यम्‌। * त्रिगुणत्वात्त प्रधानस्य सर्वज्ञानकारणभूतं सत्त्वं 
` प्रचानावस्थायामपि विद्यत इति प्रघानस्याचतनस्येव सतः सवज्ञत्वमुपचयते वेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्य च त्वयापि सवज्ञं ब्रह्म भ्युपगच्छता सर्वज्ञानशक्तिमच्वेनेच सवज्ञत्वमु- 
' पञन्तव्यम्‌। नहि सवदा सर्वविषयं ज्ञानं कुवदेव ब्रह्म वतते । & तथाहि-ज्ञानस्य नित्यत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्ञ्यं ्रह्मणो हीयेत । अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
ब्रह्म, तदा सवज्ञानशाक्तिमत्त्वेनेच सवज्ञत्वमापतति । अपि च प्रागुत्पत्तेः सवकारकशून्यं 


' सत्त्वका निरतिशय उत्कर्ष होनेपर सवज्ञत्व प्रसिद्ध हे । देह और इन्द्रिय रहित केवल ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमें सवज्ञत्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । प्रधान त्रिगुणात्मक है, इसलिए तो 
सब ज्ञानोंका कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामें विद्यमान हे । इस कारण अचेतन होनेपर भी 
प्रधानका ही वेदान्त वाकयोंमें सवज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गोणवत्तिसे प्रतिपादित हे । सवज्ञ ब्रह्म है 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमको भी अवश्य सर्वज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्ममें सवज्ञत्व मानना चाहिए 
क्योंकि ब्रह्म सदा ही सव विषयक ज्ञान करता हुआ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्य है तो ज्ञान क्रियाके 
“प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वह अनित्य है तो ज्ञानक्रियाके न रहनेपर कदाचित्‌ ब्रह्म 
उससे उपरत भी हो जायगा । इससे तो यह सिद्ध होता है कि सर्वज्ञान शक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्वामें भी 
सवंज्ञत्व प्राप्त होगा । किच उत्पत्तिके पूवं तुम ब्रह्मको सवकारकोंसे रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन शरीर, इन्द्रियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतमें भी युक्त नहीं है । सत्त्व, रज 
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गुणके अत्यन्त उत्कष होनेपर देह और इन्ब्रिययुक्त पुरुष योगी सवज्ञ होते हैं । उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कंष प्रधानमें तो है, अत: उसमें सवंज्ञता मानना युक्त है । 

# सि०--अब यहाँ शंका होती है. कि जब सांख्यमतसे प्रलयकालमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामें रज और तम दोनों गुणोंकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर सत्त्व- 
गुणका अत्यन्त उत्कष कंसे हो सकता है और तदाश्रित प्रधानमें सबंज्ञता किस प्रकार हो सकती है? 
पू०--उस अवस्थामें प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमें सम्पूणं ज्ञानका कारणभूत सत्त्वगुण 
भी है, अतः अचेतन प्रधानमें वेदान्तवाक्योंद्वारा गौणवृत्तिसे सवंज्ञता कही जा सकती है। किश्व 
वेदान्त प्रतिपाद्य सवज्ञत्रह्मको अङ्गीकार करनेवाले तुमको मी ब्रह्माको सर्वज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमें सवंविषयक ज्ञान करनेकी शक्ति है । क्योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुआ नहीं रहता । प्रलयकालमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है । किन्तु सत्त्वगुणमें सवज्ञताकी 
स्वरूप योग्यता रहती है, अत: उसका. उत्कष होनेपर ईश्वर सवज्ञता प्राप्त कर लेगा । इसलिए सत्त्व- 
गुणमें सवज्ञताकी शक्ति अवश्य माननी चाहिए । 

% सांस्यमतमें जड़ प्रधान ही, जगतका कतृकारण है और पुरुष पुष्करपलाशवत्‌ निर्लेप 
है । पुरुषके भोग तथा अपवर्ग ( मोक्ष ) के लिए प्रधान सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । प्रधान जड़ 
है, अतः एकाकी कुछ करनेमें समर्थ नहीं है और पुरुष असग है, वह भी एकाकी कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए प्रधान पुरुषके संयोगसे सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है। जैसे समामे नतकी अपना 
नृत्य दिखाकर हट जाती है, वेसे प्रधान मी पुरुषको अपना प्रपश्च दिखाकर अर्थात्‌ भोग और अप- 
वर्ग संपादन कर निवृत्त हो जाता है। “असङ्गो ह्ययं पुरुषः वस्तुतः पुरुष असंग होनेसे बन्ध और 
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रहम ष्यते स्वया । न च ज्ञानसाधनानां दारीरेन्द्रियादीनामभाचे झानोत्पत्तिः कस्यचिदुप- 
पन्ना । अपि च प्रधानस्यानेकात्मकस्य परिणामसंभवात्कारणत्वोपपत्तिसुंदा.दवत्‌ , नासं- 
हतस्येकात्मकस्य इह्मण इत्येचं प्राप्त इदं सूबमारभ्यते-- 
ईक्षतेनाशब्दम्‌ ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद्‌--ईक्षतेः, न, अशब्दम्‌ । 

सूत्राथ--(अशब्दम्‌) श्रुति अप्रतिपादित होनेके कारण प्रधान जगतका कारण (न) नहीं है, (ईक्षतेः) 
क्योंकि 'तदेक्षत' श्रुतिमें जगतका कारण ईक्षण कर्ता कहा गया है, जड प्रवानर्मे ईक्षणकतृंत्व नहीं है । 

न सांख्यपरिकल्पितमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं दाकयं वेदान्तेष्वाश्रयितुम्‌ । 
अब्दं हि तत्‌ । कथमशब्दत्वम्‌ ? ईक्षतेः-ईस्भितृत्वश्चवणात्कारणस्य । कथम्‌ ? एवं हि 
श्रयते- सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' (छान्दो० ६।२।१) इत्युपक्रम्य 'तदेक्षत बहुस्यां 
प्रजायेयेति तसेजोऽरूजतः (छान्दो० ६।२।३) इति । तत्रेदं शब्द्‌ वाच्यं नामरूपव्याक़तं जगत्प्रा- 
गुत्पत्तेः खदात्मनावधार्य तस्यैव प्रकृतस्य सच्छन्दवाच्यस्येक्षणपूर्वकंतेज्ञः प्रभृतेः रूष्ट्टत्वं 
ददायति | ® तथान्यत्र-'आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्यत्किचन मिषत्‌ । स ईक्षत 
लोकान्नु सुजा इति । स इमाँह्लोकानरूजत' ( ऐत० १।१।१ ) इतीक्षापूविकामेव स्रष्टिमाचष्टे । 
और तम इस भेदसे अनेकात्मक प्रधानका परिणाम सम्भव है, अतः वह मृत्तिकादिके समान कारण 


हो सकता हे । परन्तु सद्धात रहित असङ्ग अद्वितीय ब्रह्म नहीं. । इसप्रकार पूवपक्ष प्राप्त होनेपर इस 
सूत्रका आरम्भ किया जाता है-- 


सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जगतका कारण वेदान्तोंमें नहीं माना जा सकता, क्योंकि 
वह श्रुति सिद्ध नहीं है। यदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्यों नही है? इससे कि कारणमें ईक्षणकतृत्य 
सुना जाता है। कंसे? 'सदेव सोम्य०' (हे प्रियदर्शन ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था ) ऐसा आरम्भ कर आगे कहा है--'तदेक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं अनेक हो जाऊं 
अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊ, इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति 'इदम्‌' 
शब्द वाच्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जगतका उत्पत्तिके पूवं सद्रपसे निशचयकर उसी प्रकृत' सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्म ) में ईक्षण पुवक तेज आदिका स्रष्टृत्व दिखलाती है । इसीप्रकार अन्य स्थलपर “आत्मा 
वा०' ( आरम्ममें एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहीं थी, उसने 
ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूं, उसने अम्भ, मरीचि, मर और आप इन लोकोंकी रचना की ) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पूवक सृष्टिको कहती है । कहीं पर षोडशकल पुरुषको प्रस्तुत कर 
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मोक्षसे रहित है । धम, अधमं, ज्ञान, अज्ञान, वैराग्य, अवराग्य, ऐश्वर्य और अनेश्वय .इन स्वभाव 
सिद्ध भावोंसे युक्त प्रधानका ही बन्ध और मोक्ष है, केवल पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता है । 
जेसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होता है, बसे ही प्रधानके बन्ध और मोक्षका 
पुरुषमें केवल गौण व्यवहार होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जगत्‌का कारण प्रधान हे । गत 
अधिकरणमें सववेदान्त प्रतिपाद्य ब्रह्माको ही जगतका कारण कहा गया है, परन्तु वह कूटस्थ होनेके 
कारण जगतुका कारण नहीं हो सकता, अपितु ज्ञान क्रिया शक्ति युक्त त्रिगुणात्मक प्रधान ही जगत्‌ 
का कारण है, इसप्रकार आक्षेपसङ्गतिसे पूर्वपक्ष होनेपर इस अघिकरणका आरम्भ किया जाता है. । 

$ कलाओंसे रहित वह॒ निष्फल पुरुष मायारूप उपाधिसे कलावानुकी तरह प्रतीत होता है । 
'स इंक्षांचक्र' ( उपाधियुक्त उस षोडशकल पुरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता क्सिषके देहसे उत्क्रमण 
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कर्चिच्च षोडशकलं परुषं प्रस्तुत्याह-“स ईक्षांचक्र । स प्राणमस्‌जत' ( प्रश्न, ६।३ ) इति । 
ईक्षतेरिति च धात्वर्थोनिदेशोऽमभिप्रेतः, यजतेरितिवत्‌ । न घातुनिदंशः । तेन 'यः सवज 
सवविद्यस्य ज्ञानमयं तपः। तस्मादेतदजह्म नाम रूपमन्नं च जायते’ ( मुण्ड०१॥१॥९ ) इत्येवमादी 
न्यपि सवज्ञेश्वरकारणपराणि वाकयान्युदाहतव्यान। # यत्तक्तं सत्त्वधमण जञानेन 
सचज्ञं प्रधान भविष्यतीति; तन्नोपपद्यंत। नहि प्रचानावस्थायां शुणसाम्यात्खत्वघमा 
ज्ञानं संभवति । ननूक्तं सवज्ञानशक्तिमत्त्वेन सव॑ज्ञं भविष्यतीति । तदपि नोपपद्यते। यदि 
गुणासाम्ये सति सत्त्वव्यपाश्रंयां ज्ञानशक्तिमाश्रित्य सवज्ञं प्रधानमुच्येत, कामं रजस्तमो- 
व्यपाश्रयामपि ज्ञानग्रतिबन्ध कशाक्तिमाश्रिस्य किचिज्ज्ञमुच्येत । अपि च नासाक्षिका सत्त्वः 
बृत्तिर्जानातिनाऽभिघीयते । न चाचेतनस्य प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति । तसादनुपपन्नं 
प्रधानस्य सर्वज्ञत्वम्‌ । योगिनां तु चेतनत्वात्सस्वोत्कर्षनिमित्त सवन्षत्वमुपपन्नमित्यनुदाः 

'स इक्षांचक्र०' ( उसने ईक्षण किया अर्थात्‌ नाम खूपात्मक जगत्को उत्पत्तिका सङ्कल्प किया, उसने | 
प्राणको उत्पन्न किया ) ऐसा कहा है। 'यजति' के समान यहाँ “ईक्षति” से धातुके अर्थका निदेश 
अभिप्रेत है, धातु मात्रका निर्देश नहीं । इससे 'यः सवज्ञ:०' ( जो सववज्ञ ओर सवित्‌ है जिसका 
ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगमं, नाम, रूप और अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सववज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाकय भी उदाहरणरूपसे देने चाहिए । जो यह कहा गया है कि सत्त्वगुणके धमरूप 
ज्ञानसे प्रधान सववज्ञ होगा, यह कथन युक्त नही है, क्योंकि प्रधान्तावस्थामें गुणोंका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका धर्मरूप ज्ञान हो ही नहीं सकता । परन्तु जो यह कहा गया कि सवंज्ञांनके शक्तिमत्त्वसे 
प्रधान सवंज्ञ होगा ? वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि गुणोंके साम्य होनेपर भी यदि सत्त्वगुणके व्यपाश्रय 
शानशक्तिका आश्रयणकर प्रधानको सवज्ञ कहो तो रजो और तमोगुण व्यपाश्रय . ज्ञान प्रतिबन्धक 
शक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अल्पज्ञ भी कहना होगा । और साक्षी रहित सत्त्वगुणकी वृत्तिका 
'ज्ञा' धातुसे विधान नहों किया. जा सकता । अचेतन प्रधान साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व अनुपपन्न है । योगी तो चेतन हैं, अत: उनमें सत्त्वगुणके उत्कषके कारण सर्वज्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थलमें यह उदाहरण ठीक नहीं है। जसे अयःपिण्डादिमें दग्धृत्व अग्निनिमित्तक है, 
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करनेपर मैं भी देहसे उत्क्रमण कर जाऊंगा और जिसके देहमें स्थित रहनेपर मैं भी देहमें स्थित 
रहेगा ) इसप्रकार पुरुषने ईक्षणकर 'सं प्रणमसृजत प्राणाच्छाद्धां खं वायुञ्येतिरापः एथिवीन्द्रियं 
मनोऽन्नमन्नाद्वीयं तपो मन्त्राः कम लोका लोकेषु च नाम च” ( प्रश्‍न० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगभं ) की सृष्टिकी, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मन 
और अन्नको तथा अन्नसे वीर्य, तप, मन्त्र ( ऋग्वेदादि ), कमं ( अग्निहोत्रादि ) और लोकोंको एव 
लोकोंमें ( देवदत्तादि ), नामको उत्पन्न किया ) यह षोडशकला विषयक श्रुति है । यद्यपि इक्श्तिपौ 
घातुनिदरो' ( इक और शितप्‌ प्रत्यय धातुके निर्देशमें होते है ) इस कात्यायन 'वचनके अनुसार 
'श्तिप्‌' प्रत्ययान्त 'ईक्षति' शब्द ईक्ष’ | धातुका वाचक है, तथापि 'इतिकतंव्यताविधे: यजतेः पृव- 
वत्त्वम्‌’ ( ७।४।१ ) ज॑मिनिसूत्रमें जेसे 'यजति” पद 'यज' धातुको न कहकर लक्षणासे धात्वर्थं यागका 
बोधक है, वेसे यहाँ मी 'ईक्षति' पद 'ईक्ष' धातु को न कहकर धात्वर्थ ईक्षणका बोधक है । 

# प्रधानमें सत्त्वगुणका उत्कष तब होता जब उसके प्रतिबन्धक रजो और तमोगुण समान 
.रूपसे विद्यमान न होते । - इतना होनेपर भी यदि अभिनिवेशसे प्रधानको सर्वज्ञ. कहो तो. अवश्य 
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हरणम्‌ । ® अथ पुनः साक्षिनिमित्तमी क्षित्त्व॑ प्रधानस्य कल्प्येत, यथाग्निनिमित्तमयः 
पिण्डादेद ग्धृत्वम; तथा सति यन्निमित्तमी क्षित्त्व॑ प्रधानस्य तदेव सवज मुख्यं ब्रह्म जगतः 
कारणमीति युक्तस्‌ । यत्पुनरुक्त-प्रह्मणी पि न मुख्यं सवज्ञत्वमुपपद्यते, निसज्ञानक्रियत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातंत्र्यासंभवादिति। ® अत्नोच्सते-इदं तावद्भवान्प्रष्टव्यः, कथं नित्यज्ञान- 
क्रियत्वे सर्वशत्वहानिरिति । यस्य हि सदविपयावभासनक्षम ज्ञानं नित्यमस्ति सोऽसद 

इति विप्रतिषिद्धम । अनित्यत्वे हि ज्ञानस्य कदाचि ज्ञान[तिकदाचिन्नजानातीलसबज्ञत्वमपि 
स्यात्‌ । नासो ज्ञाननित्यत्वे दोषोऽद्ति। ® ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः स्वातन्ट्यव्यपदेशां 
नोपपद्यत इति चेन्न, प्रततीष्ण्यधकाशेऽपि सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्ध्यव्यपदेशा- 


Tc. rer em 070 IE WEN YFP Pe Ra 


वैसे ही प्रधानमें ईक्षितृत्त साक्षी निमित्तक है ऐसी यदि कल्पना करो तो प्रधानमें ईक्षितृत्वका जो 
निमित्त है वही सर्वश मुख्य ब्रह्म जगतका कारण है, यह युक्त है। और यह जो कहा गया है कि 
्रह्ममें भी मुख्य सवंज्ञत्व उपपन्न नहीं है, क्योंकि ब्रह्मकी नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ञानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्त्रता असम्भव है। इस बिषयमें कहते हैं-परन्तु पहले तो आप यह बताइए कि 
'नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर सवज्ञसाकी हानि किसप्रकार होगी ? सब पदार्थोके प्रकाश करनेकी सामथ्यं 
रखने वाला जिसका ज्ञान नित्य है और वह स्वयं असवज्ञ है, यह कथन विरुद्ध है ! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य माने तो कभो जानता है ओर कमी नहीं जानता हे इसप्रकार ब्रह्म असवज्ञ भी होगा ? 
परन्तु ज्ञानके नित्यत्व पक्षमें यह दोष नहीं है । यदि कहो कि ज्ञानको नित्य माननेपर ज्ञानविषयक 
( ब्रह्ममें ) ` स्वातन्त्रय व्यपदेश अनुपपन्न है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि निरन्तर-स्थायी 
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अत्पज्ञ भी कहना होगा, क्योंकि प्रलयमें प्रवतंक रजोगुण और आवरक तमोगुणका भी तो समान 
उत्कर्ष है । ऐसी परिस्थितिमें अल्पज्ञता और सवज्ञता परस्पर विरुद्ध दोनों धमं युगपत्‌ प्रधानमें कंसे 
रहेंगे? यदि कहो कि प्रधानावस्थामें केवल सत्त्वगुणका ही उत्कर्ष होता है अन्य गुणोंका नहीं, तो 
यह कथन केवल साहसमात्र है, क्योंकि इसमें कोई नियामक नहीं । साक्षोके विना केवल सत्त्वगुणकी 
वत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण कि वह जड़ हे । साक्षो चेतनसे प्रतिबिम्बित चित्तवृत्तिको ज्ञान कहा 
जाता है और उपीसे वस्तुका ज्ञान होता है । अचेतन प्रधान मी साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व भी असंभव हे । योगी पुरुष तो चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कर्ष और अन्य गुणोंके 
अपकषंके कारण सवंज्ञता हो संकती है । इसलिए प्रधानके विषयमें सत्त्व उत्कर्ष युक्त योगो पुरुष 
सवज्ञ होते हैं, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योंकि प्रधान अचेतन है और योगी पुरुष चेतन हैं । 

# अब ईश्वरवादी पातञ्जलमतका 'अथ पुनः? इत्यादिसे दिग्दर्शन कराते हुए भगवान्‌ 
भाष्यकार निराकरण करते हैं । 

% सवंज्ञत्वका अर्थ सर्वविषयक ज्ञान है ज्ञानकतृत्व नहीं अर्थात्‌ सभी पदार्थोको जानना ही 
सवज्ञता है, क्योंकि ईश्‍वर ज्ञानको किसी करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तो 
नित्य है । नित्यत्वके साथ व्यापकत्वका अविनामाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण ब्रह्ममें 
सवज्ञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानको अनित्य माने तो ब्रह्ममें असवज्ञता आ सकती 
है जेसे संसारी जीवोंमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्य होनेसे ब्रह्ममें अल्पज्ञता दोष भी नहीं है । 

# शंका--यदि ज्ञानको नित्य माने तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्म स्वतन्त्र नहीं हांगा, इसके 
साथ 'सव जानातीति सववज्ञ” ( जो सभीको जानता है वह सबंज्ञ है ) यह सरवैज्ञताकी संमान्य 
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दर्शनात्‌ । ननु सवितुर्दाह्मप्रकाइयसंयोगे सति दहतिं प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌, न तु 
ब्रणः प्रागुत्पत्त ज्ञनळमंसंयोगोऽस्तीति विषमो दष्टान्तः $ न; असत्यपि कर्मणि सविता 
प्रकाशत इति करठेत्वव्यपदेशद शनात्‌। एवमसत्यपि ज्ञानकर्मणि ब्रह्मणः तदक्षत'(छान्दो० 
६।२।३ ) इति कतत्वव्यपदेशोपपत्तेने वेषम्यम्‌। कर्मापेक्षायां तु ब्रह्मणीक्तिठृत्वश्चतयः 
सुतरामुपपन्नाः । कि पुनस्तत्कमे, यत्प्रागुत्पत्त रीश्वरज्ञानस्य विषयो भवतीति ¦ तच्चान्य- 
त्वास्यामनिर्यचनीये नामरूपे अव्याङसे व्याचिकी पिते इति ब्रमः । यत्मसादादधि योगिनाम- 
पयतीतानागतविषयं प्रत्यक्ष हानामिच्छन्ति योगशाश्विदः, किमु वक्तव्यं तस्य नित्यसिद्ध स्ये 
श्वरस्य सष्ठिस्थतिसंहति विषयं नित्यज्ञानं भवती (ते । यदप्युक्त प्रागुत्पत्त ्रह्मणः शरोरादि- 
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उष्णता और प्रकाशसे युक्त सूयमें भी जलाता है प्रकाश करता है इसप्रकार स्वतन्त्र शब्द व्यवहार 
देखा जाता हे । यदि कहो कि सूयका दाह्य तथा प्रकाइय पदार्थोके साथ संयोग होनेपर जलाता है 
प्रकाश करता है ऐसा व्यपदेश होता है, तो यहां जगतूकी उत्पत्तिके पहले ब्रह्माके ज्ञानका कमंके साथ 
संयोग (सम्बन्ध ) ही नहीं है, इससे यह दृष्टान्त विषम हे । यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 
कमके न होनेपर अर्थात्‌ कमके अविवक्षित होनेपर भो सूय प्रकाश करता है! जेसे सूयमें कतृत्व 
व्यपदेश हो सकता है, वसे ही ज्ञानका कम न होनेपर भी “तदेक्षत' इसप्रकार ब्रह्मामें कतृत्व व्यपदेश 
हो सकता है । इसलिए सूयके हृष्टान्तसे कोई वषम्य नहीं हे । कमकी अपेक्षामें तो ब्रह्ममें ईक्षण- 
कतृत्व प्रतिपादक श्रतियाँ सुतरां उपपन्न हें । यदि पूछो कि वह कमं क्या है जो कि उत्प तिके पहले 
ईश्वरके ज्ञानका विषय होता है? हम कहते हैं--जो सत्‌ और असतूसे विलक्षण अनिवचनीय है 
ओर है तो अव्याकृत ( अव्यक्त ) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्ट हे वह नास, षप 
ही तो कमं है । योग शास्त्रवेत्ता भी यही कहते हैं कि जिस ईदवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोंको भी 
जब भूत और भविष्यत्‌ विषयक प्रत्यक्ष ज्ञान होता है तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईशवरका जगत्की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयमै तो फिर कहना ही क्या है। जो यह 
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व्युत्पत्ति है । यदि ब्रह्मामें ज्ञानकतृत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कंसे सिद्ध होगी ? समाधान--यद्यपि शुद्ध 
प्रकारास्वरूप ज्ञान नित्य है, तथापि जसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए भी अनित्य घटादि 
उपाधिसे अनित्य मानते हैं, क्योंकि “घटाकाशो जातः? ऐसा व्यवहार होता है, वसे तत्‌, तत्‌ विषयरूप 
उपाधियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मास्वरूपसे उसमें भेदकी कल्पनाकर अनित्यत्वका गौण व्यवहार 
होता है । इसप्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्ममें कतृत्व व्यवहार हो सकता है। जैसे सदा ही उष्ण और 
प्रकाशरूप होनेपर भी सूयमें दाह ओर प्रकाशरूप क्रियाके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक वैसे 

ही ज्ञानस्वरूप ब्रह्ममें भी 'तदैक्षत' यह ईक्ष णरूप ज्ञानकतृंत्व व्यवहार माना जाता है । 
% इसप्रकार निरीश्वरवादी सांख्यके प्रति ब्रह्ममें सवज्ञत्व सिद्धकर अब ईश्वरवादी पातञ्जल 
` मतावलम्बियोकै प्रति ब्रह्ममें सवज्ञ सिद्ध किया जाता हे पातञ्जल मतानुसार 'क्लेशकमविपाकाश- 
यैरपराम्रृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः? ( यो० सू० १।२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ) राग, द्वेष और 
अभिनिवेश ये पाँच क्लेश हैं, ये क्लेश-दुःख देते हैं, अत: क्लेश कहे जाते हैं, शुभ, अशुभ और 
मिश्रित भेदसे कम तीन प्रकारके हैं, विपाक- कमफल ( जन्म, आयु और भोग ) । कमं फलोंसे चित्तमें 
उत्पन्न वासना-संस्कार-आराय हैं, इन सभीसे असम्बन्धित संसारी पुरुषोंसे विलक्षण ईश्वर है ) यह 
ईश्वरका लक्षण हे । “ततः प्रत्यक्चेतनाधिगमोऽप्यन्तरायामाचश्च’ ( यो० सू. १।२९ ) ईदवरके प्रणि- 
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दारीरादि सम्बन्धमन्तरेणेक्षिठत्वमनुपपन्नमिति, न तञ्चोद्यमघतरति; सबितृप्रकाशवदू 
ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपनित्यत्वे क्ञानसाधनापेक्षानुपपत्तेः । अपि चा5विद्यादिमतः संसारिणः 
शरीरायपेक्षा ज्ञानोत्पत्तिः स्यात्‌, न ज्ञानप्रतिवन्धकारणरहितस्येश्वरम्थ! मच्चो चेमावीश्व- 
र्स्य रारीराह्मनपेक्षतामनवरणज्ञानतां च दशायत+-- न तस्य कार्थ करणं च विद्यते न तत्स- 
मश्चाभ्यचिक्रश्न ददसते । पराऽस्य शक्तिविविधेव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च' (श्वेता० ६।८) 
इति । अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यव्यचक्षु: स श्रणोव्यकण: । स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहरम्रचं पुरुषं महान्तम्‌' (श्वेता० ३।१९) इति च । ननु नास्ति तावज्ज्ञानप्रतिबन्धकारण- 
वानीश्वरादन्यः संसारी; “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ (बृह० ३।७।२३) इति 
श्रतेः । तत्र किमिदमुच्यते संसारिणः शारीराद्यपैक्षा ज्ञानोस्पत्तिनश्वरस्येति ? - अत्रोच्यते- 
सत्यम्‌; सेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहाहिसंघातोपाधिसंवन्ध इष्यत एव, घटकरक- 
गिरिगुहद्यपाचिखम्बन्ध इच व्योम्नः । तत्कृतश्च शाब्दप्रत्ययव्यवहारो लोकस्य दृष्टो घट- 


कहा गया है कि उत्पत्तिके पहले शरीरादिके साथ सम्बन्धे विना.ब्रह्ममें इक्षणकतृत्व अनुपपन्न है । 
इस आक्षेपका अवकाश नहीं है, क्‍योंकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सूयप्रकादाके समान नित्य है, अतः उसे 
ज्ञानके लिए साधनोंकी अपेक्षा नहीं हो सकंती, और अविद्यादि युक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें. 
भले ही शरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिबन्धक कारणोंसे रहित ईश्व रको ज्ञान होनेमें शरीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योंकि “न तस्य०' (उस परमात्माके काय (शरीर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं: 
हैं, उसके समान और उससे अधिक कोई देखमेमें नहीं आता । उस ईश्चरकी मायारूप पराशक्ति स्वमावसे 
ही ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविधरूपसे श्रृतियोंमें प्रतिपादित है) तथा 'अपाणिपादो०' (बह हाथ, 
पैरसे रहित होकर भी अतिवेंगवानु और ग्रहण करनेवाला है, नेत्र रहित होकर भी देखता है और श्रोत्र 
रहित होकर भी सुनता है, वह सम्पूण वेद्यवगंको जानता है, किन्तु उसे जानेवाला कोई नहीं उसको 
प्रथम पुरुष-पुण और महानु कहते हैं ) ये दो मन्त्र ईश्वरको शरीरादिकी अनपेक्षता और अनावरण- 
ज्ञानता दिखळाते हैं । परन्तु तुम्हारे मतमें तो ईश्व रसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारणवाला कोई संसारी 
है ही नहीं, क्योंकि 'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रश नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) ऐसी श्रुति है। . 
तो यह कैसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें दारीरादिकी अपेक्षा है और ईश्वरको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है--यद्यपि यह सत्य है कि ईश्वरसे अन्य संसारी नहीं है, तो भी जैसे घट, करक ( कमण्डलू ) 
गिरि गुफा आदि.उपाधियोंके साथ आकाशका सम्बन्ध है, वसे ही देहादि सङ्घातरूप उपाधिके साथ 
( इश्वरका ) सम्वन्ध इष्ट ही है। जसे आकाशसे अभिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकाश 
करकाकाश आदि शब्द व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोकमें देखे गये हैं और उपाधि सम्बन्धं कृत 
घटाकाशादि भेदरूप मिथ्याबुद्धि आकाशमें देखी गई है, वसे यहाँ भी देहादि. सङ्घातरूप 
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धानसे व्याधि आदि विघ्न निवृत्त हो जाते हैं और योगीको अम्तरात्माका दर्शन होता है ) यह ईश्वर 

उपासनाका फल हे । 'मक्तिविशेषादावजित इँश्वरस्तमनुसूह्वाति ज्ञानवेराग्यादिना' ( उपासना विशेषसे 

प्रसन्न हुआ ईश्वर उस योगीपर ज्ञान और वराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईश्वर 
अनुग्रहसे योगीको इतना ज्ञान प्राप्त होता हैः तो ईश्वरके नित्यज्ञानमें शंकाका अवकाश ही कहाँ है ? 


१ शङ्का-प्रकाशमें अन्धकारके समान अखण्ड चिद्रप आत्मामें जब अविद्यारूप अविवेक ही 
सिद्ध नहीं हो सकता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कँसे हो सकती है? समाधान-- 
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च्छिद्रं करकादिन्छिद्रमित्यादिराकाशाब्यतिरेकेऽपि; तत्कृता चाकाशे घटाकाशादिभेद- 
मिथ्याबुद्धिष्टा । तथेहापि देहादिसङ्घातोपाधिसम्बन्धाविवेककृतेश्वरसंसारिभेदमिथ्या- 
बुद्धिः । 8 दश्यते चात्मन एव सतो देहादिसङ्घातेऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्या- 
बुद्धिमात्रेण पूवपूण। सति चेवं संसारित्वे देहाद्यपक्षमीश्ितृत्वमुपपन्नं संसारिणः 
यदप्युक्तं प्रधान थानेकात्मकस्वान्मुदा दिवत्कारणस्वोपपत्तिर्नासंहतस्य ब्रह्मण इति, तत्प 
धानस्याशाब्दस्वेनेव प्रत्युक्तम्‌ । यथा तु तकणापि ब्रह्मण एव कारणत्वं निवोंढुं शक्यत 
न प्रधानादीनां तथा प्रपञ्चयिष्यति-'न विळक्षणत्वादस्य~ (° २।१।४) इत्येवमादिना ॥०॥ 
अत्राह-यदुक्तं नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ , ईक्षितृत्वश्ववणादिति, तदन्यथाप्यु- 
पपद्यत; अचेतनेऽपि चेतनवदुपचारदशनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कूलस्यालक्ष्य 
कूलं पिपतिंषती त्यचेतनेऽपि कूले चेतनवदुपचारो दष्टः, तद्वदचेतनेऽपि प्रधाने प्रत्यासन्न- 
सग चेतनवदुपचारो भविष्यति 'तदेक्षत' इति। यथा लोके कश्चिच्चेतनः रनात्वा भुक्त्वा 
चापराहे ग्रामं रथेन गमिष्यामीतीक्षित्वानन्तरं तथेव नियमेन प्रवतत, तथा प्रधानमपि 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतते, यस्मा्चेतनवदुपचर्यते । कस्मात्पुनः कारणाद्विहाय 


उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईश्वर और संसारीकी भेदरूप मिथ्याबुद्धि हे । 
सङ्कातसे अतिरिक्त आत्माका देहादि सङ्घातरूप अनात्मपदार्थोमें आत्मत्वका अभिनिवेश पूवं पूव 
मिथ्याबुद्धिसे ही देखा जाता है । और इस प्रकार संसारित्वके सिद्ध होते पर संसारीमें देहाइकी अपेक्षा 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है। यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकात्मक होनेसे प्रधान 
जगतूका कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वहं तो “प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है” इससे 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युक्तिसे ब्रह्म ही जगतका कारण हो सकता है प्रधानादि नहीं, यह 
सब “न विलक्षणत्वादस्य” इत्यादि सूत्रोंद्वारा विस्तारपूर्वक कहेंगे ॥ ५ ॥ 
इसपर पुवंपक्षी कहता है--जो यह कहा गया है कि कारणमें ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन 
प्रधान जगतका कारण नहीं है, वह अन्य प्रकारसे*मी उपपन्न होता है, क्योंकि अचेतनमें भी गौण- 
वृत्तिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है । जैसे नदीका तट नीचेसे [ मिट्टीके बह जानेके कारण ] 
हटकर जल्दी गिरता देखकर [ कोई कहे ] तट गिरना चाहता है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमें आता है, वेसे ही सृष्टि समीप होनेपर अचेतन प्रधानमें मी “उसने. ईक्षण किया” ' 
इसप्रकार चेतनका-सा व्यवहार हो जाँयगा। अथवा लोकमें जैसे कोई पुरुष स्नानानन्तर भोजनकर 
अपराह्वमें रथसे ग्राम जाऊंगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे वेसे ही प्रवृत्त होता है, वैसे 
ही प्रधान भी महद्‌ आदिके आकारसे नियमतः प्रवृत्त ( परिणत ) होता है। इसलिए उसमें चेतनका- 
सा उपचार किया जाता है। परन्तु प्रधानमें मुख्य ईक्षितृत्व ( ईक्षण कतूंत्व ) का त्यागकर गोणकी ' 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पूवं पूवं अनुभवजन्य संस्कारोंद्वारा भ्रान्तिरूप मिथ्याबुद्धिसे देहादि अनात्मपदार्थोमें मैं मनुष्य हूँ 
-इत्यादि जो आत्मत्व अभिमान है वह अविद्यांसे कल्पित है। सामान्य चेतनात्मा अविद्याका विरोधी 
हीं, अपितु उसका पोषक है । जैसे सामान्य अग्नि वृक्षादिका पोषक हे । विशेषरूपसे अभिव्यक्त बही 
ग्नि वक्षादिका दाहक है, वसे ही “तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मारिम' इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे उत्पन्न चेतन- 
प्रतिबिम्बित ब्रह्माकार अन्त:करणकी वृत्ति (विद्या) अविद्याकी निर्कतका है, इसलिए आत्मामें अविद्या- 
रूप अविवेक सिद्ध है । इससे अविद्यामें प्रतिबिम्बित चेतनरूप जीव भी सिद्ध हे । इस प्रकार इश्वरसे 
अन्य संसारी सिद्ध होनेसे उसे ईक्षणके लिए देहादि साधनोंकी अपेक्षा है किन्तु ईश्वरको नहीं ॥ ५॥ 


धधि० ५ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८९, 


मुख्यमिक्षतृत्वमोपचारिकं कल्प्यते ? “तत्तेज एक्षत', “ता आप एंक्षन्त' ( छान्दो० ६।२।३,४ ) 
इति चाचेतनयोरप्यसेजसोइचेतनवदुपचारदशनात्‌ । तस्मात्सत्कतकमपीक्षणमोपचा- 
रिकमिति गम्यते, -उपचारप्राये वचनात्‌’ इति । एवं प्रात इदं सूत्रमारभ्यते 
गोणश्चेन्नात्मशब्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद्‌--गौणः, चेत्‌, न, आत्मशब्दात्‌ । | 

सूत्राथ--( गौणः ) प्रधानमें ईक्षितृशब्द गौण है, (चेन्न) यदि ऐसा कहो तो यह युक्त 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्योंकि 'एतदात्म्यम्‌” श्रृतिसे जगत्‌ कारणमें आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसलिए चेतन ही जगतुका कारण है । 

यदुक्त प्रधानमचेतनं सच्छब्दवाच्यं, तस्मिन्नोपचारिक ईक्षतिः; अप्तजसोरिवेति । 
तदसत्‌; कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌ । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? इत्युपक्रम्य “तदैक्षत. तत्तेजो5- 
सृजत' ( छान्दो० ६।२।१,३ ) इति च तेजोऽबन्नानां स्तृष्टिम॒क्त्वा तदेव प्रकतं सदीक्चितू, 
तानि च तेजोऽबन्नानि, देवताशब्देन परामृदयाह--% “सेयं देवतेक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनांत्मना नुप्रविइय नामरूपे व्याकरवाणि' (छान्दो ० ६।३।२) इति । तत्र यदि प्रधान- 


“कल्पना क्यों की जाती है? यदि कहो कि 'तसेजो०' ( उस तेजने ( उस तेजने ईक्षण किया ) “ता आप०' ( उस 
जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जैसे अचेतन तेज और जलमें चेतनके समान उपचार देखनेमें आता 
है, अतः सत्कतृंक ईक्षण भी औपचारिक है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि उपचार प्रचुर प्रकरणमें उसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणमें बहुत स्थलोंमें गौण अथ माना जाता है उसी प्रकरणमें पठित होनेसे 
इसमें मी गोण ईक्षण होना चाहिए। इसप्रकार पूवपक्ष प्राप्त होनेपर इस सूत्रका आरम्भ किया जाता है- 

जो यह कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमें जल और तेजके समान 
“क्ष? धातुका प्रयोग औपचारिक है । वह ठीक नहीं है, क्योंकि श्रृतिमें आत्मशब्द है । जैसे “सदेव 
सोम्य ० ( हे सोम्य ! आरम्भमें यह केवल.सत्‌ ही था ) ऐसा आरम्म कर 'तदैक्षत” ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पन्न किया.) इसप्रकार तेज, जल और अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईक्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जल और अन्नका देवता शब्दसे परामश कर पुनः “सेयं देवता०” ( उस सत्‌ 
नांमवाले देवताने ईक्षण किया कि अब मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

२ जैसे अचेतन तेज और जलमें ईक्षण गोण है, वसे ही अचेतन प्रधानमें भी ईक्षण गौण 
है। इस सांख्य मतका भगवानु सूत्रकार और भाष्यकार खण्डन करते हैं--सेयं देवतैक्षत’ इस 
श्रुतिमें ईक्षण कर्ताको “अनेन जीवेनात्मना’ इसप्रकार आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है। और इसी 
श्रृतिमें जगतूकी उत्पत्तिक; ईक्षण करनेवाले सद्र्प ब्रह्मका तथा तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) का 
देवता शब्दसे ग्रहण किया गया है। “सेयं देवतैक्षत०' इस श्रतिमें देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है “सेयं देवता” भौर “तिस्रो देवता” इसका तात्प यह है कि प्रथम देवता शब्दसे सद्रप चैतन्य 
ब्रहाका और दूसरे देवता दाब्दसे अपंचीकृत तेज, जल और अन्नका ग्रहण है । सृष्टिके पहले अव्या- 
कृत होनेके कारणः ये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षके अयोग्य थे, अते: जगत्के कारणभूत सद्रप चेतन 
देवताने संकल्प किया कि 'अनेन जीवेनात्मना०' पूव सृष्टिका अनुभव करनेवाला स्वरूपभूत जीवात्म- 
रूपसे मैं अव्याकृत तेज, जल और अन्न तीनोंमें अनुप्रवेशकर इनको अभिव्यक्त करूं । इन तीनोंमें 
जीवात्मरूपसे ब्रह्म देवताका वास होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अथवा 
मोगके साधन होनेसे इनका देवताशब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 
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मचेतनं गुणवृत्त्येक्षित्‌ कल्प्येत, तदेव प्रकृतत्वात्सेयं देवतेति परामृइ्येत। न तदा देवता 
जीवमात्मशब्देनामिद्ध्यात्‌ ® जीवो हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता; 
तत्प्रसिद्धेनिवंचनाच्च। स कथमचेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ? आत्मा हि नाम स्वरूपम्‌ । 
नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो जीवः स्वरूपं भवितुमहति। अथ तु चेतनं ब्रह्म मुख्यमीक्षित्‌ 
परिगृह्यते, तस्य जीवविषय आत्मशाब्दप्रयोग उपपद्यते । तथा 'स य एषोऽणिमैतदात्म्यमिदं 
सव तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो’ ( छान्दो० ६।१४।३ ) इत्यत्र स आत्मा’ इति प्रकतं 
सदणिमान मात्मानमात्मराव्देनोपदिइय 'तस्वमसि उवेतकेतो' इति चेतनस्य श्वेतकेतोरात्मः 
त्वेनोपदिशति । अप्तेजसोस्तु विषयत्वाद चेतनत्वम्‌; नामरूपव्याकरणादौ च प्रयोज्यत्वेनेच 
नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) ऐसा कहा है। यदि इस ईक्षण वाकयमैं अचेतन प्रधानको गौण- 
वृत्तिसे ईक्षणकर्ता माना जाय तो प्रकृत होनेसे 'सेयं देवता’ इस श्रृतिमें उसीका परामश होगा ? 
ऐसा मानें तो 'सेयं देवता’ “अनेन जीवेनात्मना? वह देवता जीवका आत्मशब्दसे अभिधान नहीं 
करेगा । क्योंकि जीव चेतन शरीरका स्वामी और प्राणोंका धारण करनेवाला है, यह अर्थ लोक 
प्रसिद्धि और व्युत्पत्तिके अनुसार है । वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका आत्मा किस प्रकार होगा ? 
आत्माका अथ स्वरूप है, अतः सुतरां चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । यदि 
चेतन ब्रह्म मुख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस ( पर देवता ) का जीवविषयक आत्मशब्दका 
प्रयोग युक्त है । इसी प्रकार 'स य एघो०' ( जो यह सद्रप है वह अतिसूक्ष्म है, एतद्रप ही यह सब 
है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे इवेतकेतु ! वह तु है ) इस श्रुतिमें “वह आत्मा है' इस प्रकृत 
सत्संज्ञक अतिसूक्ष्म आत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर “तत्त्वमसि इवेतकेतो०' ( हे श्वेतकेतु ! वह 
तु है) इसप्रकार श्रुति चेतन शवेतकेतुको आत्मशब्दसे उपदेश करती है । जल और तेजमें विषयता 
होनेसे अचेतनत्व है । नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमें [ जल और तेजका ] प्रयोज्यरूपसे निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% जीव प्राणधारणे? "जीवति प्राणान्धारयतीति जीवः ( जीता है और प्राणोंको धारण 
करता है वह जीव है ) इस व्यृत्पत्ति और लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्ध होता है । आत्मा 
शब्दका अथं स्वरूप है, अतः यह स्पष्ट है कि चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । 
वेदान्त सिद्धान्तमें बिम्ब और प्रतिबिम्बका भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है । जैसे दपंणमें 
मुखका प्रतिबिम्ब वस्तुतः मिम्बरूप मुखसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उसकी पृथक प्रतीति केवल दपणरूप 
उपाधिकी विद्यमानतासे है, अतः औपाधिक होनेसे दोनोंका भेद कल्पित है, वसे ही बिम्बरूप ब्रह्मका 
अविद्या उपाधिमें प्रतिबिम्ब जीव है और माया उपाधिमें प्रतिबिम्ब ईश्वर है । इसलिए जीव ब्रह्मका 
भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्रूप ब्रह्मका आत्मा ( स्वरूप ) है यह 
कथन सवंथा युक्त है । 'स आत्मा तत्त्वमसि’ इस श्रृतिमें 'स' शब्दके द्वारा उपक्रममें “सदेव सोम्य” 
इस श्रृति वाक्यमें ईक्षण कर्ता सत्‌का परामश किया गया है और उसके लिए यह आत्मशब्दका 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ शब्दका अथ अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्युत चेतन हे । अतः “तत्वमसि 
३वेतकेतो' यह श्रुति चेतन ३वेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे उपदेश करती है । यदि यहाँ 'सत्‌' शब्दसे 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन इवेतकेतुको तू अचेतन प्रधानरूप है, ऐसा कहना होगा । परन्तु 
यह युक्त नहीं है। | 
ॐ चेतन कतृंक ईक्षणमैं मुख्यत्वका साधक जसे आत्मशब्द है, बेसे तेज और जल कतक 
ईक्षणमें नहीं है, अतः दोनोंका ईक्षितृत्व गौण है । अथवा दोनोंका भी ईक्षितृत्व लक्षणावृत्तिसे 
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निद्शात्‌। न चात्मशब्दवतिकचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्त कूलवद्‌्गोणत्वमीक्षितृत्वस्य । 
तयोरपि च सदधिष्ठितत्वापक्षमेवेक्षितृत्वम्‌। सतस्त्वात्मशब्दान्न गोणमीक्षितृत्वमित्युक्तम!६ 


* अथोच्येत-अचेतने5पि प्रधाने भवत्यात्मशब्दः; आत्मनः सर्वाथकारित्वात्‌ , यथा 
राज्ञः सर्वार्थकारिणि भृत्ये भवद्यात्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। प्रधानं हि पुरुषस्यात्मनो 
भोगापवगो कुवंदुपकरोति, राज्ञ इव भृत्यः संघिविश्रहादिषु वतमानः । अथवैक एवात्म- 
शब्दशेतनाचेतनबिषयो भविष्यति; भूतात्मेन्द्रियात्मेति च प्रयोगदर्शनात्‌ । यर्थेक एव 
ज्योतिःशब्दः क्रतुज्वलनविषयः। तत्र कुत एतदात्मशब्दादीक्षतेरगोणत्वमिति-अत 
उत्तरं पठति-- 

तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

पदच्छेद--तन्निष्ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तनिष्ठस्य ) सवम निष्ठा रखनेवाले चेतन पुरुषके लिए ही “अथ संपत्स्ये” श्रुतिने 
( मोक्षोपदेशात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया है । 

# न प्रधानम चेतनमात्मशब्दालम्बनं भवितुमहति, 'स आत्मा’ इति प्रकृतं सद्णि- 
मानमादाय “तत्वमसि इवेतकेतो' (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्य श्वेतकेतोमाक्षयितव्यस्य 

आ।त्मशब्दके समान उन ( जल और तेज ) का मुख्य ईक्षितृत्व माननेमें कोई कारण नहीं हे । जल 
और तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतटके गिरनेकी इच्छाके समान गोण होना युक्त है । दोनोंका ईक्षि तृत 
मी लक्षणावृत्तिसे सद्रप अधिष्ठानकी अपेक्षासे ही है, और यह कहा गया है कि आत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सत्‌का ईक्षितृत्व गोण नहीं है ॥ ६ ॥ 

यदि कहो कि जैसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवाले सेवकमें “मद्रसेन मेरा आत्मा हे 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, वसे अचेतन प्रधानमें भी आत्मशब्दका प्रयोग होता है, 
क्योंकि वह आत्माके सव प्रयोजन सिद्ध करता हे । जेसे सन्धि ( मेल ), विग्रह ( युद्ध) आदि 
कार्योमि नियुक्त सेवक राजाका उपकार करता है, वसे ही पुरुष-आत्माके लिए मोग और मोक्षका 
सम्पादन करता हुआ प्रधान भी आत्माका उपकार करता हे । अथवा जसे एक ही “ज्योति: शब्द 
यज्ञ और अग्निमें प्रयुक्त होता है, वसे एक हो आत्मशब्द चेतन और अचेतनमें प्रयुक्त होगा, क्योंकि 
'भूतात्मा, इन्द्रयात्मा' ऐसे प्रयोग देखनेमें आते हें । तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे ईक्षति ( ईक्ष 
धातु ) मुख्य है यह कसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते हैँ--- 

अचेतन प्रधान आत्मशब्दका आलम्बन नहीं हो सकता, क्योंकि 'स आत्मा’ ( वह आत्मा है ) 
इस प्रकार प्रकृत सूक्षम सतूको लेकर “तत्वमसि इवेतकेतो' मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन शवेतकेतुको 
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सद्रूप अधिष्ठानकी अपेक्षासे है । इस कारण 'तदैक्षत' इत्यादि श्रुतियोंका मुख्य ईक्षणकतृं चेतन ब्रह्ममें 
ही तात्पयं है, अतः चेतन ब्रह्म हो जगतका कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ 

%# पूवपक्षीने राजा और सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमें. आत्मशब्द और तत्प्रयक्त ईक्षण 
मी गौण सिद्ध किया है । परन्तु अब “अथवा” इत्यादिसे प्रधानमें आत्मशब्द और ईक्षितृत्व दोनों 
मुख्य सिद्ध करता है। 

ॐ पहले पूवपक्षीद्वारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
करनेके लिए किया गया सारा प्रयास व्यथं है, इसे 'न' आदि भाष्यसे कहते हैं । 


९२ त्रह्मलूज-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


तन्निष्ठामुपदिइ्य 'आचायवान्पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये’ ( छान्दो० 
६।१४।२) इति मोक्षोपदेशात्‌ । यदि ह्यचेतनं प्रधानं सच्छब्दवाच्यं तदसीति ग्राहयेन्म मुञ्च 
चेतनं सन्तम चेतनो ऽसीति, तदा विपरीतवादि शासं पुरुषस्यानर्थायेत्यप्रमाणं स्यात्‌। न तु 
निदोषं शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितुं युक्तम्‌। यदि चाज्ञस्य सतो मुमुक्षोरचेतनमनात्मानमात्मरेत्यु 
पदि शोत्म्रभाणभूतं शास्त्रम्‌, स श्र धानतयान्धगोलाङ्लन्यायेन तदात्मदष्टि न परित्यजेत्‌, 
तद्वयतिरिक्तं चात्मानं न प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थादिहन्येतानथ च ऋच्छेत्‌ । 
७ तस्माद्यथा स्वर्गाद्थिनो ऽग्निहोत्रादिसाथनं यथाभूतमुपदिशति, तथा मुमुक्षोरपि “स 
आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो' इति यथाभूतमेवात्मानमुपदिशतीति युक्तम्‌ । एवं च सति तप्तः 

तू सत्स्वरूप है” इस प्रकार उपदेशकर “आर सत्स्वरूप है' इस प्रकार उपदेशकर 'आचायंवान्‌०' ( आचायंवान्‌ पुरुष ही सद्रूप ब्रह्माको जानता 
है, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके मुक्त होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक वह देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धनसे 
मुक्त नहीं होता उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न ( ब्रह्मको प्राप्त ) हो जाता है ) ऐसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो शास्त्र चेतन मुमुक्षुको तदसि' ( वह तू है ) 
अर्थात्‌ तु अचेतन है? यदि ऐसा ग्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शास्त्र पुरुषके अनथंके 
लिए हो), इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । परन्तु इस तरह इस निर्दोष शास्त्रमें अप्रमाणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है । यदि प्रमाणभूत शास्त्र अज्ञ मुमुक्षको 'अचेतन अनात्म पदार्थको आत्मा है, 
ऐसा उपदेश करे तो अन्धग्रोलाङ्गूलन्यायसे | झाश्त्रोमें ] श्रद्धा रखनेवाला वह पुरुष इस उपदेशसे 
अनात्म पदार्थोमें हुई आत्मदृष्टिका कमी त्यागा नहीं करेगा और अनात्मपदार्थोसे भिन्न ¦ शास्त्र 
सिद्ध ] आत्माको मी प्राप्त नहीं करेगा, इस तरहसे वह पुरुष अपने परम पुरुषाथसे भ्रष्ट हो आयगा 
और अनथंको प्राप्त होगा । इस कारण स्वर्ग आदिकी कामना करनेवाले पुरुषको जँसे अग्निहोत्र आदि 
उपयुक्त साधनोंका शास्त्र उपदेश करता है, व॑से मुमुक्षके लिए भी “स आत्मा तत्त्वमर्सि इवेतकेतो' 
इस प्रकार यथाथं आत्माका ही शास्त्र उपदेश करता है यह युक्त है। ऐसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 
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% अब भगवानु भाष्यकर एक ऐसा स्पष्टीकरण उपस्थित करते हैं जिससे सुतरां यह निर्णय 
किया जा सकता है कि आत्मशब्दसे प्रधानका कभी ग्रहण सम्भव नहीं । यह तो मानी हुई बात है कि 
सांख्यमतमें प्रधान अचेतन है और आत्मदाब्दका मुख्याथ चेतन है । फिर भी यदि सत्‌ शब्दका 
वाच्यार्थ प्रधानको- मानें तो तत्वमसि’ इसमें “तत्‌ पदसे अचेतन प्रधानका ही ग्रहण होगा, तब तो 
चेतन मुमुक्षको 'त्वमचेतनो5सि” अर्थात्‌ “अचेतन प्रधान तु है” इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाला 
शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । और इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूल न्यायके समान वह मुमुक्ष 
अनथको ही प्राप्त होगा । 'अन्धगोलाङगूळन्याय” इस प्रकार है--बड़ जङ्गलमें मागके निकट अपने 
बन्धुके नगरमें जानेको, कामना करनेवाले एक अन्धेसे किधी दुष्टात्माने पूछा कि तुम यहाँ क्‍यों पड़ 
हो? तब उसने नगरमें जानेकी असामथ्य प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी भावनांसे उस दुष्टात्माने 
एक मस्त साँढ लाकर उसको पूछ हाथमें पकड़ाकर अन्धेको कहा कि यह बेळ तुमको नगरमें पहुँचा 
देगा परन्तु तुम इसकी पूँछ छोड़ना नहीं । अन्धेने मो वसा ही किया और महानु कष्टका अनुभव किया । 

# सवेतकेतुको विशेष समझानेके लिए उद्दालकने 'स्तेयमकार्षीत्परशुमस्मै ततपेति' ( छा 
६।१६।१ ) ( इसने चोरीकी है, अतः इसके लिए फरसा तपाओ ) यह दृष्टान्त कहा है । इसका तात्पयं 
यह्‌ हे--राजपुरुष किसी व्यक्तिको चोरीके सन्देहमें पकड़कर. राजाके पास लायें। राजाने कहा कि 


अधि० ५ खू० ७] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९३ 


परशुग्रहणमोक्षरष्टान्तेन सत्याभिसंधस्य मोक्षोपदेश उपपद्यते। अन्यथा हामुख्ये खदात्म- 
तस्वोपदेशो 'अहमुक्थमस्मीति विद्यात्‌? (ए० आर० २।१।२।६) इतिवव्संपन्मात्रमिदमनित्यफलं 
स्याद । तत्र मोक्षोपदेशो नोपपद्येत । तस्मान्न खदणिमन्यात्मशब्दस्य गोणत्वम्‌ । सस्ये तु 
स्वामिभृत्यभेद्स्य प्रत्यक्षत्वादुपपच्नो गोण आत्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति। अपि च 
कविद्गोणः शब्दो दृष्ट इति नेतावता शब्दप्रमाणके5थ गोणी कल्पना न्याय्या; सवंञाना- 
श्वासप्रसद्वात्‌। यत्तुक्तम-चेतनाचेतनयोः साधारण आत्मशब्दः क्रतुज्वलनयोरिव ज्योतिः 

शब्द इति,-तन्न; अनेकाथत्वस्यान्याय्यत्घात्‌। तस्माद्चेतनविषय एव मुख्य आस्मशब्दश्चेत- 
नः्धोपचारादंभूतादिषु प्रयुज्यत भूतास्मन्द्रियास्मात च । साधारणत्वेऽप्यास्मशब्दस्य न 
प्रकरणमुपपद वा किचिन्निश्चाय कमन्तरणान्यतरवृत्तिता निधारयिठुं शवयते। ७न चाचा 
चेतनस्य निश्वायक किचिस्कारणसशिति। प्रकतं तु सदीक्षित, सानहितश्चतनः श्वंतकतुः । 
नहि चेतनस्य श्वेतकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तस्साच्चेदनविषय इहास्मराब्द 
पकड्नेसे [ चोरीसे ] मुक्त हुए पुस्षकी तरह सत्यमे निष्ठा रखनेवाले मुमुक्षुके लिए शास्त्रका मोक्षो- 
पदेश भी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेशको गोण मानें तो 'अहमुक्थभ०' (मैं. प्राण हूं ऐसा 
जामे ) इसके समान यह केवल -संपद्रप और अनित्य फलवाला होगा । ओर उससे मोक्षोपदेश 
उपपन्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतमें आत्मशब्द गोण नहीं है । “मद्रसेन मेरा आत्मा है' यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द गौण है, यह युक्त है, क्योंकि यहाँ स्वामी और सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
और यदि कहीं पर गोण शब्द देखा गया हो तो इत॑ने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अथमें भी गोणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि इस तरहसे तो सवत्र शब्दाथके सम्बन्धमें अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह कहा गया है कि जेसे ज्योति: शब्द याग और अग्निमें साधारण है, वसे ही आत्मराब्द भी चेतन 
और अचेतनमें साधारण है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि एक राब्दके अनेक अथ मानना अनुचित है । 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्य है ओर जो भूतादिमें भूतात्मा, इन्द्रियात्मा इस प्रकार 
आत्मदाब्दका प्रयोग होता है यह तो चेतनत्वके उपचारसे होता है। यदि आत्मशब्द चेतन और 
-अचेतनमें साधारण मानें तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एक निश्चायकके विना .दोनोंमें से किस 
अर्थमें आत्मशब्द प्रयुक्त है, इसका निश्‍चय नहीं हो सकता । ओर यहाँ अचेतनका निश्चायक कोई हेतु 
नहीं है, प्रत्यृत यहाँ प्रकृत ईक्षणकतृ सतूके सन्निकट चेतन स्वेतकेतु[ पठित ] है । अचेतन पदार्थ 
चेतन श्वेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हो सकता, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए ऐसा निश्चय 
कि. जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही हे । ज्योतिः शब्द भी लोकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 
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इसके हाथमें तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा तो इसका हाथ न जलेगा और मुक्त कर दिया 
जायगा अन्यथा दण्डित किया जायगा । वह व्यक्ति चोर नहीं था, अत: हाथमें तप्त फरसा पकड़ने पर 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया गया । इस प्रकार हे वत्स ! इत सद्रूप ब्रह्ममें "में अह्य हूँ” ऐसा 
जो सत्यवादी है वह संसार बन्धनसे मुक्त. हो जाता है, अन्यथा नहीं । जीवका प्रधानके साथ यदि 
अभेद मानें तो वह संपद्रप उपासना होनेसे निश्चित अनित्य फलवाला होगा; तब तो तस्य तावदेव चिरं 

यह मोक्ष प्रनिपादक श्रुति बाधित होगी । 


# सदेव सोम्य' इस श्रति वाक्यस्थ 'सत्‌' पदका तथा “तत्वमसि इवेतकेतो' इस श्रतिस्थ 
तत्‌ पदका अथ जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है । जसे उसमें आत्मत्वका निश्चायक “सदेव सोम्य 


९४ रह्मसू्र-शाङ्गरभाष्य | अ० १ पा० १ 


इति निश्चीयते। ज्योतिःदाब्दोऽपि लोकिकेन प्रयोगेण उवलन एव रूढः, अथवादकल्पितेन 
तु ज्वलनसाहस्येन क्रतो प्रवृत्त इत्यदष्टान्तः। अथवा-पूर्वसूत्र एवात्मशान्दं निरस्तसमस्त- 
गोणर्‍्वसाथारणत्वशङ्कतया व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनिराकर णहे तुर्च्या 
ख्येयः-'तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌’ इति । तस्मान्ना चेतन प्रधान सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ७॥ 

कुतश्च न प्रधानं सच्छव्दचाच्यम्‌ ? 


हेयत्वावचनाच्च ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद--हेवत्वावचनात्‌, च । 

सूचाथे--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इससे निषेध वचन मो नहों कहा गथा है, 
अतः स्थूलारुन्धती न्यायसे भी प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है । ( च) शब्द विरोध सम्रहाथं है। 

यद्यनात्मेच प्रधान सच्छब्दवाच्यं “स आत्मा तत्वमसि’ ( छान्दो० ६।८।७ ) इतीहो 
पदिष्ट स्यात्‌, स तदुपदेशश्रवणादनात्मज्ञतया तक्निष्ठो मा भूदिति मुख्यमात्मानमुपदि- 
दिक्षुस्तस्य हेयत्वं ्रयात्‌। यथाऽरुन्धतीं दिद शयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां ताराममुख्यां 
प्रथब्रमदन्धतीति ग्राहयित्वा तां प्रत्याख्य/य पश्चादरुन्धतीमेव ग्राहयति, तद्वन्नायमात्मेति 


भरिनिमें हो मुख्य है, परन्तु अर्थवादसे कल्पित अग्निके साहब्यसे यागमें प्रवृत्त होता है, अतः यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है। अथवा [ गोणश्चेन्नाव्मशड्दात्‌ ] इस पूर्वं सूत्रमें ही आत्मशब्दका गोणत्व, 
साधारणत्व विषयक सब शङ्काओका निराकरण कर व्याख्यान किया गया है । इसलिए “तन्निष्ठस्य” 
यह सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरणारथे स्वतन्त्र हो हेतु है, ऐवा व्याख्यात करना चाहिए । इससे 
अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहों हे ।। ७ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दका वाच्याथ क्यों नहीं है ? 

यदि अनात्मा प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो 'स आत्मा तत्त्वमसि’ इस श्रतिमें भी. वह 
उपदिष्ट होता, तब उस उपदेशको सुनकर अनात्मज्ञ होनेसे वह श्वेतकेतु कहीं अनात्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मुख्य आत्माके उपदेशको इच्छा करनेवाले आचायंको अनात्माको हेयता कहनी चाहिए । 
जसे अरुन्धती ताराको दिखलानेकी इच्छा करनेवाला उसके समीपस्थ किसी एक अमुख्य स्थूल 
ताराको 'यह अरुम्धती है' पहले ऐसा ग्रहण कराकर पश्चात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुन्धतीको ही 
दिखलाता है, वसे ही यह ( प्रधान ) आत्मा नहीं है, ऐसा कहना चाहिए, परन्तु उसने ऐसा कहा 
नहो, केवल सद्रप आत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है । 
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यह प्रकरण और 'इवेतकेतु? यह संनिहित पद है, वसे आत्मशब्द प्रधानका वाचक है इसका निश्चायक 
न प्रकरण है और न संनिहित पद ही, अतः अचेतन प्रधान चेतन इवेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
सकता, इसलिए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है । आत्मराब्द प्रधानमें गौण है अथवा अनेकार्थक 
होनेसे ज्योति: शब्दकी तरह चेतन और अचेतन दोनोंमें मुख्य है इस श्काके समाधानमें इस 
सूत्रका आरम्म ठीक नहीं है । क्योंकि 'गोणइचेन्नाव्मशब्दात्‌” इस पूर्व सूत्रमें ही आत्मशब्दमें गौणत्व. 
तथा अनेकार्थकत्व विषयक . सभी शङ्काओका निराकरण करना उचित था । इस अरुचिसे भगवान्‌ 
माष्यकारने 'अथवा' इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है ॥ ७ ॥ 

# “नामधेयं विकारोऽयं . वाचा केवलमुच्यते । वस्तुतः कारणाद्धिन्नो नास्ति तस्मान्मृषेव सः ॥'” 
( नामं मात्र विकार है, केवल वाणीसे कहा जाता है, वस्तुतः कारणसे भिन्न नहीं है, इससे बह 


अधि० ५ स्‌० ८९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९५ 


ब्रयात । नचेवमवोचत्‌। सन्मात्रात्मावगतिनिष्ठेव हि षष्टप्रपाठकपरिसमात्तिर्द्यते । 
# च दाब्दः प्रतिज्ञाविरोधाभ्यु्चयप्रददा्ताथः । सत्यपि हेयत्ववचने प्रतिज्ञाविरोधः 
प्रसज्येत्‌ । कारणविज्ञानाद्धि सव विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌ । “उत तमादेशमप्राद्षयो येनाश्रुतं 
श्रतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातमिति कथं नु भगवः स आदेशो भवतीति यथा सोम्येकेन 
मृत्पिण्डेन सव मन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं शृत्तिकेत्येव सत्यम्‌’ । “एवं सोम्य 
स आदेशो भवति” (छा० ६।१।१,३) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छब्दवाच्ये प्रधाने 
भोग्यवगकारणे हेयत्वेनाहेयत्वेन वा विज्ञाते भोक्तचर्गो विज्ञातो भवति; अप्रधानविकार- 
त्वाद्वोक्तवगस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ ८॥ 
कुतश्च न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ¦ 


स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 

सूजाथे--श्रुति कहती है कि सुषुप्तिमें जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममें ही लीन होता है, अतः 
सत्‌ शब्द वाच्य चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 

तदेव सच्छब्दवाच्यं कारणं प्रकृत्य श्रूयते यत्रेतव्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा 
संपन्नो भवति स्वमपीतो मवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्वं ह्यपीतो मवति’ ( छा० ६।८।१ ) 
च शब्द प्रतिज्ञामें विरोधका संग्रह दिखलानेके लिए है । यदि प्रधानको हेय मी कहा होता तो मी 
प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्योंकि कारणके विज्ञानसे ही सबका ज्ञान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “उत तमादेशम०' (उद्दालक--हे श्वेतकेतु ! क्या तुमने आंचायंसे आदेश पूछा है? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेषरूपसे ज्ञात हो जाता है । 
| यह सुनकर श्वेतकेतुने बीचमें पूछा | 'कथं०' हे भगवन्‌ ! वह आदेश केसा होता है? उद्दालक-- 
हे सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भूत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्वरूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोका- ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हैं सत्य तो केवल 
मृत्तिका ही है, “एवं सोम्य०'--हे सोम्य ! इसका आदेश भी है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें श्रुति 
है। सम्पूणं भोग्य पदार्थोके कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य प्रधानका हेयत्व अथवा अहेयत्वसे ज्ञान 
होनेपर भी मोक्तृवगाका ज्ञान नहीं हा सकता, क्योंकि भोकतृवग प्रधानका विकार नही है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्यों नहीं है ? 

उसी सत्‌ शब्द वाच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती है--'यत्रेतव्पुरुषः०' ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामें यह पुरुष स्वपिति--सोता है, ऐसा कहा जाता है उस समय हे सोम्य ! वह सद्रपके साथ 
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मिथ्या है ) कारणसे कायंकी भिन्न सत्ता न होनेसे कारणके ज्ञानसे कायंमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अधिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्म ही सत्य है। मृत्तिकामें घटादिके समान यह हृत्यमान 
आकाशादि सारा प्रपश्च ब्रह्मामें कल्पित है । सर्वाधिष्ठान ब्रह्मके ज्ञानसे कायमात्रका ज्ञान हो जाता है 
प्रधानके ज्ञानसे भोक्तृवगंका ज्ञान न होनेसे प्रतिज्ञा बाधित होती है । ब्रह्माके ज्ञानसे मोक्तृवग तथा 
मोग्यवग सबका ज्ञान हो जाता है, क्योंकि यह सम्पूण भोक्तृवग, : मोग्यवगं सद्रप ब्रह्मसे अभिन्न है । 
इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सवथा निर्दोष है, अत! यह सिद्ध हुआ कि प्रधान सत्‌ शाब्द 
वाच्य नहीं है ॥ ८॥ 


९६ ब्रह्मसूत्र-शाळूरभाप्य [ अ० ९ पा० १ 


इति । एषा श्रतिः स्वपितीस्येतत्पुरुषस्य लोकप्रसिद्धं नाम निवक्ति। स्वशाब्देनेहात्मोच्यते 
यः प्रकृतः सच्छब्दवाच्यस्तमपीतो भवत्यपिगतो भवतीत्यथः। ` अपिपू्च॑स्यतेलयः्थत्वं 
प्रसिद्वम्‌; प्रभचाप्ययावित्युर्पत्तिप्रलययोः प्रयोगद शनात्‌ ।मनःप्रचारोपाधिविशेषसंवस्धा- 
दिन्दि यार्थान्गह स्तद्विशेषापन्नो जीवो जागर्ति। तद्वासनाविशिष्टः स्वप्नान्पश्यन्मनःशब्द- 
वाच्यो भवति। स उपाधिद्दयोपरमे सु षुप्तावस्थायामुपाधिकतविशेषाभावात्स्वात्तनि 
प्रलीन इवेति “स्वं ह्यपीतो भवति’ इत्युच्यते। * यथा हृदयशब्दनिवचनं त्या दरितम्‌- 
स चा एष आत्मा हृदि तस्यंतदेव निरुक्त, हृद्ययमिति तस्माडदयमिति' (छा० ८।३।३) इति । यथा 
वाऽशानायोद्‌न्याशाब्दप्रवृत्तिमूल दशयति श्रतिः आप एव तदशितं नयन्ते, तेज एव तत्पीतं 
नयते? ( छा० ६।८।३,५ ) इति च, एवं स्वमात्मानं सच्छब्दवाच्यमपीतो भवतीतीममश 


एक रूप हुआ रहता है अर्थात्‌ वह अपने स्वरूपको ही प्राप्त हो जाता है । इसोसे उसे उस अवस्थामें 
स्वपिति’ ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह अपनेमें ही लीन होता है ) यह श्रुति भी पुरुषके स्वपिति ( सोता 
है ) इस लोक प्रसिद्ध नामका तिवंचन करती है। श्रृतिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता है, जो प्रक्रत 
और सत्‌ शब्द वाच्य है। उसमें जीव अपीत होता है अर्थात्‌ लीन होता है ऐसा अथं हे । अपि 
पूर्वक 'इणू' गरत्यर्थंक धातुका लय अर्थ [ व्याकरणमें | प्रसिद्ध है, क्योंकि प्रमव और अप्य दोनों 
शब्द उत्पत्ति और प्रलय अर्थमें प्रयुक्त हुए देखनेमें आते हैं। मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्त:- 
करणका परिणाम वृत्तिरूप उपाधिविशेषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हुआ उनके साथ 
ऐक्यको श्रान्तिको प्राप्त हुआ [ विश्वसंञ्चक ] जीव जागता है। जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत विषयोंको 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोंको देखता हुआ मन शब्दसे वाच्य होता है। दोनों उपाधियोंके लय होने- 
पर सुषुप्ति अवस्थामें उपाधि जन्य विशेषके अमावसे वह स्व स्वरूपमें विलीन-सा होता है, अतः 
अपनेको ही प्राप्त हो जाता हे, ऐसा कहा जाता है। 'स वा एष०' ( वह यह आत्मा हृदयमें है 
'हृदि अयम्‌-हूदयम्‌' यह हृदय है। यही इसका निरुक्त ( व्युत्पत्ति ) है। इसीसे यह (आत्मा ) 
हृदय कहलाता है) इसप्रकार हृदय शब्दका निवंचन जैसे श्रुतिसे दिखलाया गया है । तथा आप 
एव,” तेज एव०' ( उस समय जल ही उस पुरुषके द्वारा भ्रुक्त अन्नको द्रवीभूतकर ले जाता है अर्थात्‌ 
रसादि रूपमें परिणत कर देता है, उसके पीये हुए जलको तेज ही ले जाता है अर्थात्‌ तेज जलका 
शोषणकर उसे रक्त और प्राणरूपमें परिणत कर देता है ) इसप्रकार जसे 'अशनाया ओर उदन्या. 
शब्दोंकी प्रवृत्तिका मूल श्रुति दिखलाती है । वसे ही सत्‌ शब्द वाच्य़ स्वरूपमें लीन होता है। 


सत्यानन्दी-दीपिका - 


# यद्यपि "स्वं ह्यपितो भवति’ ( अपनेमें ही लीन होता है ) इस छ.न्दोग्य श्रृतिमें जीवका 
विलय कथन अयुक्त है, क्योंकि विलय तो उत्पत्तिमद्वस्तुका होता है नित्यका नहीं। जीव तो नित्य 
है । तो भी. श्रृतिमें साक्षात्‌ नित्य जीवका विलय नहीं कहा गया है, किन्तु अनित्य उपाधियोंका 
कारणमें विलय होनेसे तदूपहित जीवका भी गोणरूपसे विलय कहां गया हे । इसका स्पष्टीकरण 
करनेके लिए भगवानु भाष्यकार 'मनः प्रचार! इत्यादिसे जाग्रत्‌ और स्वप्नावस्थाओंका वर्णन करते 
हें । नेत्रादि इन्द्रियोंद्वारा घट आदि आकारमें परिणत अन्तःकरणकी वृत्तिका नाम 'मनः प्रचार” है । 
उन वृत्तिरूप उपाधियोंद्वारा स्थल घट आदि विशेष पदार्थोका आत्माके साथ कल्पित सम्बन्ध 
होता है, इंससे नेत्रादि इन्द्रियोसे रूप आदि अर्थोका अनुभव करता हुआ स्थूल देह रूप उपाधिके 
साथ “मैं मनुष्य हे” इसप्रकार ऐक्यरूप भ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा “विश्व” नामक होकर जागता 


अधि० ५ सू० १० ] भआाषानुवाद-सदानन्दो-दीपिकासहित २७ 


स्वपितिनामनिर्वचनेन दर्दायति। नच चेतन आत्मा 5चेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रतिपद्येत । 
यदि पुनः प्रधानमेवात्मीयत्वात्स्वशब्देनेवोच्येत, एवमपि चेतनोऽचेतनमप्येतीति विरुद्ध- 
मापद्यत । श्रत्यन्तरं च- प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्यं किंचन वेद नान्तरम्‌" (बृह० ४।३।२१) 
इति सुषुत्तावस्थायां चेतनेऽप्ययं दशयति | अतो यस्मिन्नप्ययः सवषां चेतनानां तञ्चेतनं 
सच्छब्दवाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम ॥ ९ ॥ 

कुतश्च न प्रधानं जगतः कारणम्‌ ¦ 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १०॥ 

सूत्राथ--सभी वेदान्तोमे कारण ज्ञान समान है। अतः चेतन ही जगत्‌का कारण है, 
प्रधान नहीं । 

यदि ताकिकसमय इच वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्कचिच्चे तनं ब्रह्म 
जगतः कारणं, कचिदचेतनं प्रधानं, कचिदन्यदेवेति, ततः कदाचित्प्रधानकारणवादानुरो- 
धेनापीक्षत्यादिश्रवणमकल्पयिष्यत। नत्वेतदस्ति; समानव हि सवषु वेदान्तेषु चेतनकार- 

णावगतिः।' 'यथाऽग्नेजवलतः सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्टेर ्ेवमेवतरमा दात्मनः सव प्राणा यथाय- 


इसी अर्थको श्रुति “स्वपिति'शब्दके निवचनसे दिखलाती है। और इसप्रकार चेतन आत्मा अचेतन 
प्रधानको अभेदरूपसे प्राप्त नहीं होगा । यदि आत्मीय होनेके कारण प्रधानको ही स्वशब्दसे कहा जाय 
तो मी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह कथन विरुद्ध ही होगा । 'प्राह्ठेनात्मना०' ( प्राज्ञ आत्माके 
साथ ऐक्यको प्राप्त हुआ यह पुरुष न किसी बाह्य वस्तुको ओर न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है ) यह दूसरी श्रुति मी सुषुप्ति अवस्थामें चेतनमें जीवका लय दिखलाती है । अतः जिसमें सभी 
चेतनोंका लय होता है वही चेतन सत्‌ शब्द वाच्य और जगतका कारण है प्रधान नहीं ॥ ९ ॥ 

और किस कारणसे प्रधान जगतका कारण नहीं है ? 

ताकिक सिद्धान्तके समान यदि वेदान्तोंमें भी भिन्न-भिन्न कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म, 
कहीँ अचेतन प्रधान और कहीं अन्य ( परमाणु आदि ) ही जगतका कारण होता, तो कदाचित्‌ 
प्रधान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानके विषयमें 'इक्षति' आदि श्रृतियोंकी कल्पना की जा सकती, परन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योंकि सभी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान ही है । 'यथाऽग्नेज्वळतः०' ( जैसे प्रज्वलित 
अग्निसे निकली हुई चिनगारियाँ सभी दिशाओमें फैलती हैं, वसे ही इस आत्मासे सभी प्राण 

सत्यानन्दी-दीपिका 

है । जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत पदार्थोके अनुरूप संस्कारों सहित मनसे युक्त होकर जीव अविद्याके 
परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोको देखता हुआ “सोम्य तन्मनः०' ( हे सोम्य ! वह मन है ) इसप्रकार 
श्रुति प्रतिपादित मन शाब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ अहं कर्ता, अहं मोक्ता' इसप्रकार मनरूप 
उपाधिके साथ ऐक्यरूप भ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा स्वप्नावस्थामें 'तैजस' नामवाला. होता है। 
सुषुप्ति अवस्थामें स्थूल और सूक्ष्म दोनों उपाधियोंका कारणमें विलय होनेसे “मैं मनुष्य हुँ, कर्ता 
मोक्ता हुँ' इत्यादि विशेष अमिमानके अभाव होनेके कारण केवल अविद्योपाधिक होकर जीव 
अपनेमें लीनकी तरह कहा जाता है। “स्वं ह्यपितो मवति’ इसप्रकार लय गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 
का नाम “स्वपिति” है । 

# जैसे बे..उक्त सारी व्युत्पत्तियाँ यथार्थ हैं, वसे ही ,'स्वमाव्मानमपीतो भवतीति स्वपिति’ 
यह व्युत्पत्ति भी यथार्थ है । यहाँ श्रुति स्व शब्दसे अचेतन प्रधानका ग्रहण नहीं करती अपितु 
ब्वात्माका ही ग्रहण करती है॥ ९ ॥ 


९८ ब्रह्मसत्र-शाह्लरभाष्य [ अ० १ पा० १. 


तनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः’ (कौ० ३।३) इति । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः 
संभूतः’ (तै० २1१) इति । 'आत्मन एवेदं सवम? (छा० ७।२६।१) इति । आत्मन एष प्राणो जायते? 
(प्र २३) इति चात्मनः कारणत्वं दशयन्ति सव वेदान्ताः। आत्मशब्दश्च चेततवचन 
इत्यवोचाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतदद्ढदान्तवाक्यानाँ चेतनकारणत्वे समानगतित्वम्‌, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवज्ञं त्रह्म जगतः कारणम्‌ ॥ १०॥ 

कुतश्च सवज्ञं त्रह्म जगतः कारणम्‌ / 

भ्रुतत्वाच ॥ ११ ॥ 

पदच्छेद - -श्रतत्वात, च । 

सूचाथ- और 'स कारणम्‌' इसप्रकार श्रतिमें स्वशब्दसे सवज्च ब्रह्म ही जगतका कारण 
कहा गया है । अतः सवज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है । 

#*'स्वशब्देनेव च सर्वज्ञ ईश्वरो जगतः कारणमिति श्रयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो- 
पनिषदि सवेज्ञमीश्वरं प्रक़त्य-'स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिजनिता न चाधिपः’ 
(श्वे० ६।९) इति । तस्मात्सवज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌, नाचेतनं प्रधान मन्यंद्वेति सिद्धम्‌॥११॥ 
'( इन्द्रियां ) यथा स्थान ( गोलक ) में प्रादुभूंत होते हैं, प्राणोंसे तदुपकारक सूर्य आदि देवता प्रकट 
“ होते हैं, तदनन्तर देवोंसे लोक ( इन्द्रियोंके रूप आदि विषय ) उत्पन्न होते हैं और 'तस्माद्वा० 
( इस सद्र्प आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) आत्मन०' ( आत्मांसे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) 
'आत्मन०' ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है) इस प्रकार सभी वेदान्त “आत्मा कारण है” यह 
दिखळाते हें । आत्मशब्द चेतन वाचक है यह हम कह चुके हैं । जैसे चक्ष आदि इन्द्रयोंमें रूप 
“आदि विषयक ज्ञान समान है, वैसे ही वेदान्त वाक्योंका चेतन कारणत्वमें जो समान ज्ञान है यही 


प्रामाण्य होनेमें महान्‌ कारण हे । इस कारण--वेदान्त वाक्योंसे चेतन कारणत्व अवग्रति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ॥ १०॥ 


और किस कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ? | 

सवज्ञ ब्रह्म जगत्‌का कारण है ऐसा स्वशब्द ( ईश्वर वाचक शब्द ) से ही श्रृंति कहती है 
क्योंकि श्वेताश्वेतरोंके मन्त्रोपनिषद्में सवज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर “स कारण०' ( वह सवज्ञ परमेश्वर 
सभीका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी हे । उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न 


कोई स्वामी है ) ऐसा कहा गया है । इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सवज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है 
अचेतन प्रधान अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि “तदैक्षत” ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि श्रुतिसि कारणमें केवल ईक्षण मात्र प्रति- 
पादित है। सर्वज्ञत्व नहीं, तो भी ईक्षण कर्तामें अपना चेतन वाचक 'सववित्‌' शब्द मी है। 
स विश्वकद्विश्वविदात्मयोनिज्ञः कालकालो गुणी सवविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोनि (स्वयंभु) 
ज्ञाता, कालका प्रेरक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवाचु और सभी विद्याओंका आश्रय और जो सवित्‌ है ) 
यः सवज्ञःसववित्‌' “अतः ससुद्रा गिरयश्च सवेऽस्मास्स्यन्दन्ते सिन्धवः सवरूपांः? ( मुण्ड० 
२।१।९ ) ( उस परमेश्वरसे ही समी समुद्र और पर्वत उत्पन्न हुए हैं, इसीसे गङ्गा, सिन्धु आदि 
विविध नदियाँ बहती हैं ) इसप्रकार समी उपनिषदोंमें यही सिद्ध होता है कि सवंज्ञ, सवंशक्ति ब्रह्म 
ही जगतका कारण है, जड़ प्रधान अथवा परमाणु आदि नहीं । पृवपक्षमें जीवका प्रधानके साथ 


अभेद मानकर उपासना करना फल है और सिद्धान्तमें ब्रह्म तथा प्रत्यगात्माका अभेदरूपसे 
साक्षात्कार फल है ॥ ११ ॥ 
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( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । स० १२-१६ ) 

जन्माद्यस्य यतः इत्यारभ्य 'श्रुतत्वाच' इत्येवमन्तेः सर्वर यान्युदाहतानि वेदान्त- 
वाक्यानि तेषां सवज्ञः सवशक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिलयकारणमित्येतस्याथंस्य प्रति 
पादकस्वं न्यायपूचक प्रतिपादितम्‌। गतिसामान्योपन्यासेन च सव वेदान्ताश्चेतनकारण- 
वादिन इति व्याख्यातम्‌-अतः परस्य ग्रन्थस्य किसुत्थानमिति । ® उच्यते,- द्विरूपं हि 
ब्रह्मावगम्यते, नामरूपविकार भेदोपाधिविशिष्ट, तद्विपरीतं च सवापाधिविर्वाजतम्‌ । 'यत्र 
हि द्वैतमिव भवति तदितर इतर पश्यति यत्र स्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पश्येत्‌' (बृह० ४।५।१५) 
यत्र नान्यत्पझ्थति. नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पर्यत्यन्यच्छणोत्यन्य द्विजा- 
नाति तदल्पं यो वे भूमा तदमृतमथ यदल्पं तन्मस्यम्‌' ( छान्दो ७।२४।१ ) “सर्वाणि रूपाणि 
विचिस्य घोरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्यदास्ते' ( तें० आ० ३।१२।७ ) 'निष्कलं निष्क्रियं शान्तं 
निरवद्यं निर्जनम्‌ । अस्हतस्य परं सेतुं दग्धेन्धनमिवानलम्‌' ( उवे० ६।५९ ) “नेति नेति’ (बृ० 

“जन्माद्यस्य यतः' सूत्रसे लेकर 'श्रतत्वाच' पयन्त सूत्रोंसे जो वेदान्त वाक्य उदाहूत किए गए 
हैं वे सवंज्ञ सर्वशक्ति ईश्वर जगतूके जन्म स्थिति और लयका. कारण है इसी अथके प्रतिपादक हैं, 
यह बात युक्ति पुवक कही गई है। सभी वेदान्त वाक्योंमें कारण विषयक अवगति समान है, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हैं, ऐसा व्याख्यान किया गया है, तो अग्निम ग्रन्यका आरम्भ 
क्यों किया जाता है ? इसपर कहते हैँ- नाम रूपात्मक विकार विशेष उपाधिसे यक्त ओर उससे 


विपरीत सभी उपाधियोसे रहित, इसप्रकार ब्रह्मके दो रूप अवगत होते हैं । जैसे कि “यत्र हि०' ( जहाँ- 
अविद्यावस्थामें द्वत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता है किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें उस विद्वानुके 


लिए सब आत्मा ही हो गया. तो उस समय किस करणसे किस विषयको कौन देखे) और 'यन्न० 
( सनत्कुमार--जहाँ व्यापक आनन्दस्वरूप आत्मामें स्थित हुआ विद्वान्‌ अपनेसे भिन्न कुछ और 
नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुछ और नहीं जानता बह भूमा-व्यापक ब्रह्म है और जहाँ. अपनेसे 
भिन्न कुछ और देखता है कुछ और सुनता है, कुछ और जानता है चह अल्प-परिच्छिन्न है, जो 
भूमा है वही अमृत है और जो अल्प है वह मत्यं-मरणशील है) 'सर्वाणि०” ( जो परमेश्वर सब 
देव, मनुष्यादि शरीरोंको उत्पन्नकर यह देव है, यह मनुष्य है, इत्यादि नाम रखकर उन नामोंसे 
स्वयं व्यवहार करता है ) 'निष्कल०' ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, रागादि दोष रहित, 
निलेंप--पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु और जिसका ईन्धन जल चुका है उस धूम रहित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# वेदान्त शास्त्रमें सगुण तथा निगुण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमें आते हैं, उनमें 
कौन-से सगुणकी उपासना द्वारा निगुण ब्रह्मामें समन्वित होते हैं और कौन-से साक्षात्‌ निर्गुण ब्रह्ममें 
समन्वित होते हैं । इस प्रकारकी जिज्ञासा अग्निम ग्रन्थके आरम्ममें हेतु है । भगवानु माष्यकारने सगुण 
भोर निगुण ब्रह्माके प्रतिपादक 'यत्र हि द्वेतमिव' “यत्र नान्यत्पश्यति' इत्यादि अनेक वाक्य उद्धृत किये 
हैं। माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्म और दूसरा माया उपाधिसे रहित निगुण ब्रह्मा इस प्रकार ब्रह्मके 
दो रूप हैं। यद्यपि ब्रह्म एक ही है, फिर भी उपाधिके भाव और अभावके कारण ब्रह्मके दो रूप 
श्रुतियोंमें कहे गये हैं । इसलिए उपाधि सहित सगुण ब्रह्मा निगुण ब्रह्मसे भिन्न परिच्छिन्न तथा मिथ्या 
है, क्योंकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे मी ऐसा ही कहा जाता है। इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमें कोई विरोध नहीं है । “निष्कलं इस श्रृतिमें सेतु शब्द लौकिक सेतुके समानं 


तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्त वाक्यौसे उत्पन्न ब्रह्माकार वत्तिमें स्वयं स्थित या प्रति 
बिम्बित ब्रह्म संसार सागरसे पार ले जाने ( मोक्ष प्राप्ति ) में एक मात्र साधन है । 
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२।३।६) “अस्थूलमनणु' (बू ३।८।८) इति, 'न्यूनमन्यत्स्थानं संपूर्णमन्यत्‌' इति चेवं सहस्रशो 
विद्याविद्याविषयभेदेन ब्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वेदान्तवाक्यानि । * तत्राविद्यावस्थायां 
ब्रह्मण उपास्योपासकादिलक्षणः सर्वा व्यवहारः । तत्र कानिचिद्त्रह्मण उपासनान्य- 
भ्युदयार्थानि, कानिचित्क्रममुक्त्यर्थानि, कानिचित्कमेंसमुद्ध चर थानि। तेषां गुणविशेषोपा- 
धिभेदेन भेदः | एक एव तु परआत्मेश्वरस्तेस्तेशुणविरोषेविरिष्ट उपास्यो यद्यपि भवति, 
तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते । “तं यथा यथोपासते तदेव मवति’ इति श्रुतेः, 
'यथाक्रतुरस्मिह्लोके पुरुषो भवति तथेतः प्रत्य भवति’ ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्सृतेश्च-'यं 
यं वापि स्मरन्मावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ । तं तमेबेति कोन्तेय सदा तद्भावमावितः ॥' ( गी० ८।६ ) 


अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवकी मैं शरण लेता हूँ )। 'नेति०' ( यह नहीं, यह नहीं, ऐसा ). 
'अस्थूलम०' ( जोनस्थूल है और न सूक्ष्म है) 'न्यून०' ( एक न्यून-अल्प स्थान हे ओर दूसरा 
सम्पूर्ण स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्म अल्प और उपाधिरहित निगुण ब्रह्म पण-व्यापक है ) 
ऐसे सहस्र वाक्य विद्या और अविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखलाते हैं। उसमें अविद्या- 
वस्थामें उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्ममें होते हैं। उपासनाओमें ब्रह्माकी कई एक 
उपासनाए. अभ्युदयके लिए हैं, कई एक ( दहरादि ) उपासनाए क्रममुक्तिके लिए हैं और कई एक 
कमसमृद्धिके लिए हें । गुणविशेषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है। यद्यपि उन-उन 
गुण विशेषोंसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य है, तथापि जिस गुणकी उपासना होती है 
तदनुसार मिन्न-मिन्न फल होते हैं, क्योंकि “तं तथा०' ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है 
वसे ही रूपको प्राप्त होता है ) और “यथा क्रतु०' ( इसलोकमें पुरुष जसे निश्‍्चयवाला होता है वसे 
ही यहाँसे मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारको श्रुति ओर “यं यं०' ( हे कुन्तीपुत्र ! मनुष्य जिस- 
जिस भी भावका स्मरण करता हुआ अन्तकालमें शरीर छोड़ता है, उस भावकी भावनावाला वह पुरुष 
उस-उस भावको ही प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति है। यद्यपि एक ही आत्मा जड़ और चेतन समी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
१ अब भगवान्‌ भाष्यकार 'तत्रः इत्यादिसे अविद्या विषयक विचार करते हैं-नि्गुण ब्र ह्वाके 


ज्ञानके लिए कल्पित प्रपः्चका आश्रयकर उसके बाध होनेसे पहले “गुड़जिह्नान्याय से तत्‌ तत्‌ फलके 
लिए उपासनाओंका विधान किया गया है। उनका भी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्मज्ञान ही मुख्य 


फल है, इसलिए इनका मी महातात्पयं ब्रह्मामें ही है । उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार है-- 
'स यो नाम ब्रह्मेत्युपास्त? ( छा» ७।१।५ ) ( जो कोई उपासक 'नाम/ ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता 
है उसको जहाँ तक नामका विषय है वहाँ तक यथेष्ट कामाचार रूप फल प्राप्त होता है ) इस प्रकारकी 


प्रतीकोपासनाओंका फल अभ्युदय है । दहरादि उपासनाओंका फल क्रममुक्ति है अर्थात्‌ दहर उपासनाके 
बलसे ब्रह्मलोकमें पहुंचकर वहां ब्रह्माद्वारो ब्रह्मज्ञान प्राप्तकर मुक्त हो जाता है। इस उपासनाका विशेष 


विवरण ( ब्र० सू १।३।१४ ) में द्रष्टव्य है । “उङ्गीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ) ( उद्गीथके अवयव 
भूत वर्णात्मक 3% ( ओंकार ) की उपासना करे ) इस प्रकार उद्गीथादि उपासनाओंका फल कमं 
समृद्धि हे । विधेय होनेसे इन उपासनाओंका विधान यद्यपि कमकाण्डमें ही उपयुक्त था, फिर भो 
उपासना ( ध्यान ) मानसिक है और ज्ञानका अन्तरङ्ग साधन है, इसलिए. उनका ज्ञानकाण्डमें 
विधान किया गया है । यद्यपि परमेश्वर एक है तथापि सत्यकामादि गुण अनेक हैं, ध्यान करने योग्य 
हृदय, आदित्य आदि उपाधियाँ-स्थान अनेक हैं। इस तरह उपाधियोंके भेदसे उपहित भी भिन्न-भिन्न 
होता है, अतः जिस-जिस गुण सहित परमेश्वरका जिस/जिस उपाधिरूप स्थानमें ध्यान किया जाता 
है, उस-उस गुण तथा उस-उस उपाधिके भेदसे उपास्यका भेद, उपास्यभेदसे उपासनाका भेद, 
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इति ।# यद्यप्येक आत्मा सचभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतारः 
तम्यादात्मनः कूटस्थनित्यस्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविष्कृतस्य तारतम्यमेश्वर्यशाक्ति 
विशेषेः श्रयते- तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद’ (ए० आ० २।३।२।१) इत्यत्र। स्मतावपि-यद्यद्वि- 
भूतिमत्सच्च श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥' (गी० १०।४१) इति यत्र 
यत्र विभूत्याद्यतिशयः ख स ईश्वर इत्युपास्यतया चोद्यते। एवमिहाप्यादित्यमण्डले 
हिरण्मयः पुरुषः सवपाप्मोदयलिङ्गात्पर एवेति वक्ष्यति | एवं 'आकाशस्तलिङ्गात्‌? ( ब्र० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु द्रष्टव्यम्‌। एवं सद्योमुक्तिकारणमप्यात्मज्ञानमुपाधिविरषद्वारणोप- 
दिइयमानमप्यविवक्षितोपाधिसंबन्धविरेषं परापरविषयत्वेन संदिह्यमानं वाक्यगतिपर्या- 
लोचनया निर्णेतव्यं भवति। यथेहेव तावत्‌ आनन्दमयो 5 भ्यासात्‌' इति । एवमेकमपि ब्रह्मा- 
पेक्षितोपाधिसंबन्धं निरस्तोपाधिसंबन्धं चोपास्यत्वेन ज्ञेयत्वेन च वेदान्तेषूपदिञ्यत इति 
प्रदर्शयितुं परो ग्रन्थ आरभ्यते । यञ्च 'गतिसामान्यात्‌' इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम्‌, 
तदपि वाक्यान्तराणि ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन अरह्मचिपरीतकारणनिषेधेन प्रपञ्चयते- 
भूतोंमें गूढ ( छिसा हुआ ) है, तथापि चित्तरूपी उपाधिविशेषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 
कूटस्थ नित्य एकरूप आत्माका ऐश्वय झक्तिविशेषसे तारतम्य 'तस्य०' ( उस उवथरूप पुरुषके 
शरीरमें वतमान. चिद्र प आत्माको जो पुरुष अतिशय जानता हे- उपासना करता है ) इस श्रतिमें 
सुना जाता है । और 'यद्यद्‌०' ( इसलिए हे अर्जुन ! जो-जो ऐश्वयं शाली कान्तियृक्त एवं उत्कृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंशसे ही उत्पन्न हुई जान ) इस प्रकार स्मृतिमें भी हे । जहाँ-जहाँ 
विभूति आदिका अतिशय है वहन्वह ईश्वर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रमें ) भी आदित्यमण्डलमें हिरण्यमय पुरुष है वह सब पापोंसे रहित होनेके 
कारण परमात्मा ही है, ऐसा ( ब्र० सू० १।१।२० ) सूत्रमें कहेंगे । इस प्रकार ( ब्र० सू० १।१।२२ ) 
इत्यादि सूत्रोंमें भी समझना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान भी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिश्यमान होनेपर भी और उपाधि सम्बन्ध विशेष विवक्षित न होनेसे पर विषयक है अथवा 


अपर बिषयक है ऐसा सन्देह होता है, अतः तात्पर्यंका पर्यालोचनकर उसका निर्णय करना चाहिए । 
जैसे कि यहीं “आनन्दमयोऽभ्यासात्‌” सूत्रमें किया हे । इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धकी अपेक्षा 


उपास्यरूपसे और उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ञयरूपसे वेदान्त वाक्योंमें उपदिश है, यह दिखलानेके लिए 
अग्रिम ग्रन्थका आरम्भ किया जाता है। “गतिसामान्यात्‌” वेदान्त वाक्योंसे ब्रह्म कारणविषयक 
ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गया है, उसका भी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योंका व्याख्यान करनेकी इच्छावाले सूत्रकार ब्रह्मसे भिन्न कारणके निषेधसे विस्तार करेंगे--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उपासना भेदसे फलका भेद होता है। इस विषयमें श्रुति और स्मृति भी उद्धृत किये गये हैँ॥ लोग 
राजाकी उपासनाकी तरह परमात्माकी जिस-जिस रूपसे उपासना करते हैं उस-उस रूपको प्राप्त 
करना ही उनके लिए फल होता हे । 


% बुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे ऐश्वयं, ज्ञान आदिका तारतम्य विशेष होता है । 
इस भेदसे एक रूप आंत्माका मनुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगभं पयरत उत्तरोत्तर ऐश्वर्यादिके उत्कर्षका 
आविर्माव सुना जाता हे । उपास्य उपासक मावमें भी अल्प उपाविवाला आत्मा उपासक और उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह सारा तारतम्य है । 'आदित्यं ब्रहम्यु- 
पासीत” यहाँ आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हैं किन्तु ईश्वररूपसे उपास्य हैं, इसमें 


मगवान्‌ भाष्यकार आकाशस्तल्लिङ्गात्‌' इत्यादिसे भगवान्‌ सूत्रकारकी सम्मति देते हैं कि इस सूत्रमें 
आकाश शब्दसे भी परमेश्वरका ही ग्रहण किया गया है । 


१०% अह्मसूत्र-शांडुरभाष्यं [ अ० १ पा० है 


आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२॥ 

पद्‌च्छेद--आनन्दमयः, अभ्यासात्‌ । 

सूत्राथ--( आनन्दमयः ) अन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमयः? इस श्रृतिमें आनन्दमय परमात्मा 
ही है जीव नहीं, (अभ्यासात्‌) क्योंकि आनन्द शब्दका ब्रह्मके लिए अनेक वार अभ्यास देखा गया है । 

$ तेत्तिरीयकेऽन्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञानमयं चानुक्रम्याम्नायते- तस्माद्वा 
एतस्माद्विज्ञानमयात्‌। अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? ( ते० २।५ ) इति । तत्र खंशयः-किमिहा- 
नन्दमयशब्देन परमेच अझोच्यते यत्प्रकतम्‌ 'सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( तै० २।१ ) इति; 
किवा ऽन्नमयादिवद्त्रह्मणोऽर्थान्तरमिति । कि तावत्प्राप्तं ? # ब्रह्मणोऽर्थान्तरममुख्य 
आत्मानन्दमयः स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? अन्नमयाद्यमुख्यात्मप्रवाहपतितत्वात्‌। अथापि स्यात्स- 
वान्तरस्वादानन्दमयो मुख्य एवात्मेति; न स्यात्प्रियाद्यवयबयोगाच्छारीरश्वश्रवणाञ्च । 
मुख्यश्चे दात्मानन्दमयः स्यात्‌, न प्रियादिसंस्पशाः स्यात्‌ । इह तु तस्य प्रियमेव शिरः’ इत्यादि 
श्रयते । शारीरत्वं च श्रयते-तस्यष एव शारीर आत्मा । यः पूवस्य’ इति। तस्य पूवस्य विज्ञानः 
मयस्यंष एव शारीर आत्मा य एष आनन्दमय इत्यथः। नच सशरीरस्य सतः प्रिया- 
| प्रियसंस्पशों वारयितुं दाक्यः । तस्मात्संसायवानन्दमय आत्मेत्येव प्राप्त, # इदमुच्यते- 


तैत्तिरीयक उपनिषद्में क्रमशः अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, और विज्ञानमयका आत्मरूपसे 
उपक्रमकर “तस्माद्वा०' ( उस विज्ञानमयसे भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय हे ) ऐसा श्रुति 
कहती है । इससे सन्देह होता है कि क्या यहाँ आनन्दमय शब्दसे परब्रह्म ही कहा जाता है, जो "सव्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इस प्रकार प्रकृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रह्मसे भिन्न पदाथ ? तब क्या नाप्त 
होता है ? पूवंपक्षी-आनन्दमय ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ अमुख्य आत्मा होना चाहिए, क्योंकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है । परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? ऐसा नहीं हो सकता, कारण कि उसमें प्रिय आदि अवयवोंका योग तथा शारीरत्वका 
श्रवण है । भानन्दमय यदि मुख्य आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्ध होता । परन्तु यहाँ तो 
तस्य०' ( उसका प्रिय ही शिर है ) इत्यादि श्रति है। और “तस्यैष०' ( यह जो आनन्दमय है यही 
उस पूवका शारीर आत्मा है ) यह शारीरत्वको श्रुति है । उस पूव विज्ञानमयका यही शारीर आत्मा 
हे जो यह आनन्दमय है, ऐसा अथ है । सशरीर होनेपर प्रिय और अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है । इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके निरा- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# तस्माद्वा’ यह तैत्तिरीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्य है । इस उपनिषद्‌में प्रतिपादित 
विज्ञानमयस भिन्न उसके आन्तर आनन्दमय आत्मा है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोंकी अन्नमयादि कोशोंमें 
जो आत्मबुद्धि है उसे पूर्व-पूव कोशोंसे हटाती हुई अन्तमें विज्ञानमय कोशमें से आत्मबुद्धिका निरा- 
करण करती हुई श्रुति आनन्दमयमें आत्मंबुद्धि कराती है । यहाँ अन्नका विकार प्रसिद्ध यह स्थूल शरीर 
अन्नमय. है । समष्टि प्राण, मन और बुद्धि हिरण्यगभं रूप हैं व्यष्टि प्राण, मन तथा बुद्धि क्रमसे 
प्राणमय, मनोमय तथा - विज्ञानमय कहे जाते हैं। जो ब्रिम्ब चतन्य आनन्दरूप ईश्वर है उसका 
प्रतिबिम्ब जीव आनन्दमय है। इस प्रकार क्रमसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा 
आनन्दमय पाँच कोश क़हे जाते हैं । अब यहाँ किमिह” से संशय उपस्थित करते हैं। 
ॐ यहाँ वृत्तिकारके मतानुसार आनन्दमय ही ब्रह्मा है, पहले इसपर विचार किया जाता है- 
आनन्दशब्दसे 'मथद्‌' प्रत्यय होकर आनन्दमय शब्द सिद्ध हुआ है। “मयट्‌” प्रत्ययका अर्थ विकार 


अघि ५ स्‌० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०३ 


'आनन्दमयो5भ्यासात्‌ ।' पर एवात्मा55नन्दमयो भवितुमहति । कुतः ? अभ्यासात्‌। परस्मि- 
सेव ह्याव्मन्यानन्दशब्दो बहुकुत्वो 5भ्यस्यते । आनन्दमयं प्रस्तुत्य रसो वे सः' ( ते० २।६ ) 
इति तस्येव रखत्वमुवस्वोच्यते-रसं _ ह्येवायं लब्ध्वाऽऽनन्दी मवति’ इति, `को ह्येवान्यात्क 
प्राण्यात । यदेष आकांश आनन्दो न स्यात्‌ । एष ह्येवानन्दयाति’ ( ते० २1७ ) 'सेषानन्द्स्य 
मीमांसा मवति', 'एतमानन्दमयमात्मानसझुपसंक्रामति', “आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति कुतश्चन 
( तैत्ति० २।५,९ ) इति । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ( तेत्ति० ३।६ ) इति च । ध्रत्यन्तरे च 
“विज्ञानमानन्दं ब्रह्मः ( बृ० ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्द्‌शब्दो दष्टः । एवमानन्दशब्दस्य 
बहुङृत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मेति गस्यते। * यत्तृक्तमन्नदयादयमुख्यात्मः 
्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमुख्यत्वमिति, नासो दोषः; आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । 


करणार्थं 'आनन्दुमयो० यह सूत्र कहा जाता हे । परमात्मा ही आनन्दमय हो सकता है । क्योंकि 
उसमें उसका अभ्यास है । परमात्मामें ही आनन्द शब्दका वार-वार अभ्यास है। आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर 'रसो ( निश्चय वह आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर रस _ ह्येवायं० 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) 'को ह्येवान्यात्कः०' ( यंदि आकाश-हृदया- 
काशमें स्थित यह आनन्दरूप आत्मा न होता तो कोन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता और 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छ्वास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दितं करता है ) 'संषा० 
( यह आनन्दका विचार होता है ) “एतम०' ( विद्वान्‌ उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) | 
“आनन्द ब्रह्मणो०? ( ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भयभीत नहीं होता) आनन्दो०' 
( आनन्द ब्रह्म है, ऐसा भृगुने जाना ) ऐसा श्रुति कहती है । “विज्ञानम०” (-विज्ञान आनन्द ब्रह्म . 
है ) इसप्रकार अन्य श्रृतिमें भी ब्रह्ममें ही आनन्द शब्द देखा गया है। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्ममें बहुत वार अभ्यास होनेसे आनन्दमय आत्मा ब्रह्म है। ऐसा ज्ञात होता है। 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अमुख्य आत्माके प्रवाहमें पठित होनेसे- आनन्दमय भी अमुख्य 
आत्मा है। यह दोष नहों है, क्योंकि आनन्दमय सबके आन्तर है। मुख्य आत्माका ही उपदेश 
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तथा प्राचुयं ( बहुत ) है। गत ईक्षित’ अधिकरणमें गोण और मुख्य ईक्षण दोनोंके तुल्य न होनेसे 


संशय नहीं होता, क्योंकि गोण प्राय पाठ निश्चायक नहीं होता । परन्तु यहाँ 'आनन्देमय” में तो मयट 
प्रत्यय विकार और प्राच्य दोनोंमें .मुख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विकारोंके प्रवाहमें आनन्द- 
» मयका पाठ होनेसे यह निश्चय होता है कि आनन्दका विकार जीव आनन्दमय है । इस प्रकार प्रत्य - 


दाहरण संगतिसे “किं तावत्‌, से पूर्वपक्ष करते हें । अब पुवपक्षी पर कोई शङ्का करते हें--सर्वान्तर 
होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही है । पूर्वपक्षी “न स्यात्‌, आदिसे कहता है । 


| # यहाँ आनन्दमय शब्दसे परमात्माका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि उसमें अनेक वार 
आनन्द शब्दका प्रयोग किया गया हे । यद्यपि आनन्दशब्द वार वार ब्रह्ममें प्रयुक्त है तो इससे 
आनन्दमय राज्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता है तो भी “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत’ जैसे यहां 
ज्योतिष्टोमके प्रकरणंमें पठित 'ज्योतिः' . शब्दका अथं ज्योतिष्टोम है, वेसे ही. आनन्दमयके प्रकरणमें 
पठित आनन्दपद भी आनन्दमयका वाचक है, इसलिए आनन्दशब्दका अभ्यास आनन्दमयमें 
ब्रह्वात्वका साधक है । i र 
# आनन्दमयः सुख्याव्माभवितुमहति सर्वान्तरत्वात्‌ यन्नेवं तञ्नेचं यथा अञ्जसयादि 
आनन्दमय मुख्य आत्मा हो सकता है, क्योंकि वह सर्वान्तर है, जो सर्वान्तर नहों हे वह आत्मा 
नहीं हो सकता जैसे अन्नमयादि ।' इस अनुमान से मी आनन्दमय मुख्य आत्मा सिद्ध होता है ॥ १२ ॥ 


१०४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य | अ० १ पा० १ 


मुख्यमेव ह्यात्मानमुपदिदिक्ष शाखं लोकवुद्धिमनुसरत्‌, अन्नमयं दारीरमनात्मानमत्यन्त- 
मूढानामात्मत्वेन प्रसिद्धमनूच मूषानिषिक्तद्टुततान्रादिप्रतिमावत्ततोऽन्तरं ततोऽन्तर- 
मित्येवं पूण पूर्वण समानमुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति ग्राहयत्‌, प्रतिपत्तिसौकर्यापेक्षया 
सर्वान्तरं मुख्यमानन्दमयमात्मानसुपदिदेशेति र्छिष्टतरम्‌। यथारुन्धतीनिद राने 
बह्दीष्वपि तारास्वमुख्यास्वरुन्धतीषु दर्शितासु याऽन्त्या प्रदर्यते सा मुख्येवारुन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्तरत्वान्मुख्यमात्मतवम्‌। यत्तु ब्रषे, प्रियादीनां 
रिरस्त्वादिकर्पनाऽनुपपन्ना मुख्यस्यात्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न 
स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमत्यानन्दमयस्यान्नमयादिशरीरपरम्परया प्रदद्यमा- 
नत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारीरत्वं संसारिवत्‌ , तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१२॥ 
विकारशब्दान्मेति चेन्न प्राचुर्यात्‌ ॥ १३ ॥ 
पद्च्छेद्‌--विकारशब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सूत्नाथ---( विकारदाब्दात्‌, मयट्‌ प्रत्यय विकाराथंका वाचक है, अतः (न ) ब्रह्म आनन्दमय 
शब्दका अर्थ नहीं है। ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण कि 
प्राचुर्याथमे मयट्‌ प्रत्थयका विधान है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

* अत्राह-नानन्दमयः पर आत्मा भवितुमहति। कस्मात्‌? विकारशब्दात्‌ । 
पक्तिचचनादयमन्यः दब्दो विकारवचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो दिकाराथ- 
त्वात्‌ । तस्मादन्नमयादिराब्दवहि कारविषय एवानन्द मयदाब्द इति चेत्‌, न; प्राचुर्याथ ५पि 

मयटः स्मरणात्‌ | 'तत्मकृतवचने मयट्‌' (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयर्‌ स्मयते । 
करनेकी इच्छावाले शास्त्रने छोकबुद्धिका अनुसरण कर अत्यन्त मूढ पुरुषोंमें आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा 
अन्नमय शरीरका अनुवादकर सांचेमें ढाले हुए द्रवीभूत ताम्बे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, 
उसके अभ्यन्तर इस प्रकार पूव-पूवके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपस ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सौकयंकी अपेक्षा सबके आन्तर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया है, यह सवथा युक्त है । 
जसं अरुम्धती हृशान्तमें बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों ) को अरुन्धती रूपसं दिखलाए जानेपर जो 
अन्तका तारा विखलाया जाता है वह मुख्य अशन्धती ही होता है, वेसे ही यहाँ आनन्दमय सबके 
आन्तर होनेके कारण मुख्य आत्मा ही है। किन्तु यह जो कहते हो कि मुख्य आत्माके प्रियादिमें 
शिरस्त्वादिकी कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयसे पूव एवं मनोमयके पश्चात्‌ 
विज्ञानमय उपाधिसे वह कल्पना उत्पन्न हुई है स्वाभाविक नहीं हे । ओऑनन्दमयका शारीरत्व भी 
अन्नमयादि शरीर परम्परासे दिखलाया गया है। संसारीके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं है, अतः 
आनन्दमय परमात्म! ही है ॥ १२ ॥ 

यहाँ पुत्रपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ विकार वाचक 
मयट्‌” प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति' वचन आनन्दसे भिन्न यह शब्द विकार वाचक 
जाना गया है, कारण कि आनन्दसय' इसमें मयद्‌ विकाराथक है । अतः अन्नमयादि शब्दके समान 
आनन्दमय शब्द भी विकारार्थक ही है। ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्राचुर्यार्थे 
भी 'मयट्‌' का प्रयोग होता है। 'तन्प्रक्रत०' ( प्राचुयंसे प्रसतुत जो प्रकृत तद्वाचक शब्दसे मयट प्रत्यय 

सत्यानन्दी-दीपिका 

२ मयडचेतयोर्माघायाममक्षाऽऽच्छादुनयोः? ( पा० ४।३।१४३ ) इस सूत्रे प्रकृति मात्रमें 
विकार ओर अवयवके' अर्थमें मयद्‌ प्रत्ययका विकल्पसे विधान किया गया हे । अतः इस सूत्रके 


अधि० दै स्‌० १४-१५ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०५ 


यथा “अब्रमयो यज्ञ' इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवमानन्दप्रचुर ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्द- 
प्रचुरत्वं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादार भ्योत्तशिज्षुत्तरंस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द इत्युकत्वा 
ब्रह्मानन्दस्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मात्पाचु्याथ मयट्‌ ॥ १३ ॥ 
तद्भेतुव्यपदेशाच ॥ १४ ॥ 

पदच्छेद्‌--तद्धेतुव्यपदेशात्‌, च । 

सूआथ--'एष ह्येवानन्दयाति’ इस शुतिभें सब जीवोंके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 
गया है, अत: आनन्दमय परमात्मा ही है । 

इतश्च प्राचुर्याथे मयट | यस्मादानन्दहेतुत्वं ब्रह्मणो व्यपदिशति श्रुतिः-- एप ह्येवा- 
नन्द्यातिः इति । आनन्दयतीत्यथेः । यो ह्यन्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द इति प्रसिद्धं 
भवति । यथा लोके यो5न्येषां धनिकत्वमापादयति स प्रचुरधन इति गम्यते, तद्वत्‌ । 
तस्मास्पाचुर्याथ5पि मयटः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१४॥ 

मान्त्रवणिकसेव च गीयते ॥ १७ ॥ 

पदच्छेद--मान्त्रवणिकम्‌, एव, च, गीयते । 

सूत्राथ -7( मान्त्रवणिकमेव च ) सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस मन्त्रमें निर्धारित ब्रह्मका ही 
( गीयते ) ‘अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? इस ब्राह्मणवाक्यमें कथन है, क्योंकि वही प्रकृत है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही हे । 

कइतश्चानन्दमयः पर एवात्मा । यस्मात्‌ बह्मविदामोति परम इत्युपक्रस्य “सत्यं 
होता है ) इस सूत्रसे प्राचुर्याथमें भी मयट्‌ प्रत्यय होता है । जंसे अन्न प्रचुर यांग अन्नमय यज्ञ कह- 
लाता है, वसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रह्म आनन्दमय कहा: जाता है। मनुष्यसे लेकर उत्तरोत्तर 
स्थानमें सौ-सौगुना आनन्द है यह कहकर ब्रह्मानन्द निरतिशय है ऐसा निश्चय होनेसे ब्रह्म आनन्द- 
प्रचुर है । इस कारण प्राचुर्याथमें मयट्‌ प्रत्यय है ॥ १३ ॥ 

और इसकारण मी मयट्र प्रचुर अथमें है, क्योंकि 'एष ह्येवानन्दयाति” ( निश्चय यही आनन्द 
देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है। आनन्दयाति अर्थात्‌ आनन्दयति-आनन्द देता 
है ऐसा अर्थ है। जो अच्योंको आनन्द देता है वह प्रचुर आनन्द है यह प्रसिद्ध है.। जैसे लोकमें 
जो अन्य निर्धन पुरुषोंको धनी बना देता है वह प्रचुरधन युक्त है, ऐका ज्ञात होता है । इसकारण 
प्राचुर्याथमे भी मयटका प्रयोग सम्भव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १४.॥ 

और इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है, क्‍योंकि 'बह्मविदा०' | ब्रह्मवित्‌ परब्रह्म को 


| सत्यानन्दी-दीपिका । 
अभिप्रायसे पूवपक्षी 'आनन्दरय विकारः? ऐसा विग्रहकर कहता है कि यह मयट्‌ प्रत्यय विकाराथक हे ।. 


इसलिए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'तत्प्रकत' इस पाणिनीय सुत्रसे प्राचुय अथमें मी मयटका विधान है । अतः आनन्द प्रचुर 
होनेसे ब्रह्म आनन्द प्रचुर कहा जाता है । परन्तु यहाँ दुःखः लवको लेकर आनन्द प्राचुयं नहीं कहा 
गया है; किन्तु सुख लवको लेकर, क्योंकि “सेषानन्दस्य मीमांसा मंचति' ( तैत्ति० २८१ ) ते ये 
शतं प्रजापतेरानन्दः' ( तैत्ति० २।८।४ ) ( पूर्वोक्त आनन्दसे प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं, वह 
ब्रह्माका एक आनन्द है ) इसप्रकार तैत्तिरीय श्रतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगम पयन्त क्रमश! सौ 
सोगुना उत्तरोत्तर आनन्दको कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ऐसा कहा है, इसलिए यहाँ प्रचुर 
अर्थमें ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग है ॥ १३ ॥ 


१०९ त्रह्मसत्र-शाङ्करभाप्य [ अ० १ पा०१ 


ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ (तै०२।१) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्प्रकृतं ब्रह्मसत्यज्ञानानन्तविशेषणेनिर्धारितम , 
यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि भूतान्यज्ञायन्त, यञ्च भूतानि खट्टा तान्यनुप्रविश्य 
गुहायामवस्थितं सर्वान्तरं; यस्य विज्ञानाय अन्योऽन्तर आस्माऽन्योऽन्तर आत्मा’ इति 
प्रक्रान्तम्‌, तन्मान्त्रचणिकमेव ब्रह्मेह गीयते 'अन्योऽम्तर आत्मानन्दमयः? ( तै० २।५ ) इति । 
मन्त्रत्राह्मणयोइचेकाथत्वं युक्तम्‌ , अविरोधात्‌! अन्यथा हि प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये 
स्याताम्‌ । न चान्नमयादिभ्य इवानन्द्मयादन्योऽन्तर आत्मा5भिघीयते । णतन्निष्टेव च 
'सेषा भागेवी वारुणी विद्या’ ( तै० २६ ) तस्मादानन्दमयः पर पचात्मा ॥ १५॥ ॥ 
नेतरोऽनुपपत्तेः ॥ १६ ॥ 

पद्च्छेद्‌--न, इतरः, अनुपपत्तेः । 

सूत्राथ--( इतरः ) जीव ( न ) आनन्दमय नहीं है ! ( अनुपपत्तेः ) क्योंकि 'सोऽकामयत' 
इसप्रकार सृष्टिसे पहले श्रय्रमाण कामयितृत्व आदि धर्मोकी उसमें उपपत्ति नहीं है अतः आनन्दमय 
परमात्मा ही है । 

इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा, नेतरः । इतर ईश्वरादन्यः संसारी जीव इत्यथः । न 
जीव आनन्दमयर/ब्देनासिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । आनन्दमयं हि प्रकृत्य श्रृयते- 
"सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा । इद॒ “वमसजत । यदिदं 
किञ्च' ( तै० २।६ ) इति । तत्र प्राक्शारीराद्य॒त्पत्ते रभिध्यानं, सज्यमानानाँ च विकाराणां 
स्रष्टुरब्यतिरेकः, सवविकारसुष्टिश्च स परस्मादात्मनोऽन्यचोपपद्यते ॥ १६॥ 
प्राप्त होता है ऐसा आरम्भकर “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस मन्त्रमें सत्य, ज्ञान और अनन्त रूप 
विशेषणोंसे जो प्रकृत ब्रह्म निर्धारित है, जिससे आकाशादि क्रमसे स्थावर ओर जंगम भूत उत्पन्न हुए 
हैं तथा जो भूतोंको उत्पन्नकर उनमें प्रवेशकर बुद्धिरूप गुहामें अवस्थित और सबके अन्तर है और 
जिसके ज्ञानके लिए 'दूसरा अन्तर आत्मा है, दूसरा अन्तर आत्मा है” ऐसा वर्णन किया है । पूर्व 
मन्त्रमें वणित वह ब्रह्म ही यहाँ अन्योऽन्तर आस्सानन्द्मयः? इस श्रृतिमें कहा गया है। मन्त्र और 
त्राह्मणका एकार्थत्व होना युक्त है, क्योंकि उनमें विरोध नहीं है । अन्यथा--दोनोंको एकार्थक न 
मानें तो प्रकृतहान ओर अप्रकृतप्रक्रियाकी कल्पना (प्रकृत अर्थको छोड़कर अप्रकृत अथकी 
कल्पना ) प्रसक्त होगी । जैसे अन्ममयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वसे आनन्दमयसे अन्य 


आत्माका अभिधान नहीं किया गया है । “सैषा०' ( यह जो भृगुको वरुणद्वारा प्राप्त विद्या है वह मी 
आनन्दमयगें ही पयवसित है ) अतः आनन्दमय. परमात्मा ही है ॥ १५ ॥ 


और इसकारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है इतर नहीं। इतर अर्थात्‌ ईश्वरसे अन्य 
संसारी जीव, ऐसा अर्थ है। आनन्दमय शब्दसे जीवका अभिधान नहीं है, क्योंकि उसमें आनन्द- 
मयत्वकी उपपत्ति नहीं है । आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'सोऽकामयत०” ( उसने कामना की कि मैं बहुत 
हो जाऊ उत्पन्न होऊं उसने तप किया, उसने तप कर यह जो कुछ है वह सब उत्पन्न किया ) ऐसी 
श्रुति है । इस श्रृतिमे प्रतिपादित शरीरादिकी उत्यत्तिके पहले कामना, सृज्यमान बिकारोंका स्रष्टासे 
अभेद एव सब विकारोंकी सृष्टि यह सब परमात्मासे अन्यमें उपपन्त नहीं होता ॥ १६ ॥ 

सत्यानत्दी-दीपिका , 

* प्रथम सूत्रोसे लिङ्गरूप वेदान्त वाक्योंको लेकर आनन्दमय ब्रह्म कहा गया हे । अब 
प्रकरणको लेकर कहा जाता है--'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' “यो वेद्‌ निहितं गुहायां परमे व्योभन! 
इत्यादि मन्त्रोमें प्रतिपादित ब्रह्म ही अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः' इस ब्राह्मण वाक्यमें कहा गया 


हे । इसप्रकार मन्त्र और ब्राह्मण वाक्य एकाथक हैं, क्योंकि दोनोंमें विरोध नहीं है । इसलिए 
आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १५॥ 


अधि० ६ सू० १७] . भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०७ 


मेदव्यपडेश्ञाच || १७ ॥ 
पदच्छेद--भिदव्यपदेशात, च । 


सूत्राथ--और “रस _ह्यवाय लब्ध्वानन्दी मवति’ यह धृति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है; 


इतश्च नानन्दसयः संसारा, यस्मादानन्दमयाचकार- रसो नसः रस -द्यवाय 
लब्ध्वा$ःनन्दी भवति’ ( ते० २७७ ) इति जीवानन्दमयी भदेच व्यपदिशति । नहि लब्धेव 
लब्यव्यो भवति । कथ ताहे भाव्साउन्रेश्व्य:, 'आत्मलामान्न परं विद्यते’ इति श्रतिस्मृती ? 
यावता न लब्धव लब्धव्य। भवतात्यक्तम्‌ । बाढस; तथाप्यात्मनाऽप्रच्छतात्मभावस्यच 
संतस्तस्वानेवबोधनिमित्तो मिथ्येव देहदिष्दनात्मस्वात्मत्वनिश्चयों टोँकिको रष्टः । तेन 
देहादिभूतस्यात्मनो5प्यात्मा५नन्विरो५न्वेएव्योइळब्यो लब्धव्यो5श्रतः श्रोतव्यो5मतो 
मन्तेव्यो५(वक्ञातो विज्ञतव्य इत्यादभंदव्यपद्श उपपद्यत । & प्राताषेथ्यत एव तु पर- 
माथः सवक्षात्परमेश्वरादन्यो द्रा श्रोता वा “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ (बृ०३।७।२३ ) इत्यादिना । 
परमेश्वरस्त्वविद्याकल्पिताच्छारीरात्कतुभोक्तुःवक्षानात्माख्यादन्यः । यथा मायाविनश्वमे 
इस कारण भी जानन्दमय संसारी नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके प्रकरणमें 'रसो बे०' ( निश्‍चय 
वह रस है, इसको पाकर ही यह जीव आनन्दी होता है) यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है । जब छब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, तब 'आत्मा$न्वेष्टव्य:०' ( आत्माकी खोज 
करनी चाहिए ) 'आवत्मलांभाज०' ( आत्मलाससै बढ़कर कुछ नहीं है) यह श्रुति और स्मृति कसे 
उपपन्न होंगी ? जब कि लब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, ऐसा. कहा गया हे । यद्यपि यह ठीक है, 
तथापि ( अभेद होनेपर भी ) जिस आत्माका आत्मभाव नष्ट नहीं हुआ है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्माके यथार्थ स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदार्थमें अमरूप आत्मत्व निश्चय लोक में 
देखा गया हे । उस ( मिथ्याज्ञान ) से देहादिरूप आत्माका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हुआ अन्वे- 
व्य, अलब्या होता हुआ ळब्धव्य, अश्नुत होता हुआ श्रोतव्य, अमत होता हुआ मन्तव्य, अविज्ञात 
होता हुआ विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है । परमाथंसे तो सबंज्ञ परमेश्वर से अन्य द्रष्टा, 
श्रोताका “नान्योञ्तो०' ( उस परमेश्वरसे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे प्रतिषेध किया जाता हे । 
परमेश्वर तो अविद्यासे कल्पित शारीर कर्ता, भोक्ता विज्ञानात्मासे अन्य है । जेसे ढाल और खडग 
सत्यानन्दी-दोपिका 
%*रसो बै सः? आदि श्रृतिमें प्रकृत आनन्दमयको 'सः' ( वह ) शब्दसे कहा गया हे और इस 
रसरूप आनन्दमयको प्राप्त करने वाला जीव हे । इसलिए लब्धा जीव लब्धव्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता । यदि लब्धा और लब्धव्यमें मेद मानें तो 'आत्मान्वेष्टव्यः' 'आत्मलाभान्न पर 
बिद्यते? इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाध होगा अर्थात्‌ लब्धा और लब्धव्य दोनोंके अभेदमें ही ये संगत 
होती हैं अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लभ्य है यह कथन तो अभेद में ठीक 
नहीं हे, अतः मानना होगा कि यह सब कथन कल्पित ,भेदको लेकर है। अखण्ड एक रस चिद्रूप 
आत्माका "मैं आत्मा हैँ! इसप्रकार यथार्थ ज्ञान न होनेके कारणे अनात्मदेहादिमें “मैं मनुष्य हूँ 
ऐसा अज्ञानसे भ्रमरूप आत्मत्व निश्चय . होनेपर अपनेको परमात्मासे भिन्न समझता है। इसप्रकार 


' अभिन्न सद्रप आत्मामें जीव और ईशवरके-कल्पित भेदको लेकर लब्धा और लब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
में कहे गये हैं। अतः जीव और आनन्दमयका पारमाथिक अभेद होनेपर भी कोई दोष नहीं है। 


| भ दांका--'नान्यो5तो5स्ति द्वष्ठ' इत्यादि श्र्तिके आधारपर यदि परमेश्वरसे जीव भिन्न नहीं 
दै तो मिथ्या जीवकै साथ अभेद होनेके कारण .परमेश्वर भी मिथ्या हो जायगा ? समाधान--नजैसे 


१०८ ब्रझसूच-शाकूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


खङ्गधरात्सत्रेणाकाशमघिरोहतः स एव मायावी परमाथरूपो भूमिष्ठोऽन्यः। यथा वा 
घटाकाशादपाधिपरिच्छन्नाद नुपाधिर परिच्छिन्न आकाशोऽन्यः। इंदरां च विज्ञानात्म- 
परमात्ममेदसाश्चित्य नेतरोऽनुपपत्तेः, भेदव्यपदेशाच' इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 
कामाच नानुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद--कामात्‌, च, न, अनुमानापेक्षा : 

सूत्राथ--( कामात्‌ ) 'सोश्कामयत' इसप्रकार कामयितृत्वका श्रवण है, अतः ( नानुमाना- 
पेक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय शब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती ।. 

आनन्दमयाधिकारे च 'सो5कामयत' बहु स्यां प्रजाग्रेय' ( तै० २६ ) इति कामयितृत्व- 
निद्‌शान्नानुमानिकमंपि साख्यपरिकल्पितस चेतन प्रधानमानन्दमयत्वेन कारणत्वेन वा5- 
पेक्षितव्यम्‌ । ईक्षतेनाशब्दम' ( ब० १1१५ ) इति निराकृतमपि प्रधान पूवसत्रोदाहतां 
कासयितृत्वश्वतिमाश्रित्य परसझात्पुननिराक्रियते गतिसामान्यप्रपञ्चनाय ॥ १८ ॥ 

अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--अस्मिनु, अस्य, च, तद्योगम्‌, शास्ति । 

सूत्राथ--'यदा ह्येवेष' इत्यादि श्रुति ( अस्मिन्‌ ) इस प्रकृत आनन्दमय आत्मामें ( अस्य ) 
प्रतिबुद्ध जीवकी ( तद्योगम्‌ ) तद्धावापत्ति-मुक्तिका ( शास्ति ) उपदेश करती है, इसलिए जीव अथवा 
प्रधान आनन्दमय नहीं है, किन्तु परमात्मा हो हे । 

इतश्च न प्रचाने जीवे दानन्दमयशब्दः । यस्मादस्मिन्नानन्दमये प्रकृत आत्मनि 
प्रतिबुद्धस्या5स्य जीवस्य तद्योगं शास्ति । तदात्मना योगस्तयोगः, तद्भावापत्तिः, मुक्ति- 
रिव्यर्थः । तद्योगं शास्ति शास्त्रम्‌ 'यदा हेवैष एतरिमन्नदर्‍्येऽनात्म्येऽनि रुक्तेऽनिलूयनेऽभयं प्रतिष्ठा 
धारणकर सूत्रद्वारा आकाशमें आरुढ मायावी नटसे भूमिस्थ परमार्थरूप वही मायावी भिन्न है । अथवा 
जैसे घटरूप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाशसे उपाधि रहित महाकाश भिन्न है, वसे ही विज्ञानात्मा और 
परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर “नेतरोऽनुपपत्तेः? 'भिदव्यपदेशाश्च’ ये सूत्र कहे गये हैं ॥ १७॥ 

और आमन्दमयके प्रकरणमें 'सोऽकासयत०' ( उसने कामना को बहुत होऊ उत्पन्न होऊ ) 
इसभ्रकार कामयितृत्वका निर्देश होतेसे अनुमानगम्य सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान भी आनन्द- 
मयरूपसे अथवा कारणरूपसे अपेक्षतव्य-ग्राह्म नहों है। इक्षते०' इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया है, तो भी सव वेदान्तवाक्योंसे अवगति (कारणज्ञान) समान है ऐसा विस्तारसे 
दिखलानेके लिए पूव॑सूत्र ( ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ ) में उदाहृत कामयितृत्व श्रुतिको लेकर प्रसंगसे पुनः 
निराकरण किया जाता है ॥ १८ ॥ 

इस कारण मी प्रधानमें अथवा जीवमें. आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शास्त्र इस 
प्रतिबुद्ध जीवका इस प्रकृत आनन्दमय आत्मामें तद्योग-अभेद बतलाता है । तद्रपसे योग तद्योग- 
तद्भावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति ऐसा अथं हे । 'यद्वा ह्योवैष०' ( जब यह साधक इस अदृश्य, अशरीर, 
अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अभयस्थिति प्राप्त करता है तब वह अभयको प्राप्त हो जाता है, जब 

सत्यानन्दी-दीपिका 

शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिसे भिन्न नहीं है तथा आरोपित रजतसे अभिन्न होनेपर भी शुक्ति मिथ्या 
नहीं हे, क्योंकि शुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है, वसे ही अविद्यामें प्रति- 
बिम्बरूपसे कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह मिथ्या नहीं है । यद्यपि कल्पित वस्तु अधि- 
ष्ठानने भिन्न नहीं होती, फिर भी अघिष्ठानका उससे भेद है ॥ १७ ॥ 


अधि० ९ सू० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १०९ 


विन्दते । अथ सोऽभयं गतो भवति । यदा ह्येयेष एतस्मिन्नुदरमन्तर कुरुते । अथ तस्य भयं भवति! 
(तै० २७) इति । एतदुक्त भवति-यदे त स्पिन्नानन्दमये ऽस्पमप्यन्तरमतादात्म्यरूपं पञ्यति 
तदा संसारभयान्न निवतते। यदास्वेतस्मिन्नानन्दमये निरन्तरं तादात्म्येन प्रतितिष्ठति तदा 
संसारभयान्िवतंत इति | तञ्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न प्रथानपरिग्रह जीघर्पारग्रहे वा । 
तस्मादानन्दमयः परम्रात्मेति स्थित म्‌। इद्‌ स्बिह वक्तव्यम्‌ स वा एष उुरुषाऽन्रससयः । 
तस्माद्वा एतस्मादरसमयाद्न्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः’ तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः’ 
तस्मात्‌ अन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमय ( ते० २।१,२,३,४ ) इति च विकाराथ मयट्प्रवाहे 
सत्यानन्दमय एवाकस्मादधंजरतीयभ्यायेन कथमिव मयटः प्राुर्याथेत्वं बह्माविषयट्वं चा- 
श्रीयत इति ? मान्त्रचाणकब्रह्माधिकारादिति चेत्‌-न; अन्नमयादीनामपि ताह ब्रह्मत्व- 
प्रसङ्क। ` अत्राह-युक्तमन्नमयादीनामघ्रह्मत्व तस्मात्तस्मादान्तरस्यान्तरस्यान्यस्याम्यः 
स्यात्मन उच्यमानस्वात्‌; आनन्दमयात्तु न करिचदन्य आन्तर आत्मोच्यते, तेनानदमयस्य 
ब्रह्मत्वम्‌, अन्यथा प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसङ्गादिति । $अत्रोच्यते-यद्यप्यन्नमयादि भ्य 
इवानन्दमयाद्न्योऽन्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि नानन्दमयस्य ब्रह्मत्वं, यत आनन्दमयं 
प्रकृत्य श्रयते--तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पक्षः । प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द आत्मा । 


LOT Ts TI 


यह उस ब्रह्ममें थोड़ी सी भी भेददृष्टि करता है तब इसे भय प्राप्त होता हे ) यह शास्त्र तद्योग 
( अभेद ) का उपदेश करता है । इसका तात्पय यह है कि जब इस आनन्दमय परमात्मामें किञ्चित्‌, 
भी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारभयसे निवृत्त ( मुक्त ) नहीं होता, जब इस आनन्दमयमें 
निरन्तर तादात्म्यरूपसे प्रतिष्ठित होता है तब संसारभयसे निवृत्त हो जाता है । श्रुतिका यह तात्पयं 
आनन्दमयशब्दसे परमात्माका ग्रहण करनेपर ही घटता है। प्रधानका परिग्रह अयवा जीवका परिग्रह 
करनेमें नहीं घटत! । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा हे । परन्तु यहाँ यह कहना 
चाहिए कि “स वा एष०' (वह पुरुष अन्न रसमय है) 'तस्माद्वा०' ( उस अन्न रसमय स्थूल शरीरसे अन्य 
आन्तर आत्मा प्राणमय है ) 'तस्माद्न्यो०” ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय है ) 'तस्मादन्यो०' 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकारार्थक मयट्‌ प्रवाहमें विना किसी कारण 
अर्धजरतीय न्यायसे † आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्यार्थक है और आनन्दमथ ब्रह्म विषयक है यह 
कंसे आश्रय लेते हो ? यदि कहो कि मन्त्रमें वणित ब्रह्मके प्रकरण होतेते ऐसा लिया गया है तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर तो अन्नमयादिमें भी ब्रह्मत्व प्रसङ्ग होगा । वृत्तिकार इसपर 
कहते हैं-अन्नमयादि ब्रह्म नहीं है यह युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उससे आन्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया है, इससे 
आनन्दमय ब्रह्म है, अन्यथा प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृत-प्रक्रियाकी प्रसक्ति होगी । सिद्धान्ती- 
इसपर कहते हैं-यद्यपि अन्नमथादिके समान आनन्दमयसे अन्य आन्तर आत्मा, ऐसा श्रुति 
नहीं कहती, तो भी आनन्दमय ब्रह्म नहीं है, क्योंकि आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'तस्य प्रियमेव शिरः०' 
(प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ब्रह्मा पुच्छ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब भगवान्‌ भाष्यकार ईद त्विह वक्तव्यम्‌' आदि भाष्यसे वृत्तिकारके मतका खण्डन 

करते हैं । 


† टि०--जैसे एक ही खीका कुछ माग युवती और कुछ भाग वृद्धा होना अयुक्त है, वेसे ही 
प्रकारणमें भी एक ही मयट्‌ प्रत्ययका कहीं विकार और कहीं प्रचुर अथ मानना अयुक्त है । 


११० ब्रह्मसूत्-शाहुर भाष्य [ २० ¦ पा० १ 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ (ते० २५) इति । तत्र यदूत्रह्म मन्त्रवण प्रक्म--सत्यं ज्ञौनमनन्तं बहा 
इति, तदिह ब्रह पुच्छं प्रतिष्ठा इत्युच्यते। तद्रि जिज्ञापयिषयेवान्सयाद्य आनन्दमयपर्यन्ताः 
पञ्च कोश; कब्ब्यन्ते । तत्र कुतः प्रकृतहासा 5प्रफलप्रक्रियापसद्वः ? & नन्वानन्दमय- 
स्यावयवत्वेन ब्रह्मपुच्छं प्रतिष्ठा इत्युच्यते, अजमयादीनामिव इद पुच्छं प्रतिष्टा’ इत्यादि । 
सत्र कथं ब्रणः स्वप्नघानत्द रावयं विज्ञातुस ? प्रकृतत्वादिति त्रमः । नन्वानन्दमयाचयव 
त्वेनांपि ब्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रदृतत्व हीयते, आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वादितिं। अत्रोच्यते-- 
तथा सति तदेव ब्रह्मानन्दमय आत्माऽवयची, तदेव च ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठाचयव इत्यसा- 
मञ्जस्यं स्यात्‌ । अन्यतश्परिग्रहे छु युकं रह्म पुग्छ प्रत्ष्टा' इत्यत्रेच ब्रह्मनिदेश आश्रयितुं, 
ब्रह्मशब्दर्संयोगात्‌ ; मामन्द्मयवाकये ब्रह्शन्दसंयोगाभावादिति। अपिच ग्रम पुच्छं 


; पद्त्देऽणच्यने M$ तदप्येष पन हा लोको ती भवति । छि ` भवाति । असउन्रह्मेति र येत्‌ 
प्रतिष्ठा इ त्युकत्वेडमुच्यले-- तदप्येष इलोको नवति । असझेव स भाति । असटूनह्मति वेद चेत्‌ । 


“a 


प्रतिष्ठा है ) ऐसा श्रुति कहतो ह । जो ब्रह्म सत्य झानमनन्तंअह उस मन्तरमें प्रकत है, वही यहाँ 
ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ऐसा कहा जाता है। उसे जाननेकी इच्छासे-ही अन्नमयादि आनन्दमय पयन्त 
पाँच कोझोंकी कल्पना की गई है, तो ऐसी स्थितिमें प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रियाका प्रसद्ध 
कैसे होगा ? परन्तु जैसे अन्नमयादिके अवयवरूपसे “इदं पुच्छ प्रतिष्ठा ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गथा है, बसे ही आवन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा? (ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता है, 
तो उसमें ब्रह्म॒ स्वप्रधान है यह कंसे जाना. जा सकता हुँ? ब्रह्म प्रकृत हे, अतः हम ऐसा कहते हैं । 
परन्तु आनन्दमपके क्षयवरूपसे ब्रह्मके जान लेनेपर भो उसका प्रक्कतत्व नष्ट नहीं होता, क्योंकि आनन्द- 
मय ब्रह्म ही हे । सिद्धान्तो- इसपर कहते हें--यदि ऐसा माना जाय तो वही बह्म आनन्दमय आत्मा 
अवयवी और बही ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठारूप अवयव होगा, इससे यह कथन अयुक्त होगा । दोनोंमें एकका 
ग्रहण करें तो अझ पुच्छं प्रतिष्ठा' इसमें ही ब्रह्मनिर्देश आश्रयण करना युक्त है, क्योंकि इस वाक्यमें 
ब्रह्मशब्दका सम्वन्ध है । आनन्दमय वाक्यम ब्रह्म निर्देश ग्रहण करना युक्त नहीं है, कारण कि उसमें 
ब्रह्म शब्दका सम्बन्ध नहीं है । किञ्च “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा’ ऐसा कहकर 'तदप्येच०' (उसमें और यह 
इलोक है, ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है स्वयं भी वह असत्‌ ही हो जाता है, यदि ऐसा जानता है 
कि ब्रह्म है तो ब्रह्मावेत्ता लोग उसे सत्‌ समझते हैं) यह कहा जादा है ।' इस मन्त्रमें आनन्दमयकी 
अनुवृत्ति किये बिना ब्रह्मके ही भाव और अभावके ज्ञानसे गुण और दोषका अभिधान है, अतः ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ वृत्तिकार मतमें 'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌? इस सूत्रका यथाश्रुत अर्थ किया गया है, इसलिए 
आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यथको प्राचुर्याथक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया गया हे । यद्यपि 
आनन्दमयका अभ्यास किसी श्रतिमें नहीं है, किन्तु “आनन्दं अणो? ( तैश २।९ ) “आनन्द ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌? ( तै» ३।६ ) आदि श्रृतियोंमें आनन्दका ही अभ्यास है, तो मी सुत्रके अनुसार आनन्दको 
आनन्दमय परक मानकर आनन्दमय ब्रह्म हे ऐसा कहा गया है। भगवान्‌ माष्यकारने इस सूत्रका 
यथाश्रूत अथ न कर लाक्षणिक. किया है, अंतः आनन्दमयको ब्रह्म न मानकर आनन्दमयकी ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा' में लक्षणा की है कि आनन्दमयकें ' पुच्छ प्रतिष्ठारूपसे. जो प्रकृत है वही ब्रह्म है, किन्तु 
आनन्दमय ब्रह्म नहीं है। इस आशयका स्पष्टीकरण करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार अत्रोच्यते” 
इत्यादिसे इस सूत्रकी. व्याख्या करते. हैं । 

कन वृत्तिकारके मतमें इस अधिकरणका विपय वाक्य 'अन्यो$त्तर आत्मानन्द्मयः है, पहले 
उसके अनुसार इस अधिकरणकी व्याख्या की गई हे । भगवान्‌ भाष्यकारके मतमें इस अधिकरणका 
विषयवाक्य “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! है । इसपर पूर्वपक्षी 'ननु' आदिसे शंका करते हैं । | 
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अस्ति नहोति चेहेद । सन्तमेभ' ततो विदुरिति' ( त० २६ ) आरफ्थ म्होकेञ्तछकप्यालन्दखय 
ब्रह्मण एव भावाशाववेदनयोहीणदोबाशिधानाद्राङ्यले बल्न फुच्छ प्रतिष्ठ' इत्यच तण एच 
स्वप्रधानत्बमिति । न जानन्दमयसयाकालो भाबाभावरद्वा झुक्ता ब्रियसोदादिचिदोषस्या- 
' त्दमयस्य स्लोकप्रसिद्धत्वात । कंश एन; स्वप्रधानं सटे बह, आनऱ्टमयय्य एच्छ्त्वन 
निर्दिश्यते-- मल्ल पुच्छं प्रतिष्टा इति ? नैष दोषः; पुच्छवत्दुच्छं, प्रतिष्ठा परशयणमेकनीड 
लोकिकस्यनन्दजातस्य त्रह्मानन्द इत्यतहनन (वदढस्यट; नाव्व्हदत्यमस प्ट्दरयवानन्दस्या- 
न्यानि भूतानि माद्राद्ुःजीचन्ति’ (बृह० ४॥३॥२२) द्रति श्रत्यन्तरात्‌। जपि च आनन्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रिया यवयवत्वेन खविरोषं त्रह्माभ्युपगन्तव्यस्‌, निर्विशेषं तु रह्म वाफ्यट्रोषे श्यते 
वाङऊमनसयोरगोचरल्याभिधानात्‌- यतो वाचो निवतन्ते। अप्राप्य मनस! सह । आनन्दं ब ह्मणो 
विद्वान्‌ । न धिभेति कुतश्चनेति’ (सै० २।९) । & अपि च आनन्दप्रदुंर इत्युक्तेऽपि दुःखास्ति- 
त्वमपि गम्यते; प्राजुय र्य लोके प्रतियोग्यस्पत्वापक्षत्बात्‌। तथा च सति यत्र नान्यच्डुणोति 
नान्यहिजानाति स भूमा’ ( ७।२४।१ ) इति भूम्नि बरह्मणि तद्ठथतिरिक्ताभावश्रतिरुपरुध्येत । 
प्रतिदारीरं च प्रियादिभेदादानन्दसयर्यापि मिक्षत्वम, ्रह्म तु न प्रतशरीर सिते; सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्मश ( तेत्ति० २१ ) इत्यानन्त्यश्चतेः, “एको देवः सवभूतेषु गूढः सवब्यापी सव- 


पुच्छं प्रतिष्टा’ इस वाक्थमें ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्व ज्ञात होता हे । आवन्दमय आत्माके भाव ओर 
अभाव विषयक शांका युक्त नहीं है, क्योंकि प्रिय मोद आदि विशेष युक्त आनन्दमय सवलोक प्रसिद्ध है 1 
तो फिर स्वप्रधान होते हुए ब्रह्मका “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” इस प्रकार आनन्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कंसे किया गया है? यह दोष नहीं हे । पुच्छ-पुच्छसरृश', प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थात्‌ लौकिक आनन्द 
समुहका ब्रह्मातेन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे यह अथ विवक्षित है, किन्तु अअयवरूप अर्थ नहीं; 
क्योंकि “एतस्येव०'' ( इसी आनन्दके अंशको लेकर अन्य प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ -अविद्याद्वारा 
प्रस्तुत इंद्रिय और विषयके सम्बन्धसे उत्पन्न आनन्दको मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते हैं ) 
यह दूसरी श्रति है । और यदि आनन्दमयको ब्रह्म माने तो उसके प्रियादि अवयवोके होने से सगुण 
ब्रहाको स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यशेषमें निगुंण ब्रह्मा सुना जाता है, क्योंकि “यतो वाचो०? 
( जहाँसे मनके साथ वाणी उसे प्राप्त न कर लोट आती है, ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे 
'मयमीत नहीं होता ) इस प्रकार वाणी ओर मनका. अविषय कहा गया है। -और आनन्द प्रचुर' 
ऐसा कहनेपर दुःखका अस्तित्व भी ज्ञात होता है, क्योंकि लोकमें प्राचृयंको अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, ऐसा होनेपर “यत्र: नान्यत्प०' ( सनत्कुमार-हे नारद ! जहाँ अन्य कुछ नहीं देखता 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह भूमा-त्रह्म है.) इस प्रकार भूमा ब्रह्मामें. उससे 
अन्य वस्तुके अमावकी प्रतिपादक श्रति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरमें प्रियादिके भेदसे आनन्दमय भी 
भिन्न है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में भिन्न नहीं है, क्योंकि “सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म' यह आनन्त्य श्रुति है, 
और “एको देचः०' ( समी प्राणियोंमें गूढ सवव्यापक और समी भूतोंका अन्तरात्मा एक देव है ) यह 
| सत्यानन्दी-दी पिका 

:विप्रमयो आमः? ( यह ग्राम विप्रप्रचुर हे ) जैसे यहाँ ब्राह्मणोंका बाहुल्य अन्यकी अल्पता 

प्रयुक्त है, वेसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इस कथनसे ब्रेह्ममें आनन्द बहुत और दुःख अल्प सिद्ध होगा । 
इस तरह यदि ब्रह्ममें अल्प दुःख माने तो “यत्र नान्यत्पश्यति! यह श्रुति बाधित होगी, क्-ंकि यह 
श्रुति आनन्दस्वरूप ब्रह्मामें दुःखादि हंतका निषेध करती है, अतः आनन्दमयका अर्थं आनन्द प्रचुर 


नहीं, किन्तु अन्नमयादिके समान यहाँ भी मयट्का अर्थ विकार है । अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है 
अपितु जीव है। इसलिए प्रियादि वृत्तिभेदसे प्रतिशरीरमें आनन्दमय भिन्न-भिन्न है । 


११२ ्रसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० १ 


भूतान्तराव्मा' (श्वे० ६।११) इति च श्र॒त्यन्तरात्‌ । नचानन्दमयस्याभ्यासः श्रयते, प्रातिपदि 
काथमातरमेव हि सचत्रास्य सो बे सः, रसे ह्यवायं लब्ध्वाऽऽनन्दी भवति, को छोवा- 
न्याव्कः प्राण्यात्‌, यदेष आकाश आनन्दो न स्यात? । 'सेषाऽऽनन्द्स्य मोमॉ.सा मवित ।' आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चनेति’ ( ते० २।७,८,९ ) आनन्दो घह्मेति व्यजानात्‌’ ( तै० ६।६ ) 
इति च। यदि च आनन्दमयशब्दस्य ब्रह्मविषयत्व॑ निश्चितं भवेत्‌, तत उत्तरेष्वानन्द्मात्र- 
प्रयोगेष्वप्यानन्दमयाभ्यासः कटप्येत। न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, प्रियशिरस्त्वादिभि- 
ह॑तुभिरित्यवोचाम । तस्माच्छुत्यन्तरे विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! ( बृ० २।९।२८ ) इत्यानन्दप्राति- 
पदिकस्य ब्रह्मणि प्रयोगद्‌दानात्‌। यदेष आकाश आनन्दो न स्यात? इत्यादिप्रह्मविषयः प्रयोगो 
न त्वानन्दमयाभ्यास इत्यवगन्तञ्यम्‌। यस्त्वय मय डन्त स्यंवानन्दराव्द स्या भ्यासः~- एतमा- 
नन्द्मयमास्मानझुपसंक्रामति' ( तै० २८ ) इति, न तस्य त्रह्मविषयत्वमस्ति, विकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनामनात्मनामुपसंक्रमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌। & नन्वानन्दमयस्योप- 
सक्रमितव्यस्यान्नमयादिवदब्रह्मस्वे सति नेव विदुषो ब्रह्मप्राप्तिः फलं नि।दष्ट भवेत्‌। नेष 
दोषः; आनन्दमयोपसंक्रमणनिद्‌ रोनेव पुच्छप्रतिष्ठाभूतब्रह्मपाप्ेः फलस्य निदिष्टत्वात्‌ । 
“तदप्येष इछोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते? इत्यादिना च प्रपंच्यमानस्वात्‌। या त्वानन्द- 
मयसंनिधाने 'सोऽक्रामयत बहु स्यां प्रजायेयेति’ इयं श्चुतिरुदाहृता, सा “बह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ 
दुसरी श्रुति भी है। और आनन्दमयके अभ्धासकी श्रुति नहीं है, क्योंकि सवंत्र प्रातिपदिकार्थ मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि 'रसो बै सः०' (निश्चय वह रस-सार है रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हृदयाकाशमें स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान क्रिया करता और कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हें आनन्द देता है, अब इस ब्रह्माके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्मके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वानु किसीसे मयभीत नहीं होता ) आनन्द ब्रह्मा है ऐसा जाने' इत्यादि श्रुतियोंमें 
स्पष्ट है। यदि आनन्दमय शब्द ब्रह्म विषयक निश्चित हो तो आगे आनन्दमात्र प्रयोगवाले वाक्योंमें 
मी लक्षणासे ऑनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय शिरस्त्वादि हेतुओंसे आनन्दमय ब्रहां 
नहीं है ऐसा हमे कह चुके हैं। इसलिए “विज्ञानं०” ( ब्रह्म विज्ञान स्वरूप और आनन्द स्वरूप है। ) 
इस दूसरी श्रतिमें प्रातिपदिक आनन्दशब्दका ब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता है, इससे “यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात? इत्यादि श्रृतिमें ब्रह्म विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आनन्दमयका अभ्यास 
नहों है, ऐसा समझना चाहिए । “एतमानन्दमय०' ( इस आनन्दमय आत्माका बाध करता है) 
इसमें यह जो मयट प्रत्ययान्त आनन्द शब्दका अभ्यास है वह ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि बाध के 
योग्य विकारात्मक- अन्नमयादि अनात्मवस्तुओंको परम्परामें पठित है। परन्तु अन्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमयको ब्रह्म न मानें तो ब्रह्मावित्‌ विद्वाचको ब्रह्मप्राप्ति रूप निर्दिष्ट फल न होगा ? 
सि०~-यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके बाधके निर्देशसे ही पुच्छ एव प्रतिष्ठा भूत ब्रह्मकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है । 'तदप्येष०' ( उसमें यह भी मन्त्र है ) 'यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है । आनन्दमयके संनिधानमें “सोऽकामत' यह जो श्रुति उदाहृत है, वह ब्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा’ इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्बद्ध होती हुई आनन्दमयमें ब्रह्मत्वका बोध नहीं कराती, 


सत्यानन्दो-दीपिका 
&. “आनन्दुमयमात्मानसुपसंक्रामति’ यहाँ संक्रमणका अथ बाघ है प्राप्ति नहीं, क्योंकि 'एत- 


मन्नमयसात्मानसुपसंक्रामति’ इस तरह अन्नमयादिमे भी संक्रमणका अथ बाध किया गथा है । इससे 


“रसो व सः' इत्यादि श्रुति वाक्य आनन्दमयको विषय नहीं करते, किन्तु ब्रह्म पुच्छं. प्रतिष्ठा' इस श्रतिमें 
प्रतिपादित ब्रह्मको विषय करते हैं, क्योंकि वह संनिहित है, अत: आनन्दमय ब्रह्मा नहीं है । 


अधि० ६ सू० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ११३ 


इत्यनेन संनि हिततरेण ब्रह्मणा संबध्यमाना नानन्दमयस्य ब्रह्मता प्रतिबोधयति। तदपेक्षत्वा- 
ख्चोत्तरस्य ग्रन्थस्य रसो वे स: इत्यादेर्नानन्दमयविषयता। ® ननु; 'सोऽकायमत’ इति ब्रह्मणि 
पुंलिङ्ग निदं शो नोपपद्यते । नायं दोषः; 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सं भूतः? इत्यत्र पुंलि 

डनाप्यात्मदाब्देन ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । 'या तु भागवी वारुणी विद्या’ “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' 

इति, तस्यां मयडश्रवणात्‌ , प्रिय शिरस्त्वाद्यश्रवणाञ्च युक्तमानन्दस्य ब्रह्मत्वम्‌ । तस्मादणु- 
मात्रमपि विशेषमनाश्रित्य न स्वत एव प्रियशिरस्त्वादि त्रण उपपद्यते। नचेह सविशेषं 
ब्रह्म प्रतिपिपादयिषितं वाङमनसगोचरातिक्रमश्रतेः । तस्मादन्नमयादिष्विवानन्दमये ऽपि 
विकारार्थ एव मय डविज्ञयो न प्राचुर्याथः । सूत्राणि त्वेवं व्याख्येयानि--्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा 

इत्यत्र किम(वन्दमया वयवत्वेन ब्रह्म विवक्ष्यत उत स्वप्रधानत्वेनेति। पुच्छशब्दादवयचत्वे- 
नेति प्राप्त उच्यते--'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌, आनन्दमय आत्मेत्यत्र ब्रह्म पुछ प्रतिष्टा’ इति 
स्वप्रधानमेव ब्रह्मोपदिश्यते; अभ्यासात्‌ । ‘असन्नेव स भवति’ इत्यस्मिन्निगमनइलोके ब्रह्मण 
एव केवळस्याभ्यस्यमानत्वात्‌। ® 'विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात/ । विकारशाब्देनावयव- 


और 'रसो वै सः? इत्यादि उत्तरग्रम्थको उसको अपेक्षा है, इससे यह आतन्दमय विषयक नहीं है। 
परन्तु--“सोऽकामयत' ( उसने कामनाकी ) इस प्रकार ब्रह्मामें पुंलिङ्ग ( सः ) शब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है? सिद्धान्ती -यह दोष नहीं है, क्योंकि “तस्माद्वा०? ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 
इस श्रतिमें पुलिङ्ग आत्मशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृत है । आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌” यह जो माग्रवी वारुणी 
विद्या है उसमें मयट्‌ प्रत्ययका श्रवण नहीं है ओर प्रियशिरस्त्वादि अवयवोंका भी श्रवण नहीं है, 
इसलिए आनन्द ब्रह्म है यह कथन युक्त है, अतः अणुमात्र भी विशेषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यहाँ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन इ नहीं है, क्‍योंकि इसी 
प्रकरणमें ब्रह्म वाणी और मनका अविषय है ऐसी श्रति है, इसलिए अन्नमयादिके समान आनन्दमयमें “ 
भी मयट्‌ प्रत्यय विकारार्थंक ही समझना चाहिए प्राचुर्यार्थक नहीं । सूत्रोंका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इसमें क्या आनन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा 
स्वप्रधानरूपसे ? ` पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म अवयव रूपसे विवक्षित है, ऐसा प्राप्त होनेपर 
सूत्रकार कहते हैं-“आनन्दमयोऽभ्यासात्‌? आनन्दमय आत्मा है, इसमें 'बह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इस 


तरह स्वप्रंधानरूपसे ही ब्रह्म उपदिष्ट है, क्योंकि उसका अभ्यास है। कारण कि “असन्नेव स भवति 
( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार इलोकमें केवल ब्रह्म ही अभ्यष्यमान है । 'विकारशब्दान्नेति० 


( स्‌० १३ ) इसमें बिकारशब्दसे अवयव शब्द अभिप्रेत है । 'पुच्छं' इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 
नहीं है, ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& यद्यपि 'सोऽकायमत' इस श्रतिमें ब्रह्म वाची 'सः' शब्द पुलिङ्ग है, जब कि ब्रह्म वाचक 


ब्रहान्‌' शब्द नपुंसक है, अतः उसमें पुलिङ्ग “सः” शब्दका प्रयोग युक्त नहीं है, तथापि "तस्माद्वा 
एतस्मादात्मन? इत्यादि 'श्रतिमें प्रकृत ब्रह्मका ही पुलिङ्ग आत्मशब्दसे निर्देश किया. गया है, वसे ही 
सोऽकायमत' में भी समझना चाहिए । “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' यहाँ भी पुलिङ्ग आनन्द- 
शब्दसे ब्रह्माका निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्म है, 'वेदसूत्रयोबिरोधे गुणेत्वन्यायकल्पनेति' ( वेद और 
सूत्रमे विरोध हो तो गुणे--जहाँ प्रधान ओर अप्रधान दो विषयोंमें विरोध हो, यदि अप्रधान विषयके 


अनुसार प्रधान विषयका समन्वय करें तो- वहाँ इस न्यायकी प्रवृत्ति होती है ) इस न्यायसे सूत्रोंका 
अथ  वेदार्थानुसार करना चाहिए न कि सूत्राथके अनुसार वेदाथकी कल्पना करनी चाहिए, इस आशय 


को लेकर भगवान्‌ भाष्यकार अब वेदार्थं अनुसार 'सूत्राणि' इससे सुत्रोंकी व्याख्या करते हैं । 


११४ ब्रह्मसत्र-शाड्र साष्य [ आ० १ पा० १ 


शब्दो 5मिप्रेतः | पुच्छमित्यवयवशब्दन्न स्वप्रधानत्वं ब्रह्म इति यदुक्तम्‌, तस्य परिहारो 
वक्तव्य; । अत्रोच्यते--नायं दोषः; प्राचुर्यादप्यवयवशब्दोपपत्त; । प्राचुय प्रायापत्ति 
अवयवप्राये वचनमित्यथ; । अन्नमयादीनां हि शिरआदिषु पुच्छान्त ष्ववयवेषूक्त ष्वानन्द- 
मयस्यापि शिरआदीव्यवयवान्तराण्युवत्वाऽवयवप्रायापत््या बरह्म पुच्छं प्रतिष्टा' इत्याह, 
नावयबविवक्षया । यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्वं ब्रह्मणः सर्माथतम्‌। 'तद्धतुष्य- 
पदेशाच' । सर्वस्य हि विकारजातस्य सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिइयते-- 
इदे, सवमसृजत । यदिदं किंच’ (ते०२।६) इति। नच कारणं सत्‌ ब्रह्म र्वविकारस्यानन्दसयस्य 
मुख्यया वरक्याऽचयच उपपद्यते अपराण्यपि सूत्राणि यथासंभवं पुच्छवाक्यनिःदेष्टस्यंच 
ब्रह्मण उपपाद कानि द्रष्टव्यानि ॥१९॥। 


क्योंकि प्राचुर्यसे भी [ ब्रह्मामें | अवयव शब्दकी उपपत्ति हो सकती है । प्राचु्य-प्रायः आपत्ति-अवयव 
क्रमकी बुद्धिमें प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचन अधिकतासे अवथवोके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 
वचन, ऐसा अर्थ है, क्योंकि अन्नमयादिके शिर आदिसे लेकर पुच्छ पर्यन्त अवयव कथनके अनन्तर 
आनन्दमयके भी शिरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्रमकी प्राप्ति होनेसे ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ ऐसा 
कहा है । अवयवकी विवक्षासे नहीं, इस कारण 'अभ्यासात्‌' अभ्याससे ब्रह्ममें स्वप्रधानत्वका समर्थन 
किया है । 'तद्धतुब्यपदेशाञ्च' आनन्दमय सहित सब काय समुदायके कारणरूपसे “इदं सवम०' (उसने 
यह सब उत्पन्न किया जो यह कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्मका कथन किया है । कारण होकर ब्रह्म मुख्य- 
बृत्तिसे अपने कार्य आनन्दमयका अवयव हो यह युक्त नहीं हे । † दूसरे सूत्र भी यथासम्भव पुच्छ 
वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रहाके ही उपपादक समझने चाहिएँ ॥१९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इस प्रकृत ब्रह्मकें ज्ञानके लिए यहाँ अन्नमयादि पांच कोशोंकी पक्षी- 
रूपसे कल्पना की गई है । परन्तु उनके पक्षीरूपमें श्रतिका तात्पर्य नहीं है। 'तस्य प्रियमेव शिरः'० 
( ते० २।५ ) (प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है ) इस प्रकार जब 
आनन्दमयके अन्य अवयव कहे गए हैं तो अवरिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूण करते 
हुए प्रकृत ब्रह्माको ही पुच्छरूपसे कहा गया है, क्योंकि जसे पक्षीका आधार पुच्छ है, वसे ही 
आनन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है। किश्व 'विज्ञानमानन्दं 
ब्रह्म “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌’ इत्यादि श्रृतियोंमें भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलब्ध होता 
है आनन्दमयका नहीं । इसलिए 'सोऽकामयत” इत्यादि श्वतियाँ ओर 'आनन्दभयोऽभ्यासात्‌” इत्यादि 
सुत्र ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ इस श्रुति वाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक हैं। अतएव 'आन'दमयोऽ- 
' भ्यासात्‌? इस सूत्रस्थ आनन्दमय शब्दसे लक्षणा द्वारा निगुण ब्रह्मा ही बोध कराया गया है। 
पूवपक्षमें सगुण ब्रह्यकी उपासना है और सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञान है ॥ १९ ॥ 


1 टि० अन्य सूत्र मी यथा सम्भव ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ इस श्रति वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके 
उपपादक हैं । यथा 'तद्धेतुव्यपदेशाचच' ( ब्र० सू. १।१।१४ ) “इद सवमसृजत यदिदं किञ्च’ ( तै० 
२।६) इस श्रुति वाक्यसे जब यह स्पष्ट होता है कि ब्रह्म कायमात्रका हेतु है तब वह प्रिय शिरस्स्वादि 
विशिष्ट आनन्दमय कायका सुख्यवृत्तिसे अवयव कदापि नहीं हो सकता । 'मान्त्रवणिकमेव च 
गीयते' (ब्र सू० १।१।१५), ब्रह्मविदामोति परम्‌’ जिस ब्रह्मके ज्ञानसे कैवल्य मुक्ति कही गईं 
है और जो ब्रह्म 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इस मन्त्रमें निर्दिष्ट है, वही ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा’ इस श्रुति 
चाक्यमें प्रतिपादित है, क्योंकि ब्रह्मपद संनिहित है । 'नेतरोऽनुपपत्तेः ( अ० सू० १॥१॥१६ ) 


अघि० ७ सू० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ११५ 


(७ अन्तरधिकरणप । २०-२१ ) 


अन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद--अन्तः, तद्धर्मोपदेशात्‌ । | 

सूत्राथ--(अन्त:) 'य एषोऽन्तरादित्ये’ “य एषोऽन्तरक्षिणि’ इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्रयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर है, ( तद्धर्मोपदेशात्‌ ) क्योंकि पापशुन्यत्वादि 
उसके धर्मोका उपदेश है । 

& इदमास्नायते-- अथ य एषोऽन्तरादित्ये हिरणमयः पुरुषो दृश्यते हिरण्यइमश्रहिरण्यकेश 
आ प्रणखात्सव एव सुवणः? 'तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी तस्प्रोदिति नाम स एष सवभ्य 
पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सवभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद’ इत्यश्रिदेवतम्‌' (छा० १।६।६, ७, ८) । 


श्रुति यह कहती हे--“'अथ्र य एषो०' ( आदित्यमण्डलके अन्तगत सुवण-सा ज्योतिमय-सा 
जो यह पुरुष दिखाई देता है जो सुवणकें समान डाढी, मूछोंवाला और सुवर्णके सदृश केशोंवाला 
तथा जो नख पर्यन्त साराका सारा सुवण-सा ही है) "तस्य यथा०' ( वानरके बँठनेके स्थानके सहश 
बिकसित अरुण वणवाले पुण्डरीक-कमलके समान उस पुरुषके दोनों नेत्र हैं, उसका 'उत्‌' ऐसा 
नाम है, क्योंकि वह सब पापोंसे अपर गया हुआ है अर्थात्‌ सब पापोंसे मुक्त है जो ऐसे गुणांसे 
सम्पन्न 'उत्‌' नामक देत्रकी यथोक्त प्रकारसे उपासना करता है वह निश्चय हो सब पापोंसे मुक्त हो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पहले अधिकरणमें “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः? ( तै० २।५ ) 'आनन्दो ब्रह्मति व्यजानात' 
( तै० ३।६ ) “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा’ ( ते० २1५ ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें आनन्दमय, आनन्द ओर 
ब्रह्म शब्दोंसे जो निगुण ब्रह्म निदिष्ट है, वही उपाधि विशिष्ट होकर उपास्य हे । अब इस अधिकरणमें 
अधिकारीके भेदसे उपासना तथा उसके अनुरूप देवताका निरूपण किया जाता है। यद्यपि ब्रह्म 
व्यापक है, तो मी उपासनकि लिए स्थान विशेषकी अपेक्षा होती है, इसलिए उपासना द्वारा फल 


इतर-आनन्दमय जीव यहाँ प्रतिपाद्य. नहीं है, क्योकि उसमें सवसुष्टिकतृव्व अनुपपन्न है । 'भेद- 
व्यपदेशाच्च? (० सू० १।१।१७) 'रसो वे सः रस, ह्येवायं लब्ध्वानन्दी मवति’ इसप्रकार ब्रह्म और 
आनन्दमयमें भेद है । “आनन्दमयो बह तैत्तिरीयकपञ्चमस्थानस्थत्वात्‌ थृगुवढ्लीस्थानन्दवत्‌' 
( आन दमय ब्रह्म है, क्योकि बह्ामनहीके पाँचतें स्थानमें है, भ्रगुवलीमे स्थित आनन्दकें समान ) 
ऐसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैं-'कामाच नानुमानावेक्ष/' (ब्र० सू ० १।१।१८) 'काम्यत इति काम 
आनन्दः? सबके द्वारां आनन्दको ही कामना की जाती है, अतः कांम आनन्द है । इसलिए जेसे 
भ्रगुवल्लीमे आनन्द ब्रह्म है वेले बह्मवललीमें स्थित आनन्दमय भी बरह्म है, ऐसी अनुमानकी अपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यहाँ आनन्दयके साथ विकारार्थक मयट्‌ं होनेसे विरोध है । विकार- 
रूप आनन्दसयमें निरतिशय आनन्दकी प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः आनन्दमय बह्म नहीं है । 
यहाँ यदि भेदका उपदेश है तो सगुण ब्रह्म ही भेदरूपसे प्रतिपादित हुआ ? यह शांका युक्तं नहीं 
है, क्योंकि 'अस्मिन्नस्य च तद्योगं श्ञास्ति’ ( ब्र० सू० १।१।१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक 
ओर पुच्छ वाक्यमे निर्दिष्ट ब्रह्म वह एक ही है, ऐसा उपसंहार होनेपर में ही पर बह्म हूँ” इस 
प्रकार प्रबोध विशिष्ट आनन्दमय -जीवका “यदा ह्यवेष' ( ते० २७ ) इस श्रतिमें बह्ममावरूपसे 
उपदेश किया गया हे । इसकारण निगुण ब्रह्मेक्य ज्ञानके लिए जीवभेदका अनुवाद मात्र है 
अतः आनन्द ब्रह्म है । 
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अथाध्यात्ममपि 'अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो दृश्यते ( छा० १।७।१,५ ) इत्यादि । # तत्र 
संदाय:-कि विद्याककर्मातिशयवशाप्प्राप्तोत्कष: कश्चित्संसारी सूयमण्डले चश्लुषि चोपास्यत्वेन 
श्रयत, किवा नित्यसिद्धः परमेश्वर इति । कि तावसत्पराप्तम ! संसारीति कुतः ? रूपवत्त्व- 
श्रवणात्‌। आदित्यपुरुपे तावत्‌ हिरण्यस्मश्रु: इत्यादि रूपमुदाहृतम्‌। अक्षिपुरुष 5पि तदंवा- 
तिदेशेन प्राप्यते- तस्यतस्य तदेव रूप यदमुप्य रूपम्‌' इति । नच परभेश्वरस्य रूपवत्त्वं 
युक्तम्‌, 'अशब्द॒मस्पणमरूपमव्ययम्‌' ( का० १।३।१५ ) इति श्रतः, आधारश्रवणाञ्च-'य एषोऽ- 
न्तरादित्ये', य एषोऽन्तरक्षिणि’ इति । नह्यनाधारस्य स्वमहिमप्रतिष्ठस्य सवब्यापिनः परमे 
श्वरस्याचार उपदिश्येत । 'स भंगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्वे महिम्नि? (छा० ७।२४।१) इति । 
आकाशवत्सवगतश्च नित्य: इति च श्रती भवतः । एश्वयमर्यादाश्रत श्च । स एष ये चासुष्मात्प- 
राञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्यपुरु पस्येश्वयमयौदा । 'स एष 


पक य sol के 
जाता है ) यह अधिदवत है । अब “अथ य०' ( जो यह नेत्रके मीतर पुरुष दिखाई देता हे ) इत्यादि 
श्रतिसे अध्यात्म कहा जाता हे । यहाँ संशय होता है कि क्या अतिशय विद्या और कमके प्रमावसे 
उत्कष प्राप्त करनेवाला कोई संसारी सूर्य मण्डलमें तथा चक्षुमें उपास्यरूपसे श्रत है अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तब क्या प्राप्त होता है ? पु०-यहाँ संपारी उपास्यरूपसे निर्दिष्ट है, क्योंकि रूपवत्त्वका 
श्रवण है। आदित्यपुरुपमें “हिरण्य ( सुरणं ) सो मूळे हैं! इत्यादि रूपका उदाहरण हे । और 
' तस्यतस्य०' ( इस अक्षिपुरुषका वही रूप है जो कि आदित्यपुरुषका रूप हे ) इस श्रतिसे अक्षिपुरुषमें 
भी अतिदेशसे वटी रूप प्राप्त होता है। परन्तु परमेश्वरका रूपवत्त्व होना युक्त नहीं है, -क्योंकि 
अशब्दम०' ( वह शब्द रहित, स्पश रहित, रूपरहित और अविनाशी है ) . ऐसी श्रुति है। क्योंकि 
'य एषो$न्तरादित्ये' 'य एषोऽन्तरक्षिणि’ ( जो यह आदित्य मण्डलमें है, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है । किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित स्ंब्यापी परमेश्वरका 
- आधार उपदेश नहों किया जाता, कारण कि 'स भगवः०' ( नारद--हे भगवनु ! वह भूमा किसमें 
प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--वह अपनी महिमामें प्रतिष्ठित है) और आकाशवत्‌०' (आकाशके समान 
सर्वव्यापक और नित्य है) ऐसी श्रतियाँ हैं। क्योंकि आदित्यपुरुष और अक्षिपुरुषकी ऐश्वयं- 
मर्पादाकी श्रुति है। 'स एष०' (वह यह उत्‌ नामक देव, जो इस-आदित्यलोकसे ऊपरके लोक हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सिद्धयथ शास्त्रोंमें आदित्यमण्डलादिका विधान किया गया है । देवोंका आश्रय कर किया गया विधान 
अधिदेवंत है और देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है । आदित्यमण्डलमें जो 
उपास्य है वही देहसे सम्बन्धित होकर अव्यात्मरूपसे मी कहा गया है । 

® पूवं अधिकरणमें ब्रह्मपद, आनन्दमय पद और आनन्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणों तथा 
अन्य प्रमाणोंसे जंसे निगुण ब्रह्मका निर्णय किया गया है, वसे रूपवत्त्वादि अनेक प्रभाणोंसे जीव 
हिरण्यमय है, इस प्रकार पूर्व अधिकरण सिद्धान्तसे दृ्ान्तसंगतिद्वारा पहले सामान्यतः सिद्ध निगुण 
ब्रह्मसमन्वयके अपवादाथ 'संसारी” इत्यादिसे पूवपक्ष करते हैं। 'हिरण्यश्मश्रु इस श्रुतिसे आदित्य- 
पुरुषमें तथा “तदेव रूप! इस | अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें रूपका श्रवण होता हे । इससे 
आदित्यमण्डलस्थ एवं अक्षिस्थ संसारी पुरुष उपास्य सिद्ध होता है रूपादि रहित परमेश्वर नहीं ।. 


त टि०--एकत्र श्रृतस्यान्थत्र सम्बन्धोऽतिदेश्चः? ( एकत्र ` श्र॒तका अन्य स्थलमै श्रवण या 
सम्बन्ध अतिदेश है, जेसे यहाँ आदित्य पुरुषके रूपका अक्षिपुरुषमें श्रवण हे । अथवा 'तद्वदिदं 
€ ha 1 क ~ ` . he हे 
कृतव्यमतिदेश:” ‘उसके समान यह करना चाहिए वह अतिदेश है ।' 
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ये चैतस्मादर्वाञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १।७।६ ) त्यक्षिपुरुषस्य। नच 
परमेश्वरस्य मर्यादावदेश्वय युक्तम्‌, “एष सवश्वर एष भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण 
एषां लोकानामसंमेदाय' (ब्र ४।४।२२) इत्यविरोषश्चुतेः । तस्मान्नाक्ष्यादित्ययोरन्तः परमेश्वर 
ॐ इत्येवं प्राते बमः अन्तस्तद्र्मोपदेशात्‌' इति, “य एषोऽन्तर।दित्ये’, 'य एषोऽन्तरक्षिणि’ इति 
चच श्रयमाणः पुरुषः परमेश्वर एव, न संसारी कुतः ? तद्धमोपदेशात्‌। तस्य हि परमेश्वरस्य 
धर्मा इहोपदिष्टाः । तद्यथा-- तस्योदिति नाम इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुरुषस्य नाम 'स 
एष सवेभ्यः पाप्मभ्य उदित इति सवपाप्मापगमेन निवक्ति। तदेव च कृतनिवचनं नामाक्षि- 
पुरुषस्याप्यतिदि शति- यन्नाम तन्नाम इति। सवपाप्मापगमश्च परमात्मन एव श्रूयते- 
आत्माऽपहतपाप्मा’ (छा० ८।७।१) इत्यादो । तथा चाश्नुषं पुरुषे सवक्तत्साम तदुक्थं तद्यजुस्तदूबह्या 
त्यक्सामाद्यात्मकतां निर्धारयति । सा च परमेश्वरस्योपपद्यतेः सवकारणस्चास्सर्चास्म- 
कत्वोपपत्तेः । पृथिव्यग्न्यायात्मके चाधिद्वत ऋकसामे, वाक्प्राणाद्यात्मके चाध्यात्ममनु 


और जो देवताओंके मोग हैं उनपर शासन करता है ) इस प्रकार आदित्यपुरुषकी मर्यादाकी भ्रति है 
और 'स एष०' ( अक्षिस्थ वह यह उत्‌-अक्षिपुषष नामक देव जो इस अध्यात्म आत्मासे नीचेके 
लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है) इस प्रकार अक्षिपुरुषकी मर्यादाकी 
श्रति है । परन्तु परमेश्वरका ऐश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योंकि “एष सवश्वर०' (यह सर्वेश्वर है, 
यह स्र भूतोंका अधिपति है, यह भूतोंका पालक है, .लोकोंको मर्यादा छिन्न-मिन्न न हो इसलिए यह. 
सारी व्यवस्था करनेवाला सेतु है अर्थात्‌ सेतुके समान नियामक है ) ऐसी अविशेष श्रुति है। इससे 


हम कहते हैं--अन्तस्तद्धर्मोपदेशास्‌? “य एषो०' ( यह जो आदित्यके भीतर है ) य एघो०' ( जो यह 
चक्षके आन्तर है ) इस प्रकार श्रूयमाण परमेश्वर ही है संसारी नहीं, क्यों ? 'तद्धर्मो०' उस परमेश्वरके 
धर्मोका हो यहाँ उपदेश किया गया हे । जसे कि 'तस्यो०' (उसका 'उद्‌' यह नाम है) इस प्रकार इस 
आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके “स एष०' (वह यह सब पापोंसे मुक्त है) इस तरह समी पापोंके 
अपग्रमसे 'उत्‌' नामका श्रुति निवंचन करती है। और निवंचन किये हुए उसी नामका अक्षिपुरुषमें 


यन्नाम तन्नाम' (जो आदित्य पुरुषका नाम है वही अक्षिपुरुषका नाम है) यह श्रुति अतिदेश करती हे । 
य आत्मा०' (जो आत्मा पाप रहित है) इत्यादि श्रतिवाक्योंमें परमात्मा ही सरवपापरहित सुना जाता 


है। इसीप्रकार सेव ऋक ०' (वही अक्षिगुरुष नरक, वही साम, वही उक्थ, वही यजु और वही ब्रह्म है) 
यह श्रुति अक्षिपुरुषमें क्रक सामादिकी' आत्मकताका निर्धारण करती है । वह सर्वात्मकता परमेश्व रमें 


ही उपपन्न है, क्योंकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सकता हे । ऋक पृथिवी और साम 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
# यद्यपि न ह व देवान्पापं गच्छति’ ( बृह० १।५।२० ) (दिवोंको कोई पाप नहीं लगता) 


इस श्रतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सकते हैं, तो भी इस 
श्र तिका तात्पय यह है कि देवत्वकालमें कमके अनधिकारी देवोंका क्रियमाण पाप अथवा उसके फलके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता । परन्तु उनके पूव जन्म संचित पापोके होनेसे वे सवपाप रहित नहीं हो 
सकते। यदि वे ह छ पाप रहित हों तो 'तस्मिन्यावव्संपातसुंषित्वाथैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते' 
( छा» ५।१०।५ ) ( वहाँ कर्मोके क्षय होने तक रहकर वे पुनः इसी मार्ग से जिस प्रकार गये थे 
उसीप्रकार लोटते हैं ) इत्यादि श्रुति और 'क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं विशन्ति' ( गीता० ९।२१ ) (पुण्य 
कमं क्षीण होनेपर वे पुनः लौटकर मृत्युलोकको प्राप्त होते हें ) स्मृति वचन बाधित हो जाएंगे । अतः 
'आव्माऽपहतपाप्मा' यह टीक - ही कहा गया है कि परमात्मा सबंपाप रहित है और बही उपास्य है । 
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क्रम्याह-- तस्यक्च साम च गेष्णो' इत्यधिदेवतम्‌। तथा इध्यात्ममपि-'यावमुष्य गेष्णौ तो 
गेष्णो' इति । त सर्वात्मन एवोपपद्यते । 'तद्य इमे वीणायां गायन्त्येतं ते गायन्ति तस्मात्ते 

धनसनयः? ( छा० १॥७॥६ ) इति च लोकिकेप्वपि गानेष्वस्येव गीयमानत्वं दशयति । तञ्च 
परमेश्वरपरिग्रहे घटते; 'यद्यद्विभूतिमत्सत्व॑ श्रोमदूजितमव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजाँश- 
संमवम्‌' ( १०।४१ ) इति भगवदगीतादशनात्‌ । लोककामेशित्त्वमपि निरङ्कुश श्रयमाणे 
परमेश्वरं गमयति | ® यदुक्तं हिरण्यदमश्रत्वादिरूपश्रवणं परमेश्वरे नोपपद्यत इति, अत्र 
बूमः—स्यात्परमेशवरस्यापी च्छावशान्मायामयं रूपं साधकानुग्रहाथम्‌। माया ह्यघ्रा मया सृष्टा 
यन्मां पश्य्रसि नारद । सवभूतगुणयुक्त मंत्र मां ज्ञातमहसि' इति स्मरणात्‌। अपि च यत्र तु 
निरस्तसवंविदोपं पारमेश्वरं रूपमुपदिद्य ते, भवति तत्र शास्त्रमू- अशब्दमस्पशमरूपमच्ययम्‌' 
इत्यादि | सबकारणत्वात्त विकारधर्मेरपि केश्रिद्धिशिप्टः परमेश्वर उपारयत्देन निदे श्यते- 
सवकर्मा सवकामः सवगन्धः सवरसः' ( छा० ३,१४।२ ) इत्यादिना । तथा हिरण्यइमश्रुत्वा- 

दिनिदशो पि भविप्यति । यदप्याधारश्रचणान्न परमेश्वर इति, अत्रोच्यते--स्वमहिम- 
अग्नि है यह अधिदेवत ओर वाक प्राणादि आत्मक करक, साम है अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक और प्राण 
साम है इस तरह अध्यात्मका आरम्भकर श्रुति कहती हे--'तस्य क्रकच०' ( उस आदित्यपुरुषके 
कक और साम पव-अङ्कोंकी संबियाँ हैं ) यह अधिदेवत है.। इसीप्रकार 'यावमुप्य० ( जो आदित्य- 
पुरुषके पादपव हैं वे अह्िपुरुषके पादपव हैं) यह अब्यात्म भी है । यह सब सर्वात्मक परमेश्वरमें 
घट सकता है । 'तद्यं इमे०' ( अतः जो ये लोग वीणामें ग।यन ( स्तुति ) करते हैं वे उस परमेश्वरका 
ही गायन करते हैं, इसीसे वे धन लाभ करते हैं) इसप्रकार श्रुति लौकिक गानोंमें भी उसका गान 

दिखलाती है । यह सब परमेश्वरके परिग्रहसे घट सकता है, क्योंकि 'यद्यद्विभूति०' (हे कौन्तेय ! 
जो जो मी ऐश्वयंशाली, श्रीयृक्त-कान्तियुक्त, शक्तियुक्त वस्तु है उस उसीको तू मेरे तेजके अशसे 

उत्पन्न हुई जान ) ऐसा मगवद्गीतामें देखा जाता है। तथा लोक और भोगपर स्वतन्त्ररूपसे श्रयमाण 

स्वामित्व भी परमेश्वरका ही ज्ञान कराता है। जो यह कहा गया है कि हिरण्यइमश्रृत्वादि रूपका 

श्रवण परमेश्व रमें उपपन्न नहो हे । इस विषयमें हम कहते हैं--साधकोंपर अनुग्रह करनेके लिए 

इच्छावश परमेश्वर का मायामय रूप हो सकता है, क्योंकि 'माया ह्यषा०' (हे नारद ! सब भूतोंके 

गुणोसे युक्त जो मुझे देखता है यह माथाका कार्य होनेसे विचित्र मृतिरूप माया मेरी उत्पन्न की हुई 

है, अतः इस प्रकार मुझे जाननेके लिए तू योग्य नहीं हैँ) ऐसी स्मृति हे । और जहाँ समी उपा- 
धियोंसे रहित निविशेष परमेंश्व रके स्वरूपका उपदेश किया जाता है, वहाँ 'अशब्दम०' ( वह शब्द- 

रहित, स्पशरहित, रूपरहित और अविनाशी हे ) इत्यादि शास्त्र है । सबका कारण होनेसे कुछ 
विका रोंके धर्मोसे युक्त परमेश्वरका मी उपास्यरूपसे 'सब कर्मा»' ( सम्पूर्ण रचनात्मक कमंवाला, 

सर्वकामना वाला, सवं गन्ध युक्त और सवं रसयुक्त है ) इत्यादि श्रतिसे निर्देश किया जाता है । इसो 

प्रकार हिरण्यश्मथुत्वादिका निर्देश भी हो जायगा । आधारका श्रवण होनेसे आदित्यपुरुष तथा 

अक्षिपुरुष परमेश्वर नहीं है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर कहते हैं-स्वमहिमामें प्रतिष्ठित परमेश्‍वर- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूर्वपक्षीने पहले 'रूपवत्वश्रवणात्‌' इस हेतुसे आदित्यपुरुषका और अक्षिपुरुषका ग्रहण 

किया है, अब उसका 'स्थात्परमेश्वरस्यापि०? इत्यादि भाष्यसे खण्डन करते हैं। भक्तोपर अनुग्रह 
करनेके लिए मायोपाधिसे परमेश्वर अनेक रूप धारण करते हैं, जैसे कि 'इच्दो मायाभिः पुरूरूप 

ईयते (परमेश्वर ज्ञान, बल और क्रि. रूप माथासे अनेक रूपोंको प्राप्त होता है ) यह श्रुति है ॥२०॥ 


अधि० ८ सू० २१-२२- ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ११९, 


प्रतिष्ठस्याऱ्याघारविदोषोपदेशा उपासनाथों भविष्यति, सर्वगतत्वादत्नझ णो व्योमवत्सर्वा 
न्तरत्वोपपत्तः पेश्वयमर्यादाश्रवणमप्यध्यात्माधिदंवतविभागापेक्षमु पासनाथमेव । 
तस्मात्परमेदवर एवाक्ष्शादित्ययोरन्तरुपदिइयते ॥ २० ॥ 


भेदव्यपदेशाचान्य; ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद- भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्य: । 

सूत्राथ -- ( अन्यः ) अक्ष और आदित्यके अन्तर श्रयमाण अन्तर्यामी पुरुष आदित्य आदि 
शरीराभिमानी जीवोंसे अन्य है, ( भेदव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'य आदित्ये तिष्ठन' इस श्रुतिमें जोव नियम्य 
और परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोंके भेदका व्यपदेश है । 

&अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिभ्यो जीवेभ्योऽन्य ईइवरोऽन्तर्यामी; य आदित्ये 
तिष्टन्नादित्यादम्तरो थमादित्यो न वेद यस्यादित्यः शरीरं य आदित्यमन्तरो यमयत्येष त आत्मान्त- 
ाम्यश्ृतः' (बृ० ३।७।९) इति श्रुत्यन्तरे भेदव्यपदेशात्‌ । तत्र हि 'आदित्यादन्तरो यमादित्यो 
न वेद” इतिं वेदितरादित्याङ्ि शानात्मनो 5न्तर्यामी स्पष्टं निदिदयते; स एवेहाप्यन्तरादित्ये 
पुरुषो भवितुमर्हति; श्रृतिसामाऱ्यात्‌। तस्मात्परमेश्वर एवेहोपदिश्यत इति सिद्धम्‌॥२१॥ 

( ८ आकाशाधिकरणम्‌ । खू० २२ ) 
आकाशस्तश्रिज्ञात्‌ ॥२२॥ 


पदच्छेद आकारः, तल्लिङ्गात्‌ । 

सूत्राथ--( आकाशः ) आकाश इति होवाच’ यहाँ आकाश दाब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है 
(तल्लिङ्गात्‌) क्योंकि 'सर्वाणि ह वा' इस प्रकार सभी भूतोंके उत्पत्ति आदि परब्रह्मका ही लिङ्ग है । 

& इदमामचन्ति-- अस्स लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि 


का मी आधार विशेष उपदेश उपासनाके लिए हो जायगा, क्योंकि आकाशके समान सवव्यापक 
होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता है । ऐश्वर्यमर्यादाका श्रवण मी अध्यात्म और अधिदेवत विभागकी 
अपेक्षा रखता हुआ केवल उपासनाके लिए है । इसलिए अक्षि ओर आदित्यके भीतर परमेश्वरका ही 
उपदेश है ॥ २० ॥ 

और आदित्यादि शरीरोंके अभिमानी जीवोंसे अन्य ईश्वर अन्तर्यामी है, क्योंकि 'य आदित्ये०' 
(जो आदित्यमें रहता हुआ आदित्यके भीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 
है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्पका नियमन करता है वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 
इस प्रकार अन्य श्रृतिमें भेदका व्यपदेश है। वहीं 'आदित्यके भीतर है जिसे आदित्य नहीं जानता! 
इस प्रकार वेदिता. ( प्रमाता ) आदिह्य जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी है ऐसा स्पष्ट निर्देश किया जाता 
है । यहाँ भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युक्त है, क्योंकि दोनों स्थलोंमें श्रतियां समान ( एक 
प्रकारकी ) हैं । इससे सिद्ध हुआ कि परमेश्वरका ही यहाँ उपदेश है ॥ २१ ॥ 

छान्दोग कहते हैं--[ शालवत्य-हे जेवलि ! ] 'अस्य लोकस्य०' (इस पृथिवी लोकका आधार 
क्या हे ? राजा प्रवाहण--आकाश, क्योंकि ये सारे भूत आकाशंसे ही उत्पन्न होते हैं ओर आकाश- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषों दश्यतें' (छा० १।६।६ ) और “य आदित्ये तिष्ठन्‌ 


(बृह० ३,७।९ ) 'यश्चश्लुषि तिष्ठन्‌’ ( बृह० ३।७।१८ ) ( जो नेत्रमें रहता हुआ ) इस प्रकार दोनों 
श्रतियां एक प्रकारकी हैं और दोनोंका अथं एक ही है कि आदित्य ओर अक्षिस्थ उपास्य पुरुष 
परमेश्वर ही है । पूवपक्षमें जीव उपास्य है और सिद्धान्तमें परमेश्‍वर उपास्य है ॥ २१ ॥+ 


१२० ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पाद १ 


भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाशं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो ह्योवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌’ 
(छान्दो० १।९।१) इति । तत्र संशयः-किमाकाशाशब्देन परं ्रह्माभिधीयत उत भूताकाश- 
सिति। कुतः संशयः? उभयत्र प्रयोगद्‌ शनात्‌ । भूतविदोषेतावत्सुप्रसिद्धी लोकवेदयोरा का श- 
शाब्दः ब्रह्मण्यपि करचित्प्रयुज्यमानी हृद्यते । यत्र वाक्यशेषवशादसाधारणरुणश्रवणाद्वा 
निर्धारितं ब्रह भवति, यथा--'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌” ( ते० २।७ ) इति, आकाशो 
वे नाम नामरूपयोनिवहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म' (छा० ८।१४)१) इति चैवमादौ । अतः संशय; 
कि पुनरत्र युक्तम्‌ ? # भूताकाइामिति। कुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्रं बुद्धिमा- 
रोहति! न चायमाकाशशब्द उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अनेकाथत्वप्रसङ्गात । 
तस्माद्‌ प्रह्मणि गोण एवाकाराराब्दो भवितुमह ति। विभुत्वादिभि।ह बहुभिघमः खरदामाका- 
शेन ब्रह्म भवति । नच मुख्यसंभवे गोणो था श्रहणमहति। संभवति चेह मुख्यस्यवाका- . 
शास्य ग्रहणम्‌ । ननु भूताकारापरिश्रहे वाक्यशेषो नोपपद्यते-'सर्वाणि ह वा इमानिभूतान्या- 
काशादेव समुत्पद्यन्ते' इत्यादिः। नेष दोषः; भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वोपपत्तेः । 
विज्ञायते हि-- तस्माट्ठा एतरमादात्मन आकाशः संभूतः आकाशाहायुः । वायोरझिः' (ते० २।१) 
इत्यादि । ज्यायस्स्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरापेक्षयोपपद्येते भूताकाशस्यापि । तस्मादाकाइा- 


को ही लय होते हुए प्राप्त होते हैं; आकाश ही इन सभीसे महानु ओर आकाश ही आश्रय है ) यहाँ 
संशय होता है कि क्या आकाश शब्दसे परब्रह्मका अभिधान किया जाता है अथवा भूताकादका ? 
संशय क्यों होता है ? इससे कि दोनोंमें आकाश शब्दका प्रयोग दिखाई देता है। लोक और वेदमें 
आकाश शब्द भूताकाशमें तो सुप्रसिद्ध है । कहीं ब्रह्ममें भी प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । जहाँ वाव्य- 
रोषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे ब्रह्मा निर्धारित होता है, जैसे कि 'यदेष आकाश -' 
( यदि यह आनन्दरूप आकाश न हो) और “आकाशो वे०' ( आकाश ही इस प्रसिद्ध,नाम और 
रूपको प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हैं वह ब्रह्म हे ) इत्यादि श्रतियोंमें है । अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पूवपक्षी--यहाँ आकाशशब्दसे भूताकाशका ग्रहण है, क्यों; भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेसे बुद्धिमें शीघ्र आरुढ होता है। और यह आकाश शब्द दोनोमें साधारण 
है ऐसा नहीं जाना जा सकता, क्योंकि ऐता माननेसे एक शब्दके अनेक अथं होनेका प्रसङ्ग हो 
जायगा । इससे ब्रह्ममें आकाश शब्द गोण होना युक्त है, कारण कि विभुत्वादि अनेक धर्मोसे युक्त 
होनेके कारण ब्रह्म आकाशके सहश है । मुख्य अर्थका संभव होतो गौण अर्थका ग्रहण युक्त नहीं 
है, अतः यहाँ मुख्य भूताकाशका ही ग्रहण संमव है। भूताकाशका ग्रहण करें तो “सर्वाणि ह वा०' 
( निश्‍चय ये सारे भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं) इत्यादि वाक्र्यशेष उपपन्न नहीं होगा? यह 


दोष नहीं है, क्योंकि भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण हो सकता है, और 'तस्माद्वा०' ( शास्त्र- 
प्रसिद्ध परोक्ष आत्मा यही माया विशिष्ट आत्मा है उससे आकाश, आकाशसे वायु, वायुसे अग 


उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे आकाशकी कारणता ज्ञात होती है। अन्य वायु आदि भूतोंकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% गत अधिकरणमें “य आत्मा$पहतपाप्मा' इत्यादि श्रतियोके आधारपर पापरहितत्वादि 


अव्यभिचारी ब्रह्मके लिगोंसे रू"प्वत्त्वादि दुबल लिद्धोंकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है । परन्तु यहाँ 
अस्य लोकस्य का गतिः? यह छान्दोग्य श्रति लिगसे बवती है, अत: यहाँ श्रतिस्थ आकारा राब्दकी 


अन्य व्यवस्था नहीं की जा सकती अर्थात्‌ यह आकाश शब्द ब्रह्मपरक न होकर भूताकाश परक है। 
इसप्रकार प्रत्यृद्ाहरणसंगतिसे पूवपक्ष उपस्थित होनेपर उसके उत्तरमें 'आकाशस्तल्लिङ्कात्‌' इस 


सुत्रका आरश्भ है । अस्य लोकस्य' यह छान्दोग्य श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है । 


अधि० ८ सू० २२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२१ 


डाब्देन भूताकारास्य ग्रहणमित्येवंकषप्रा्ं ्रमः-- आकाशस्तलिङ्गात्‌, अकाशशब्देन बरह्मणो 
ग्रहणं युक्तम्‌। कुतः ¦ . तलिङ्कात्‌। परस्य हि ब्रह्मण इदं लिङ्गम्‌--'सर्वाणि ह वा इमानि 
मूतान्याकाशादेवस मुत्पचन्ते! इति। परस्माद्धि ब्रह्मणो भूतानामुत्पत्तिरिति वेदान्तेषु मर्यादा। 
ननु भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं दशितम। सत्यम्‌, दाशतम्‌। तथापि मूल- 
कारणस्य ब्रह्मणोऽपरिग्रहादाकाशादेवेत्यवधारणं, सर्वाणीति च भूतविशेषणं नानुकूलं 
स्यात्‌। £ तथा अकारा प्रत्यस्तं यन्ति’ इति ब्रह्मलिङ्ग “आकाशो ह्योवभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌ 
इति च ज्यायर्स्वपरायणत्वे। ज्यायस्त्वं हानापेक्षिक परमात्मन्येवेकस्मिन्ञाम्नातम्‌-'ज्या- 
यानएथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाञ्ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः (छा० ३।१४।३)इति। तथा पराय- 
णत्वमपि पर मकारणत्वात्पमात्मन्येचोपन्नतरम्‌ । श्र॒तिश्च- विज्ञानमानन्दं बह्म राते दात॒ःपरायणम्‌ 


अपेक्षा भूताकाशमे श्रेष्ठत्व और आश्रयत्व भी उपपन्न है, इसलिए आकाश शाब्दसे भूताकाराका ग्रहण 
युक्त दै । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--'आकाशस्तल्लिङ्गात्‌' आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसका लिङ्ग है । परब्रह्माके ग्रहण करनेमें सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' 
यह लिङ्ग प्रमाण है । वेदान्त वाक्योंमें यह मर्यादा है कि परश्रह्मासे ही भूतोंको उत्पत्ति होती है । 
परन्तु भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण दिखलाया गया है? ठीक, दिखलाया गया है, तो मी 
मुल कारण ब्रह्मके अपरिग्रहसे 'आकाशादेव' .( आकाश से ही) 'एव' अवधारण ओर 'सर्वाणि' 
( सब ) यह भूतोंका विशेषण अनुकूल ( संगत ) न होगा 1 उसी प्रकार आकाशं०' ( आकाशमें 
लीन होते हैं ) यह ब्रहाका लिङ्ग है। 'आकाशो० ( आकाश इनसे महान्‌ है ओर आकाश परमाश्रय 


है ) इस प्रकार ज्यायस्त्व ओर परमाश्रयत्व भी ब्रह्माके लिङ्ग हैं। 'ज्यायान्परथिव्या०' (यह मेरा आत्मा 
पथिवीसे बड़ा अन्तरिक्षसे बड़ा द्यलोकसे बड़ा इन सब छोकोसे बड़ा है ) यह श्रुति केवल एक पर- 


मात्मामें ही अपेक्षा रहित ज्यायस्त्व कहती है । तथा परमाश्रयत्व भी परम कारण होवेसे परमात्मामें 
ही युक्त है । विज्ञानमानन्दं ०? ( ब्रह्म विज्ञान और आनन्दस्वरूप है, वह धन देने वाले ( कम करने 


सत्दानन्दी-दीपिका 
% पूर्वपक्षो -*अस्य लोकस्य’ इस छान्दोग्य श्रतिमें पठित आकाश दाब्दसे भूताकाशका ग्रहण 


करना चाहिए ब्रह्मका नहों, यदि 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? इत्यादि श्रतिके आधारपर 
आकाश शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करें. तो एक आकाश शब्दके भूताकाश और ब्रह्म दो अथे मानने 


पड़ेंगे, ऐसा माननेसे सवत्र एक शब्दके अनेक अर्थ माननेका प्रसंग उपस्थित होगा जो सवंथा अयृक्त 
है। यदि ऐसा है तो 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌” इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्मके लिए आकाश 


शब्द प्रयोग क्यों किया गथा है? इसलिए कि 'आकाशवव्सवगतश्च नित्यः? ( ब्रह्म आकाशके समान 
सवगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशके समान विभूत्वादि अनेक धमं ब्रह्मामें श्रुति प्रतिपादित 
हैं, इस समानताके कारण ब्रह्ममें आकाश शब्दका गोण प्रयोग किया गया है । 

& यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌? इत्यादि श्रतियोके आधारपर आकाश शाब्दसे ब्रह्मका 
ही ग्रहण करना ठीक है, भूताकाराका नहीं, क्योंकि “सर्वाणि ह वा इभानि०' इत्यादि श्रृतियोंमें ब्रह्म 
ही सब भूतोंका कारण कहा गया है । यदि भूताकाशको कारण मानें तो तेज आदिकी उत्पत्तिमें वायु 
आदिको भी कारण मानना पड़ेगा । यदि आकाश शब्दसे ब्रह्माका ग्रहण न करें तो आकाशादेव' 
इस शुतिमें अवधारणाथंक 'एव'का बाध होगा । “सर्वाणि ह वा इमानि०' इस श्रतिमें 'सव' पद 
आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न सव भूतोंकी उत्पत्ति ब्रह्मसे ही कहता है। यदि 'सव' पदसे आकाशको 
छोड़कर वायु आदि शेष भूतोंका ग्रहण करें तो सबंपदमें अर्थका संकोच करना पड़ेगा जो सवंथा 
भयुक्त है, अतः सब” पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 


१२२ ब्रह्मसूत्र-शाइरसभाष्य [ अ० १ पा० १ 


(बू० ३।९।२८) इति। $अपि चान्तवत्त्वदोषेण शालावत्यस्य पक्षे निन्दित्वा, अनन्तं किचि 
इक्तकामेन जेवलिना आकाराः परिगृहीतः, तं चाकारामुद्गीथे संपाद्योपसं हरति- स एष 
परोवरीयानुद्लीथः स एषोऽनन्तः’ (छा० १।९।२) इति । तञ्चानन्त्यं ब्रह्मलिङ्गम्‌ । यत्पुनरुक्त 
भूताकारां प्रसिद्धिबळेन प्रथमतरं प्रतीयत इति, अत्र ब्रमः--प्रथमतरं प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यशेषगतान्त्रह्मगुणान्टष्ट्रा न परिगृह्यते द शितश्च ब्रह्मण्यप्याका शशब्दः- आकाशो चे नाम 
नामरूपयोर्निवहिता' इत्यादो । तथाकाशपर्यायवाचिनामपि ब्रह्मणि प्रयोगो हृञ्यते-- ऋचो 
अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निषेदुः? ( ऋ० सं० १।१६४।३९ ) सिषा मागची वारुणी 


वाले यजमानकी परमगति है अर्थात्‌ कमं फलका दाता है ) ऐसी श्रुति मी है । और उसी प्रकार 
अन्तवात्त्वदोषसे शालावत्यके पक्षको निन्दाकर किसी अविनाशी वस्तुको कहनेकी इच्छा करनेवाले राजा 
जेवलिने आकाशका ग्रहण किया है। उस आकाशका उद्गीथमें संपादनकर “स एष०' ( वह यह 
उद्गीथ परसे पर परम उत्कृष्ट है और यह अनन्त है ) ऐसा उपसंहार किया है । वह आनन्त्य ब्रह्मका 
लिङ्ग है। ओर जो पुनः यह कहा गया है कि प्रसिद्धिके वळसे आकाश शब्दसे प्रथम भूताकाश 
प्रतीत होता है । इस विषयमें हम कहते हैं--आकाश पदसे प्रथम भूताकाश प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशेषगत ब्रह्म गुणोंको देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । और 'आकाशो०? ( आकाश ही 
नाम ओर रूपको प्रकट करनेवाला है) इत्यादि श्रृतियोंमें ब्रह्मामें मी आकाश शब्दका प्रयोग 
दिखलाया गया हे । तथा आकाशके पर्यायवाची शाब्दोंका भी ब्रह्मामें प्रयोग 'ऋचोऽक्षरे०' ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश (ब्रह्म ) में सब वेद प्रमाण हैं और उसीमें देव अधिष्ठित हैं ) 'सैषा भागवी०' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कै छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्म, झालावत्य ब्राह्मण और राजा जवलि ये 


तीनों उद्गीथविद्यामें कुशल थे, परस्पर विचार आरम्म किया कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा क्या है ? दालभ्य- 
ओंकाररूप उद्गीथका कारण स्वर ( ध्वनि ) है, उसका कारण ? प्राण ( बल ) है, उसका कारण? 
अन्न है, अन्नका कारण ? जळ-वर्षा है, उसका कारण ? स्वर्ग ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कोई 
नहीं, स्वगस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते हैं, उससे अन्न, अन्नसे प्राण ( बल ) 
प्राणसे ध्वनि ( बोळनेकी शक्ति ) और घ्वनिसे ओंकार रूप उद्गीथ । इस प्रकार परम्परासे ओंकार- 
रूप उद्गीथकी प्रतिष्ठा स्वगं हे । यह सुनकर शालावत्यने कहा- हे दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह 
रथान्तर साम ( पृथ्वी ) है, क्योंकि यहाँ यज्ञादि कमं होते हैं, जिससे स्वर्गस्थ देवगण जीवित रहते हैं 
अथवा सन्तुष्ट होते हें । इसलिए उद्गीथकी प्रतिष्ठा रथान्तर साम है. अर्थात्‌ पृथ्वी लोक है, उसका 
कारण कोई नहीं । राजा जेवलि-'अन्तवद्वकिल ते शालावत्य साम' (छा० १।८।८) (हे शालावत्य ! 
निश्चय, यह तेरा साम अन्तवाला है अर्थात्‌ यह पृथ्वी लोक परिच्छिन्न और नाशवान्‌ है) तुमने यह 
मिथ्या कहा कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा पृथ्वी लोक है, इस अपराधके कारण यदि कोई ऐसा कह देता कि 
तेरा मस्तक गिर जाय तो तेरा मस्तक गिर जाता । तब भयभीत होकर शालावत्य बोला--'हे जेबलि ! 

अस्य लोकस्य का गतिः ( इस पृथ्वी लोककी प्रतिष्ठा क्या है? ) जैवलि--आकाश इति सोवाच 
(यह आकाश है ऐसा कहा ) इस प्रकार जंयलिने विनाशित्व और परिच्छिन्नत्व दोष देकर शालावत्यके 
पक्षकी निन्दाकी और उद्गीथकी प्रतिष्ठा आकाश कहा, अतः यहाँ अनन्त आकाश-ब्रह्मका ग्रहण है । 


उद्गीथ आकाश ही है' इस प्रकार उद्गीथमें आकाशका संपादन करनेसे आकाशके अनन्त आदि 
गुणोंसे युक्त उद्गोथमें आकाशदष्टिकर उपासना करनी चाहिए । यद्यपि आकाश शब्दसे सहसा 
भूताकाश ही प्रतीत होता है, तों मी “आकाशो वे नाम नामरूपयोनिचहिता' इस वाक्यरोषके बलसे 
आकाश राब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना युक्त है । 
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विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्टिता' ( ते० ३।६ ) ® ' क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म’ ( छा० ४।१०।५ ) 'खं पुराणम्‌ 
(बृ० ५१) इति चवमादो | वाक्योपक्रमेऽपि वतमानस्याकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशायक्ता 
ब्रह्मविषयत्वावधारणा । 'अभिरधीते$नुवाकम' इति हि वाक्योपक्रमगतोऽप्यञ्चिशब्दो माणव- 
कविषयो दृश्यते । तस्मादाकाश शब्द त्रह्मति सिद्धम्‌ ॥२२॥ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ | सू० २३ ) 
अत एव प्राण; ॥२३॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, प्राणः । 

सूत्राथ--( अतएव ) पुग सूत्रोक्त उत्पत्ति आदि लिद्धोंसे ( प्राण: ) प्राण इति होवाच 
इस श्रतिस्थ प्राण परमात्मा ही हे । 

के उद्गीथे-- प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता'(छा०१।१०।९ ) इत्यपक्रम्य श्रयते-- 
कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवामिसंबिशन्ति प्राणम- 
भ्युज्िहते सेषा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छां० १।११।४,५ ) इति तत्र खंशयनिणंयो पूर्वचदेच 
द्रष्टव्यो । प्राणबन्धनं हि सोम्य मन: ( छां० ६।८।२ ) प्राणस्य प्राणम्‌? ( ब्वृ० ४।४।२८ ) 


( यह मागंवी वारुणी विद्या परब्रहामें प्रतिष्टित है) 'ॐ क॑ ब्रह्म०' ( ॐ क-सुख ब्रह्मा है, ख-आकाश- 
व्यापक-ब्रह्म हे) और 'खं पुराणम्‌ ०? ( ख पुराण है ) इत्यादि श्रृतियोंमें देखा जाता है । वाक्यके 
आरम्भमें भी वतमान आकाश शब्दका वाक्यशेषके बलसे ब्रह्मविषयक निश्चय करना युक्त है । 
[ इसमें उदाहरण देते हैं] 'अभिरधोते' ( अग्नि अनुवाक-वेदभाग का अध्ययन करता है) 
इस वाक्यके आरम्भमें प्राप्त अग्नि शब्द भी माणवक विषयक. देखा जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि आकाश शब्द ब्रह्मविषयक है॥ २२ ॥ 

सामवेदीय उद्गोथ प्रकरणमें "प्रस्तोतर्या देवता०' ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावमें अनुगत 
है ) ऐसा आरम्मकर 'कतमा सा०' ( वह प्रस्ताव अधिष्ठातृ देवता कीन है? चाक्रा+ण--प्राण है, 
ऐसा कहा, क्योंकि ये समी भूत प्राणमें हो प्रवेश कर जाते हैं अर्थात्‌ लीन हो जाते हैं, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते हैं, वह यह प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगत हे ) ऐसा श्रुति कहती हे । उसमें संशय 
और निर्णय पहलेके समान ही समझने चाहिएँ । 'प्राणबन्धनं' ( हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्मके साथ सुषुप्तिमें एक होता है) और 
'प्राणस्य०' ( जो उसे प्राणका प्राण जानते हैं ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें प्राणशब्द ब्रह्माविषयक देखा 


ps का 
६७ छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें 'क॑ ब्रह्म, खं बह्म “खं ब्रह्म, खं पुराणम्‌" 'परमे व्योमन्‌' इसप्रकार 


आकाशके पर्यायवाची ख व्योम' आदि छाब्दोंका प्रयोग ब्रह्ममें देखा जाता है। और आनन्दके 
पर्यायवाची कं शब्दका प्रयोग ब्रह्ममें किया गया है, किन्तु लोक प्रसिद्ध भूताकाशमें नहीं, क्र्योंकि वह 
जड़ है। और उत्पद्यमान होनेसे 'खं पुराणम्‌’ वह अनादि भी नहीं है, इसलिए आकाश इति 
होवाच' इस श्रुतिमें आकाश शब्द ब्रह्मपरक ही है । पूवपक्षमें भूताकाश हृष्टिसे उद्गीथकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्मादष्टिसे ॥ २२ ॥ | 

% भगवानु सूत्रकार आकांश वाक्यमें उक्त न्यायका “प्राण इति होवाच' इस वाक्यमें अति- 
देश करते हैं अर्थात्‌ आकाश इति होवाच' जैसे यहां आकाश शब्द ब्रह्मपरक है, वेसे ही प्राण 
इति होवाच' इस वाक्यगत प्राणशब्द भी ब्रह्मपरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे 'अत एव प्राण:' 
इस सूत्रका उल्लेख करते हें । एक समय दु्मिक्षसे पीड़ित उषस्ति नाम चक्रका पुत्र चाक्रायण धन- 
कामनासे राजाके यज्ञमें गया, वहां ऋत्विजोंमें से पहले प्रस्तोतासे प्रश्‍न किया--( हे प्रस्तोता ! जो 
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चेवमादौ ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दश्यते; वायुविकारे तु प्रसिद्धतरों लोकवेदयोः, अत इह 
प्राणदाब्देन कतरस्योपादानं युक्तिमिति भवति सशयः । कि पुनरत्र युक्तम्‌ : वायुवकारस्य 
पञ्चवृत्तेः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तत्र हि प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यवोचाम । ननुपूचवदिहपि 
तलहिज्लादूत्रह्मण एवग्रहणं युक्तम्‌। इहापि वाकयशषभूतानासवशनाद्‌गमन पारम॑श्वर कम 
घतीयते । न, मुख्येऽपि प्राणे भूतसंवेशनोद्‌ गमनस्य दशनात्‌ एवं । द्याम्नायते-“यदा वे पुरुष 
स्वपिति प्राणं तहिं वागप्येति प्राणं चक्षुः प्राणं शोत्रं प्राणं मनः. “स यदा प्रडुध्यते प्राणादेवाधि 
पुनर्जायन्ते' ( श० ब्रा० १०।३।३।६ ) इति । प्रत्यक्षं चेतत्‌ , स्वापकाले प्राणवूत्तावपरिलुप्य- 
मानायामिन्तद्रियत्रृ त्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोचकाले च पुनः प्रादुभवन्ताति। §इन्द्रियसारत्वाञ्च 
सूताचाम(वरुद्धा मुख्य प्राण प भूतसवशनादूगमनवचादा वाक्‍क्यराषः । आप चादत्याऽनन्न 
जाता है । देहमें चलने वाले वायुके विकार प्राणमें तो लोक और वेदमें प्राण शब्द अतिप्रसिद्ध हे । 
इसलिए यहाँ प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है, ऐसा संशाय होता है। तो यहाँ किसका ग्रहण 
युक्त है ? वायके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसमें ही प्राणशब्द 
विशेषरूपसे प्रसिद्ध है, ऐसा हम कह चके हैं। यदि कहो कि पूवं अधकरणके समान इस अधि- 
रणमें भो ब्रह्माके लिङ्गोंसे ब्रह्मका ही ग्रहण यक्त है। क्योंकि यहाँ भी वाक्य शेष [ सर्वाणि ह वा 
इमानि ! में भतोंका लय और उद्गम परमेश्वरका कम प्रतीत होता है । तो यह ठीक नहीं है, कारण 
कि मुख्यप्राणमें भी भतोंके लय और उद्गम देखे जाते हैं । "श्रुति ऐसा कहती है कि 'यदा बे० 
( निश्चय जब पुरुष सोता है तब वाणी प्राणमें ही लीन होती है, चक्ष प्राणमे, श्रोत्र प्राणमें और 
मन प्राणमे लीन होता )। और यह प्रत्यक्ष है कि सुपुप्ति कालमें प्राणव्यापांरके अलुप्त होनेपर 
भी इरद्रियोंके व्यापार लुप्तहो जाते हैं ओर जाग्रत्‌ कालुमें प्रकट होते हे । और इन्द्रियाँ भूतोंकी 
साररूप हैं, इसलिए भूतोंके लय ओर उद्गमका प्रतिपादक वाक्यशेष मुख्य प्राणमें भी विरुद्ध नहीं 
है । किच्च प्रस्तावदेवता प्राणके कथन'नन्तर उद्गीथ जोर प्रतिहारके देवता आदित्य और भन्नका 
निर्देश है । जैसे ये दोनों ( आदित्य और अन्न ) ब्रह्म नहीं है, वसे ही उनके साहश्यसे प्राण भी ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दोपिका 
देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है, यदि तू उसे विना जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर 
जायगा ) इसीप्रकार उद्गाता और प्रतिहर्तासे भी कहा । यहाँ विशेष ज्ञातव्य यह है कि “पञ्च भक्तिक 
साम सप्त भक्तिक सामेति’ पाँच भक्ति साम और सात भक्ति साम इसप्रकार सामके दो भेद हैं। 
यहाँ भक्तिशब्द अवयव वाचक है अर्थात्‌ सामवेदके भागको भक्ति कहते हैं। हिकार, ओकार 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव और निधन । इनमेंसे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उद्गीथ- 
का गायन करनेवाला उद्गाता और प्रतिहारका गायन करनेवाला प्रतिहर्ता कहलाता है । उपद्रव और 
निधन दोनोंको तीनों मिलकर गायन करते हैं। और ओंकारको यहाँ पृथक्‌ नहीं कहा गया है। तब 
प्रस्तोताने चक्रायणसे कहा कि 'प्रस्तावमें अनुगत वह देवता कोन हे ? उषस्ति-'प्राण इति होवाच! (वह 
प्राण है, ऐसा कहा ) । इसमें प्राणको ही सभी भूतोंकी उत्पत्ति और लयका कारण कहा गया है । इस 
कारण प्राणशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण हो सकता है वायुके विकार प्राणमें भी लोक और वेदमें प्राण 
शब्द प्रसिद्ध है, तो इससे सन्देह होता है कि यहां प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है ? 

& समाधान इंद्रियसारत्वाच्च' “त्यस्य ह्यंष रसः बृह० ( २।३।५ ) ( इन्द्रियां त्यत्‌-आका- 
शादिका सार हैं ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियाँ अपञ्चीकृत भूतोंकी सारख्प हैं ) उनके लयादिके 
कथनसे भूतोंके भी लयादि प्राणमें सिद्ध होते हैं, इसप्रकार “सर्वाणि ह वा” यह वाक्यशेष भी संगत 
है । उसी प्रसंगमें उद्गाताने चाक्रायणसे पछा 'कतमा सा देवता’ ( छा १।११।६ ) ( उद्गीथमें 
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चोद्शीथप्रतिहारयोद्‌ वते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तरं निदिश्येते। न व तयोब्रह्मःवमस्ति, 
तत्सामान्याच्च प्राणस्यापि न त्रह्मत्वमित्येवं प्राप्ते सूत्रकार आह- “अत एव प्राणः’ इति । 
'तथिङ्गात' इति पूर्वे सत्रे निर्दिष्टम्‌ । अत एव तलिज्ञात्प्राणशब्दमपि परं ब्रह्म भवितुमह ति । 
प्राणस्यापि हि त्रह्मलिङ्गसंबन्धः श्रूयते-- “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवामिसंविशरित 
प्राणमभ्युज्िहते (छा० १।११।५) इति । प्राणनिमित्तो सवषां भूतानामुत्पत्तिप्रलयावुच्यमानो 
प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः। ननूक्त मुख्यप्राणपरिग्रहे ऽपि संवेशनोद्‌गमनद रानमविरुद्‌ं; स्वाप 
प्रबोधयोदेदानादिति । अत्रोच्यते, स्वापप्रबोधयोरिन्द्रियाणमेच केवलानां प्राणाश्रयं 
संवेशनोद्गमनं रस्यते, न सवषां भूतानाम्‌ । इह तु सेन्द्रियाणां सशरीराणां च जीवा- 
विष्टानां भूतानां; “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ ( छा० १।११।५ ) इति श्रुतेः ! यदापि भूतः 
श्रृतिमहाभूतविषया परिगृह्यते, तदापि ब्रह्मलिङ्गत्वमविरुद्धम्‌ । ® ननु सहापि चिषयरिन्द्रः 
याणां स्वापप्रवोधयोः प्राणेऽप्ययं प्राणाञ्च प्रभवं शटणुमः-'यदा सुप्त; स्वप्नं न कंचन पञ्यत्य- 
नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर भगवानु सूत्रकार कहते हुँ--अत एव प्राण; तलिङ्गात्‌? ऐसा 
पुर्वे सूत्रमें निर्देश किया गया है, इससे उसके लिङ्गोसे प्राणशब्द वाच्य परब्रह्म होना चाहिए, क्योंकि 
सर्वाणि ह वा इमानि” यह श्रुति प्राणका भी ब्रह्मालिङ्गके साथ सम्बन्ध कहती है । इसमें प्राण 
निमित्तक समी भूतोंके कहे हुए उत्पत्ति और प्रलय प्राणमें ब्रह्मत्वका बोध कराते हैं। परन्तु जो यह 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह होनेपर भी लंय और उत्पत्तिका दशन विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 
सुषुप्ति ओर जाग्रत्‌में ऐसा देखनेमें आता है । इसपर कहते हैं--सुषुष्ति और प्रबोध कालमें केवल 
इन्द्रियोंके ही प्राणाश्रय लय और उद्गम देखे जाते हैं सब भूतोंके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित और जीवसे सम्बद्ध भूतोंके प्राणाश्रय लय और उद्गम हैं, क्योंकि सर्वाणि ह वा 
इमानि' ऐसी श्रुति है । यदि यह भूतश्रुति महाभूत विप्रयक गृहीत हो तो मी ब्रह्मालिद्भस्वमें कोई विरोध 
नहीं है । परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैं कि सुषुप्ति और जाग्रत्‌ कालमें विषयों सहित इन्द्रियोंका प्राणमें 
लय और प्राणसे उद्धव होता है, क्योंकि “यदा सुक्तः०' ( जब सोता हुआ पुरुष कुछ स्वप्न नहों 
| सत्यानन्दो-दीपिका 
कौन देवता अनुगत हे? ) चाक्रायण-- आदित्य इति होवाच' ( छा» १।११।७) ( आदित्य है, 
ऐसा कहा ) प्रतिहर्ता-<“कतमा सा देवता' ( प्रतिहारमें कौन देवता अनुगत है? ) 'अन्नमिति होवाच' 
( छा० १।११।९ ) (वह देवता अन्न है, ऐसा कहा) इसप्रकार प्रस्ताव देवताके कथनानन्तर उद्गीथके 
देवता आदित्य और प्रतिहारके देवता अन्नका कथन किया गया हे । इस प्रश्‍नोत्तरमें जसे आदित्य 


ओर अन्न ब्रह्म नहीं हैं, वेसे हो यहाँ आदित्य और अन्नके सन्निहित पठित होनेसे प्राण भी ब्रह्म नहीं 
है । इसलिए “प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्दसे वाथुके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण 
करना युक्त हे । 

# “सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते’ (छा० १।९।१ ) (ये सब भूत 
आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इस श्रुतिमें जसे भूतोंका विशेषण 'सव' पद आकाशमें ब्रह्मत्वका बोधक 
लिङ्ग है, वेसे ही “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' ( छा० १।११।५ ) इस श्रुतिमें भी भूतोका विशेषण 
सवं’ पद प्राणमें ब्रह्मत्वका बोधक लिङ्ग है । इससे “प्राण इति होवाच” यहाँ प्राण शब्द ब्रह्मपरक है । 


किश्च 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ यह श्रुति सब भूतोंके साथ वायुकी भी उत्पत्ति कहती है, और 
'आकाशाद्वायुः' ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है) इस अन्य श्रृतिमें भी वायुकी उत्पत्ति कही गई 


हे । इससे जब प्राणका कारण भूत वायु भी सब भूतोंके लय और उद्गमका कारण नहीं तो वायुका 
विकार प्राण सब भूतोंके लय और उद्गमका कारण हो यह कथन केवल साहस मात्र है । 


१२६ त्रहासूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ९ पा० १ 


थास्मिन्प्रण एवेकधा भवति तदेनं वाक्सवर्नाममिः सहाप्येति’ ( कौ० ३।३ ) इति। तत्रापि 
तलिङ्गात््राणशव्दं बरह्मच । यत्पुनरक्तम--अन्नादित्यसंनिधानात्प्राणस्याब्रह्मत्वमिति, तद्‌- 
गुक्तम्‌; वाक्य होषवलेच प्राण इन्द स्य बरह्मविषयतायां प्रतीयमानायां संनिधानस्याकिचित्क- 
रत्वात्‌। यत्पुनः प्राणदाव्दस्य पञ्चवुत्तो प्रसिद्धतरत्वं, तदाकाइादाब्दस्येच प्रतिविधेयम्‌ । 
तस्मात्सिद्धं प्रस्तावदेचतायाः प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ । अत्र केचिदुहारन्ति- प्राणस्य प्राणम्‌ 
( बृ० ४।४।१८ ) 'श्राणब धनं हि सोम्य मनः? ( छा० ६।८।२.) इति च;- तदयुक्तं; शब्द 
भेदात्प्रकरणाञ्च संशयानपपत्ते:। यथा पितुः पितेति प्रयोगेऽन्यः पिता षष्ठीनिदिष्टो ऽन्यः 
प्रथमानिदिष्टः पिलुः पितेति शम्यते, तद्वत्‌ प्राणस्य. प्राणम' इति शब्दभेदात्प्रसिद्धात्पांणा- 
दम्यः प्राणस्य प्राण इति निश्चीयते । नहि स एव तस्येति भेदनिदशाहो भवति | ® यस्य 
च प्रकरणे या निर्दिश्यते नामान्तरेणापि ख एव तत्र प्रकरणी निदिए इति गम्यते । यथा 
देखता तब यह प्राणमें ही एक होता है ओर उसी समय उपमे सभी नामोंके साथ वाणी लीन होती 
है ) यह श्रुति है। इसमें भी ब्रह्मके लिगोसे प्राणशब्द वाच्य ब्रह्मा ही है । और जो यह कहा गया है 
कि अञ्न और आदित्यकी संनिधिसे प्राण ब्रह्म नहीं है, वह अयुक्त है, क्योंकि वाकयशेषके बलसे प्राण 
शब्द ब्रह्मविषयक प्रतीत होनेपर सन्निधान प्रयोजन रहित है । पुनः यह भी कहा गया है कि प्राणशब्द 
पाँच वृत्तिवाले मुख्य प्राणमें अतिप्रसिद्ध है, उस आक्षेपका परिहार आकाश शब्दके समान समझना 
चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रस्तावका देवता प्राण ब्रह्म है। यहाँ वृत्तिकार “प्राणस्य प्राणम्‌' 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः’ ( हे सोम्य ! मन उपहित जीव प्राण-ब्रह्माके साथ सुषुप्तिमें एक होता 
है ) इसप्रकार श्रुतिका उदाहरण देते है । वह ठीक नहीं है, क्योंकि शब्द भेदसे और प्रकरणसे संशय 
नहीं हो सकता । यथा “पितुः पिता? ( पिताका पिता ) इस प्रयोगमें षष्ठो विभक्तिसे निदिष्ट पिता 
अन्य है और प्रथमांनिदिष्ट पिता अन्य है, इससे “पितुः पिता” ऐसा अवगत होता है । बसे ही “प्राणस्य 
प्राणम्‌ ( प्राणका प्राण ) इसमें शब्दभेदसे प्रसिद्ध मुख्य प्राणसे भिन्न प्राणका प्राण है ऐसा. निश्चित 
होता है, क्योंकि एक ही पदाथ “तत्‌ से कहा हुआ 'तस्य' ( उसका ) इसप्रकार भेद निर्देशके योग्य 
नहीं होता अर्थात्‌ प्रथमासे कहे हुए पदार्थको भेदरूप षष्ठीसे कहना युक्त नहीं है । जिसके प्रकरणमें 
जो निदि होता है उस प्रकरणमें अन्य नामसे मी वही प्रकरणी ( प्रकृत ) निर्दिष्ट होता है, ऐसा 
ज्ञात होता है । जसे ज्योति्टोमके प्रकरणमें वसन्ते वसन्ते०' ( प्रति वसन्त ऋतुमें ज्योतिः याग करे ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
१: किञ्च अन्न और आदित्यको संनिधिमें पठित होनेसे मी प्राण ब्रह्म नहीं है, क्योंकि वाक्यान्तर- 
संनिधिकी अपेक्षा स्ववाक्यावगत लिंग बलवान्‌ होता है 'हृदि प्राणो युदेऽपानः समानो नाभिसंस्थितः । 
उदानः कण्ठदेशे स्याद्‌ व्यानः सवहारीरगः ।' ( हुदयमें प्राण, गुदामे अपान, नाभिमें समान, कण्ठ- 
देशमें उदान और व्यान सारे शरीरमें है) इसप्रकार पाँच वृत्तिवाला शरीरान्तः संचारी. वायुका 
विकार प्राण यहाँ प्राणशब्दसे ग्राह्य नहीं है। आकाराशब्द लोकप्रसिद्ध भूतकारमें अतिप्रसिद्ध 
होनेपर मी जसे “आकाश इति होवाच” यहाँ ब्रह्मपरक है, वैसे ही प्राण शब्द अध्यात्म मुख्य प्राणमें 
अतिप्रसिद्ध होनेपर मी प्राण इति होवाच यहाँ ब्रह्मपरक ही है । वृत्तिकार 'प्राणस्य प्राणम्‌? को 
इस अधिकरणका विषय वाक्य मानते हैं, परन्तु भगवानु भाष्यकारने शब्दभेद और प्रकरण इन दो 
हेतुओंसे उसका खण्डन किया है । परन्तु “पुरुषस्य चेतन्यम्‌? 'राहोः शिरः? जेसे यहां अभेदमें मी 
षष्ठी और प्रथमा विमक्तिका निर्देश है, बंसे “प्राणस्य प्राणम्‌? यहाँ भी होना चाहिए ? परन्तु यहाँ 
तो दोनों शब्दोंसे निर्दिष्ट पदार्थोमें भेद है । 


अधि० १० स्‌० २४ |  भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२७ 


ज्योतिष्रोमाधिकारे--वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत’ इत्यत्र ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्टोमविषयो 
भवति, तथा परस्य ब्रह्मणः प्रकरणे प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः? ( छा० ६।८।२ ) इति श्रतः 
प्राणशब्दो वायुविकारमात्र कथमवगमयेत्‌ £ अतः संशयाविषयत्वान्ने तदुदाहरणं युक्तम्‌। 
प्रस्तावदेवताया तु प्रण सशयपूचपश्षानणया उपपादताः ॥२३॥ 
( १० ज्योतिश्चरणाधिकरणम्‌ सू० २४-२७ ) 
ज्यातश्चरणामधानात्‌ ॥२४॥ 

परिच्ळेद--ज्योतिः, चरणाभिधानात्‌ । 

स्ञाथ--( ज्योतिः ) 'यदतः परो दिवो' यहां ज्योतिः शब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्य है, (चरणाभि- 
धानात्‌) क्योंकि “पादोऽस्य’ इस पूववाक्यमें पदका अभिधान है । 

& इदमामनन्ति अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतःपृष्टेषु सवतःपृष्टेष्वनुत्तमे- 
पूत्तमेपु लोकेष्विदं वाव तद्यदिदमस्मिज्नन्तःपुरूषेः ज्योतिः’ (छा० ३।१३।७) इति । तत्र संशयः-- 
किमिह उयोतिःशब्देनादित्यादि कं जयोतिरभिघीयते किवा परमात्मेति। अर्थान्तरविषयस्यापि 
शाब्दस्य तलिङ्गाद्‌ब्रह्मविषयत्वसुक्तम्‌, इह तु तलिङ्गमेवास्ति नास्तीति विचायते । कि ताव- 
प्राप्तम्‌ ? & आदित्यादिकमेच ज्योतिःशब्देन परिगृह्यत इति। ङुतः ? प्रसिद्धेः। तमो 
यहाँ ज्योतिः शब्द ज्योतिष्टोम विषयक है, वसे ही परब्रह्मके प्रकरणमें “प्राणबन्धनं हि सोम्य मन: 
इसमें श्रुत प्राणशब्द केवल वायुके विकारमात्रका कंसे बोध करायेगा ? अतः संशयका विषय न होनेसे 
यह उदाहरण ठीक नहीं है । प्रस्तावके देवता प्राणमें तो संशय, पूर्वपक्ष ओर निर्णयका उपपादन 

किया गया है ॥ २३ ॥ 

छान्दोग कहते हैँ--अथ यदृतः०' ( तथा इस द्युलोकसे परे जो परम ज्योति विइवके पृष्ठ पर 
अर्थात्‌ सबके ऊपर जिससे उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है ऐसे उत्तम लोकोंमें प्रकाशित हो रही है बह 
निश्चय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) यहाँ संदाय होता है कि श्रतिमें ज्योतिः 
दाब्दसे आदित्यादि ज्योतिका अभिधान है अथवा परमात्मा का ? अन्य अथ विषयक शब्द भी ब्रह्मलिङ्गसे 
ब्रह्मविषयक कहा गया है। परन्तु यहाँ ब्रह्मका लिङ्ग है अथवा नहीं, ऐसा विचार किया जाता है, तो 
क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--ज्योति: शब्दसे आदित्यादिका ही परिग्रह होता है, क्‍यों? क्योंकि 
उनमें ज्योतिः दाब्दकी प्रसिद्धि है । अन्धकार और ज्योति ये दो शब्द परस्पर विरोधी अर्थोमें प्रसिद्ध हैं । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
£ यद्यपि "प्राण इति होवाच' यहाँ एक प्राणशब्द मुख्यप्राणका वाचक है अथवा परब्रह्मका 


ऐसा संशय हो सकता है, तथापि “घ्राणस्य प्राणम्‌? इस श्रुति वाक्यमें भिन्न-भिन्न अर्थोके प्रतिपादक 
दो प्राण शब्द हैं। इनमें प्रथमाविभक्ति निर्दिष्ट द्वितीय प्राणशब्द ब्रह्मापरक है; इसलिए इस वाक्यसे 
संशयके असंमवसे पुवंपक्षका भी अभाव है। इसकारण "प्राणबन्धनं ` इत्यादि श्रुति वाक्योंका 
उदाहरणरूपसे उल्लेख करना वृत्तिकारको युक्त नहीं हे । अतः यहां आकांशशब्द के समान प्राणदाब्द 
भी ब्रह्मपरक है। पृव॑पक्षमें प्रस्तावमें लोक प्रसिद्ध मुख्यप्राणदष्टिसे उपासना है और सिद्धान्त में 
ब्रह्मर्सि उपासना है ॥ २३ ॥ 

# “आकाश इति होवाच? “प्राण इति होवाच’ इन दोनों श्रुति वाक्योंमें जसे आकाश शाब्द. 
ओर प्राणशब्द ब्रह्मवाचक हैं, वेसे यदतः परो दिवो” इस श्रुतिमें पठित ज्योतिः शब्द भी ब्रह्मावाचक है, 
इसे दिखलानेके लिए यह अधिकरण आरम्भ किया जाता है । यथा आकाशशब्द और प्राणशब्द ब्रह्म- 
बोधक लिङ्गसे ब्रह्म विषयक हैं, वसे इस ज्योतिःवाक्यमें ब्रह्म बोधक लिङ्ग दृश्गोचर नहीं होता, इससे 
यह्‌ ‘ज्योति’ शब्द ब्रह्म परक नहीं है, इस प्रकार भ्रत्युदाहरणसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्भ है । 


१२८. त्रह्वास्‌तर-शाङ्करभाष्य [ आ० १ पा० १ 


ज्योतिरिति हीमौ शब्दौ पर स्परप्रतिद्वन्द्रिविषयौ प्रसिद्वौ। चश्ष॒वृत्त निरोधकंदार्वरादिकं तम 
उच्यते। तस्या एवानुग्राहकमादित्यादिक उयोतिः। तथा दीप्यते? इतीयमपि श्रतिरादित्यादि- 
विषया प्रसिद्धा । नहि रूपादिहीनं ब्रह्म दीप्यते’ इति मुख्यां श्रुतिमहति । द्य मर्यादत्वश्चतेश्च । 
नहि चराचरबीजस्य ब्रणः सर्वात्मकस्य द्योमर्यादायुक्ता; कायस्य तुञ्योतिपःपरिच्छिन्नस्य 
द्योमर्यादा स्यात्‌। परं दिवो ज्योति: इति च ब्राह्म णम्‌ । & ननु कायस्याप ज्यातषः सवत्र- 
गम्यमानत्वादद्यमर्यादावत्दमसमञ्जसम्‌ । अस्तु तहात्रिवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अत्रिः 
वृत्कृतस्य तेजसः प्रयोजनाभावादिति। इदमेव प्रयोजनं यदुपास्यत्वमिति चेत्‌ ,- नः प्रयोज- 
नान्तरप्रथुक्त स्यवादिद्यादेरुपारयत्वदशनात्‌। तासां त्रिवृतं त्रिववृतमेकेकां करवाणि’ (छा० ६।३।३) 
इतिचाविशेषश्चतेः । नचात्रिवुत्कृत स्यापि तेजसो यमर्यादत्वं प्रसिद्धम्‌। अस्तु ताह जित्कृत- 
मेव नत्ते जो ज्योतिःशब्दम्‌। ® ननुक्तमर्वागपिदिवोऽवगम्यतेऽग््यादिकं ज्योतिरिति । नेष 
दोषः; स्वत्रापि गम्यमान ज्योतिषः 'परो दिव? इत्युपासनार्थः प्रदेशाविरोषपरिश्रहो न 
विरुध्यते। न तु निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मणः प्रदे शाविशेषकट्पना भागिनी। सवतः ष्ट्व नुत्तमे पूत्त- 
चक्षुवृत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तम कहलाता है और उसी व्यांपारका सहायक आदित्या 
ज्योतिः कहलाता है । उसी प्रकार 'दीप्यते' ( प्रकाशित होता है ) यह श्रुति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध है, और रूपादि रहित ब्रह्मामें 'दीप्यते' यह श्रुति मुख्यरूपसे नहीं घटती, क्योंकि द्युलोक 
ज्योतिकी सीमा है, ऐसी श्रुति है । चर और अचर सृष्टिके बीज भत सर्वात्मक ब्रह्मकी यलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कार्यरूप परिच्छिन्न ज्योतिमें द्युलोक मर्यादा युक्त है; कारण कि “परो दिवो ज्योतिः' 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थ भी है । यदि कहो कि [ ब्रह्मके समान ] कार्यरूप ज्योति भी सर्वत्र गम्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः द्युलोक उसकी मर्यादा है यह कथन असंगत है, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अत्रिवत्कृत ( तीनों भागोंमें अविभक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तेजको ज्योति: मानो, ऐसा नहीं, 
क्योंकि अत्रिवृत्कृत तेजका प्रयोजन नहीं हे । यदि कहो कि यही प्रयोजन है जो वह (अत्रिवृत्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है ) कारण कि अन्य प्रयोजनमें ( अन्धकारकी निवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 
आदि उपास्य देखनेमें आते हैं । और “तासां त्रित्रृत०' ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करू ) यह 
अविशेष श्रुति है । अत्रिवृत्कृत तेजकी द्युमर्यादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिवृत्कृत वह तेज ही ज्योतिः 
शब्द वाच्य होगा । परन्तु जो यह कहा गया है कि द्युलोकसे नीचे भी अग्नि आदि ज्योति: अवगत होती 
है, यह दोष नहीं है, सर्वत्र गम्यमान ज्योतिका मी 'परो दिवः' ( द्युसेपर ) इस प्रकार उपासनाके लिए 
प्रदेश विशेषका ग्रहण विरुद्ध नहीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्मामें प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
९9 यदि कहो कि अज्ञान रूपी अन्धकारका विरोधी ज्ञान स्वरूप ब्रह्म भी ज्योति: शब्द वाच्य 


हो सकता है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि चक्ष वत्तिका निरोधक नीला और पदार्थोका आवतंक अन्धकार 


ही तम हे, उसका ब्रह्म विरोधी ( निवारक ) नहीं है, क्योंकि दोनोका परस्पर विरोध ही नहीं है ।. 
इसलिए ज्योतिः शब्दसे आदित्यादिका ग्रहण युक्त है । 


$ तासा तिवृतं तिवृत-इसप्रकार है-तेज, जल और पृथिवी इन तीनोमें से एक एकके दो 
दो भाग, एक आधा आधा भाग अळगकर . दुसरें . आधे आधे भागके फिर दो दो भाग । आंधा भाग 
अपना ओर दो भाग दूसरेके अर्थात्‌ तेजको आधा भाग अपना और चतुर्थांश चतुर्थांश जल और 
पृथ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिवृत्कृत होते हैं, जिस प्रकार रस्सी तीनगुणवाळी होती है, उसी 
प्रकार हिरण्यगर्भने त्रिवृत्कृत स्थूलसृष्टिका आरम्भ किया । इस त्रिवृत्करणके विना तेज और उसकी 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो त्रिवृत्कृत तेजकी ही ज्योति:शब्द वाच्य मानना चाहिए । 


अधि०. १० सू० २४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित र 


मेषु लोकेपु' इति चाधारबहुत्वश्रुतिः काय ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ ।'इदं वाव तद्यदिदमरिमन्नन्तः- 
पुरुषे ज्योति: ( छा० ३।१३।७ ) इति च कोक्षेये ज्योतिषि परं ज्योतिरध्यस्यमानं उच्यते । 
सारूप्यनि मित्ताश्वाच्यासा भवन्ति। यथा--तस्य भूरिति शिर एकं शिर एकमेतदक्षरम्‌' ( बृ० 
५।५।३ ) इति । कोक्षेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धमन्नह्मत्वम; तस्यैषा दृष्टिः’ 'तस्येषा श्रति 

(छा० ३।१३।८) इति चोष्ण्यघोषविशिष्टत्वस्य श्रवणा त्‌ । # 'तदेतद्रप्टं च श्रतं चेत्युपासीत' इति 
च श्रुतेः 'चश्षुप्यः श्रुतो मवति य एवं वेद! (छा० ३।१३।८) इति चाव्पफलश्रचणाद ब्रह्मत्वम्‌ । 
महते हि फलाय ब्रह्मोपासनमिष्यते। नचान्यदपि किचित्स्ववाक्ये प्राणाकादावज्ज्योतिषो५- 
स्ति त्रह्मलिद्ठम्‌ । नच पूर्वोस्यन्नपि वाक्ये ब्रह्म निदष्टमरित; गायत्री वा इदं सव भूतम्‌? 
इति छन्दोनिद शात्‌। अथापि कथंचित्पूर्वस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्टं स्यात्‌, एवमपि न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्ति । तत्र हि 'त्रिपादस्यारृतं दिवि ( छा० ३।१२।१,६ ) इति द्योरधिकरणत्वेन 
श्रूयते; अत्र पुनः “गरो दिवो ज्योति इति द्यीमर्यादात्वेन। तस्मात्याकृतं ज्योतिरिह ग्राह्य 


हे । सवतः छष्टेष्वनु०' ( भू आदि समी लोकोसे ऊपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है 
ऐसे उत्तम लोकोंमें ) इस तरह बहुतसे आधारोंको प्रतिपादिक यह श्रुति कार्य ज्योतिमें अधिक संगत 
होगी । इदं वाच ०' ( वह निश्चय यहो है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) इससे 
कुक्षिस्थ ज्योतिमें परज्योतिका आरोप किया हुआ देखा जाता है और साइश्यनिमित्तक अध्यास होते 
हैं । जसे “तस्य भूरिति शिर एकं०' ( उस पुरुषका भू: यह शिर है, क्योंकि शिर एक है और यह 
भू: अक्षर भी एक है ) परन्तु यह प्रसिद्ध है कि कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योंकि 
“तस्येषा इष्टिः०? ( यह उस हृदयस्थ पुरुषकी ृष्टि-दशंनोपाय है और यह उसकी श्रृति-श्रवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पर्श करनेसे उष्णताका ज्ञान जठराग्निका दशनोपाय है ओर श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शब्द विशेषका श्रवण जठराग्निका धदणोपाय है) इसप्रकार उष्णता और घोषविशिष्टत्वकी यह 
श्रुति है। 'तदेतद्‌इष्टं ४०” ( वह ज्योति दृश और श्रुत है इसप्रकार उपासना करे.) इस श्रतिसे और 
“चक्षुब्य श्रुतो० ( जो उपासक ऐसा जानता है, वह दशनीय और विख्यात होता है.) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है । निश्चय ब्रह्मकी उपासना महानु फलके लिए अभीष्ट है। 
प्राण एवं आकाशके समान ज्योति ब्रह्म है, ऐसा दिखलाने वाले स्ववाक्यमें ब्रहाका बोधक अन्य 
कोई भी लिङ्ग नहीं है । पूववाक्यमें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट नहीं है, क्योंकि “गायत्री वा इदं०' 
( वह सब भूत गायत्री ही हैं ) इसप्रकार छन्दका निर्देश है। यदि पूर्व वावयमें किसी प्रकार ब्रह्म 
निर्दिष्ट है ऐसा मान भी ले तो भी यहाँ उसका प्रत्यभिज्ञान नहीं होता, क्योंकि उसमें 'त्रिपादस्य०' 
( इसके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामे स्थित हैं ) इसप्रकार यलोक आधारखूपसे श्रृत है । 
और यहाँ तो “परो दिवो०' ( ज्योति द्युलोकसे परे है ) द्यलोक मर्यादारूपसे सुना जाता है। इसलिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
१ उपासना प्रायः अध्यारोप मूलक होती है और अध्यारोपका हेतु सादृश्य हे । जसे भूः इस 
व्याहृतिमें प्रजापतिके शिरकी दृष्टिका विधान है, वसे कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) में आदित्यादि 
प्रज्योतिका अध्यारोप कर उसकी उपासनाका विधान है अर्थात्‌ जठराग्नि आदित्यादि ज्योति है, ऐसा 
मानकर जठराग्निकी आदित्यरूपसे उपासना करनी चाहिए, क्योंकि दोनोमें जडत्व, तेजस्त्व समान है । 
ब्रह्म तो शब्दादि रहित है, अतः जठराग्नि ब्रह्म नहीं है । 
# पू्ंपक्षी--'तदेतद्‌इष्टं च' आदिसे दुसरेका उल्लेख करते हैं। “बह्मविदाभोति परम्‌? इस 
प्रकार ब्रह्मोपासनाका तो मोक्षरूप महानु फल कहा गया है । अल्प और महान फलके भेदसे भी 
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मित्येवं ® प्राप्ते त्रमः--ज्योतिरिंह ब्रह्म त्राहाम्‌ । कुतः ? चरणाभिधानात्‌ । पादासिधाना- 
दित्यथः । पूवस्मिन्हि वावये चतुष्पादब्रह्मनि(देष्टम---'तावानस्य महिमा ततो ज्यायां श्र पुरुषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याम्रत दिवि' (छा० ३।१२।६) इत्यनेन मन्त्रेण । तत्रयच्चतुप्पदो 
ब्र झणस्त्रिपादसतं य॒संबन्धिरूपं निदष्टं, तदेवेह यसंबन्धान्निदष्टमिति प्रत्यमिज्ञायते । 
तत्पारंत्यज्य प्राक्रत ज्योतिः कल्पयतः प्रकतहाना प्रक्ृतप्राक्रेयं प्रसज्यंयाताम्‌ । न केवलं ज्या- 
तिर्वाक्य एक ब्रह्मानुवृत्तिः, परस्यामपि शाण्डिल्यविद्यायामनुवतिप्यते ब्रह्म । तस्मादिह 
ज्मोतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्तक्तम्‌-ज्योतिर्दीप्यते' इति चेतो शाब्दो काय ज्योतिषि 

प्राकृत ( काय ) ज्योतिका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं- इस श्रुतिमें 
ज्योति: शब्दसे ब्रह्वाका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि चरणका अभिधान है--पादका अभिधान है, 
ऐसा अथं है 'तावानस्य०” ( उतनी इस-गायंत्र्याख्य ब्रह्मकी महिमा है अर्थात्‌ सारा जगत्‌ इसकी 
विभूति है, तथा निविकार पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है, सभी भूत इसका एकपाद ( एक अंश ) हैं 
और इसका ( पुरुष संज्ञक ) त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशरूप स्वात्मामें स्थित हैं) इस मन्त्रसे पुववाक्यमें 
चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निदिष्ट है । उसमें चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके जो त्रिपाद्‌ अमृत युसम्वन्धिरू्प निर्दिष्ट है वही 
युलोकके सम्बन्धसे यहाँ निर्दिष्ट है ऐसी प्रत्यभिन्ना होती हे । उसका परित्यागकर प्राकृत ज्योतिकी 
कल्पना करनेवालेको प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त होगी । ज्योति वाक्यमें केवल पूव- 
वाक्यसे ही ब्रह्मकी अनुवृत्ति हो यह बात नहीं है, किन्तु आगे कही जानेवाळी झाण्डिल्यविद्यामें भी 
ब्रह्मकी अनुवृत्ति है, इसकारण यहाँ ( मध्यमें ) भी ज्योति ब्रह्म ही है ऐसा समझना चाहिए । जो 


त्यानन्दी-दीपिका 
ज्योति ब्रह्म नहीं है । “परो दिवो ज्योतिः? इस ज्योति वाक्यमें “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं 


दिवि’ ( छा० ३।१२।६ ) / सम्पूणं भूत इसका एक पाद है ओर इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय 
स्वात्मामें स्थित है ) इस पूव. वाक्ममें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका निर्देश नहीं है, किन्तु “गायत्री बा०! 
( छा० ३।१२।१) इत्यादि श्रुतिवाक्योमें सर्वात्मकरूपसे गायत्री छन्दका निर्देश है । तथा 'सैषा 
चतुष्पदा षड्विधा गायत्री’ ( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः प्रकारको है ) चतुष्पाद्‌ भी 
गायत्री छन्द ही कहा गया हे । यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहण करें तो मी 'त्रिपादस्याख्ूतं दिवि’ 
यहां अधिकरणथंक सप्तमी है और “परो दिवो ज्योति: इस अन्य श्रृतिमें अवधि अथमें पञ्चमी है । 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्यमिज्ञामें समान विमक्तिकी 
अपेक्षा होती है । जसे 'तदेवेदम्‌' 'सोऽयम्‌? इत्यादि, वह यहाँ नहीं है, इसलिए ज्योतिः दाब्दसे 
आदित्यादि कायं ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है । 

शः यहाँ ज्योतिःशन्दसेः ब्रह्म ही ग्राह्य है, क्योंकि ब्रह्मको चतुष्पाद्‌ कहा गया है। इस दिषयमें 
‘विष्टभ्याहमिदं कृस््रमेकांदोन स्थितो जगत्‌’ ( म० गी० १०।४२ ) ( में इस सम्पूणं जगतको एक 
अंशसे व्याप्तकर स्थित हूँ ) यह स्मृति प्रमाण मी है । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवानु भाष्य- 
: कार “न केवलम्‌? इत्यादिसे संदंश न्यायका आश्रयण करते हैं। संदंश ( संडसी ) से किसी वस्तुके 
दो माग गृहीत होते हैं, मध्यमाग उसके साथ सम्बधित न होनेपर भी अन्य मागोंके साथ गृहत हो 
जाता है । इसीप्रकार किसी पदार्थके पूत्रोत्तर मागका ग्रहण करनेसे मध्यमागके ग्रहणकी जहाँ विवक्षा 
हो वहां यह न्याय प्रवृत्त होता है । जब “तावानस्य महिमा” इस पूव वाक्य ओर शाण्डिल्य विद्यामें 
पठित “सव खलिब्रदं ब्रह्म इस उत्तर वाकयमें ब्रह्माको अनुवत्ति है तो यदतः परो दिवो' इस मध्य 
वाकयमें भी ज्योति: शब्दसें अनुवृत्त ब्रह्मका ग्रहण ही युक्त है, अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 
इसलिए यहां ज्योति ब्रह्म ही है । 
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प्रसिद्धाविति | नाय दाषः; प्रकरणाद्‌ त्र्मा वगम सत्यनयाः शब्द्योरविशेषकत्वात्‌। दीप्यमान- 


कार्यज्योतिरुपलक्चिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌। येन सूयस्तपति तेजसेद्धः’ ( तै० ब्रा० ३।१२। 
९७ ) इति च मन्त्रवर्णात्‌ । यद्व-नायं ञ्योतिःदाब्दश्चश्चुव्त् रेवानुग्राहके तेजसि वतते 
अन्यत्रापि प्रयोगदरानात्‌ । वाचवायं ज्योतिषास्ते’ ( बृ० ४।३।५ ), “मनो ज्योतिजुषताम्‌' ( तै० 
ब्रा० १।६।३।३ ) इति च । तस्माद्यद्यत्कस्याचदचभासक तत्तज्ज्योतिःशब्देनाभिधीयते। तथा 
सति घ्रह्मणो ऽपि चेतम्य रूपस्य सम स्तजगद वभासहे तुत्वादुपपन्नो ज्योतिःशब्दः । तमेव मान्त- 
मनुमाति सब तस्य भासा सवमिदं विमाति’ ( कौ० २।५१५ ) 'तहेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहोंपा- 
सतेऽळृतम्‌' ( ६० ४।४।१६ ) इत्यादिश्चतिभ्यञ्च । यदष्युक्तं-द्य॒मर्यादत्वं सवगतस्य ब्रह्मणो 
नोपपद्यत इति । अत्रोच्यते-सरचंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनार्थः प्रदेशविशेषपरिग्रहो 

विरध्यते । ननूक्त विष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकल्पना नोपपद्यत इति । नायं दोषः; 
निष्प्रदे दास्यापि ब्रह्मण उपाधिविशेषसंबन्धात्प्रदेशविरोषकल्पनोपपत्तः। तथा हि-आदित्ये, 
चक्षुषि, हृदये, इति प्रदेशविरोषसंबन्धीनि बह्मण उपासनानि श्रृयन्ते। एतेन “विश्वतःएष्ठेषु' 


यह कहा गया है कि 'ज्योति: और दीप्यते” ये शब्द कायं ज्योतिमें प्रसिद्ध हैं, यह दोष नहीं है, क्योंकि 


प्रकरणसे ब्रह्मका ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रह्मके व्यावतंक न होनेके कारण प्रकाइयमान कारय 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रह्मामें मी उन दोनों शब्दोंका प्रयोग संभव है, कारण कि इसमें थेन सूयरतपति०' 
( जिस तेजोमय चतन्य आत्मासे दोप्त-प्राकशित सूयं .तपता-जगत्‌को प्रकाश करता है ) यह मन्त्र है । 
अथवा यह ज्योतिः शब्द चक्षु वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योंकि 'वाचेचायं०' ( वाणीरूप 
ज्योतिसे ही यह पुरष गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) 'मनो ज्योति०' ( घी सेवन करनेवालोंका 
मन प्रकाशक होता है ) इस प्रकार अन्य अर्थोमें भी ज्योति: शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है। इस- 
लिए जो जो किसी वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योति: शब्दसे अभिधान होता है । ऐसा होनेपर 
सम्पूण जगतूके प्रकाशका हेतु होनेसे चंतन्यरूप ब्रह्मामें मी 'तमेच मान्तम०' ( उस ब्रह्मके प्रकाशमान 
होनेपर ही समी प्रकाशित होते हैं, उसके प्रकाशसे ये सब आदित्यादि प्रकाशित होते हैं) और 
'तहेबा० (चन्द्रादि देवगण उस पृण ब्रह्मकी ज्योतियोंके ज्योतिरूपसे, आयुरूपसे एवं भमृतरूपसे 
उपासना करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे ज्योतिः शब्दका प्रयोग युक्त है । जो यह कहा गया है कि 
सवगत ब्रह्मको लोक तक सीमित करना युक्त नहीं है। इसपर कहते हैं--उपासनाके लिए 
सवंगत ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विरुद्ध महीं है । परन्तु जो यह कही गया है कि प्रदेश 
रहित ब्रह्मामें भी प्रदेश विशेषको कल्पना युक्त नहीं है, तो यह दोष नहों है, क्योंकि प्रदेश रहित ब्रह्माने भी 
उपाधि विशेषके सम्बन्धसे प्रदेश विशेषको कल्पना हो सकती हे 1 जसे कि आदित्यमें, . नेत्रमें 
हृदयमें, इस प्रकार प्रदेश विशेष सम्बन्धी ब्रह्मकी उपासनाएं मुनी जाती हैं। इससे 'विश्वतः पृष्ठेषु 
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१ ज्योतिः शब्द ब्रह्म विषयक है, इसको 'प्रकरणाद्‌' इत्यादिसे सिद्ध करते हैं कि ज्योति: शब्द- 


का मुख्य अथ आदित्यादि काय ज्योति है, ब्रह्म तो लाक्षणिक अथ है। अब 'यद्वा' इत्यादिसे मुख्याथ 


ते हें--ज्योति शब्दका मुख्याथ ब्रह्मां ही है, क्योंकि तमेव भान्तम” 'अत्रायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः' 
योतिषामपि तञ्ञ्योतिस्तमसः परञ्रुच्यते' ( म० गी० १३1१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतियोंकी 


मी ज्योति ओर तमसे-अज्ञानान्धकारसे परे है ऐसा कहा जाता है ) इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ज्योतिः 
शब्दसे ब्रह्मा ही प्रतिपादित है (इसलिए ज्योतिः शब्दको मुख्यार्थं ब्रह्म ही है। 

% “तं यथा यथोपासते तथा तथा फलं भवति’ ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेश्वरकी 
उपासना करता है उस उस ख्पद्वारा ब्रह्म ही उपासनाके अनुसार फल देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको भी 
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इत्यघारबहत्वमुपपादितम्‌ । यदप्येतदुक्त-ओष्ण्यघोषाभ्यामनुमिते कोक्षेये काय ज्योति- 
घ्यध्यस्यमानत्वात्परमपि दिवः कार्य ज्योतिरेब-इति, तदप्ययुक्तम्‌; परस्यापि ब्रह्मणो- 
नामादिप्रतीकत्ववत्कोक्षेयज्योतिष्प्रतीकत्वोपपत्तेः । इष्टं च श्रृतं चेत्युपासीत’ इति तु प्रतीक- 
द्वारक दष्टत्वं च भविप्यति 1% यदप्युक्तमद्पफलश्रवणान्न ब्रह्मेति,--तदनुपपन्नम्‌। नहि 
इयते फलाय ब्रह्माश्रयणीयं इयते नेति नियमहेतुरस्ति। यत्र हि निरस्तसर्वविशेषसंबन्ध परं 
ब्रह्मात्मस्वेनोपदिञ्यते, तंत्रेकरूपमेव फलं मोक्ष इत्यवगम्यते, यत्र तु शुणविरोषसम्बन्धं 
प्रतीकविशेषसम्वन्धं वा ब्रह्मोपदिञ्यते, तत्र संसारगोचराण्येवोञ्चावचानि फलानि 
हझ्यन्ते- ‘अन्नादो वसुदानो विदन्ते चसु य एवं वेद! ( ब्र ४।४।२४ ) इत्याद्यासु श्रतिषु। 
यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो ब्रह्मलिङ्गमस्ति, तथापि पूर्वस्मिन्वाक्ये दंश्यमानं 
ग्रहीतः्य भवति । तदुक्त सूज्जरकारण-- योतिङ्चरणाभिधानात्‌ इति, ध कथं पुनर्वाक्या- 
न्तरगतेन ब्रह्मसंनिधानेन ज्योतिःश्चतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्यावयितुम्‌ ? नेष दोष 


( विश्व-प्राणिवगके ऊपर ) बहुत आधारोंका उपपादन हुआ समझना चाहिए । जो यह कहा गया है 


कि उष्णता और घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कुक्षिस्थ काय. ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
लोकसे पर काय ज्योति ही है। वह मी अयुक्त है, क्योंकि नामादि प्रतीकोंके समान कुक्षिस्थ काय 


ज्योति भी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता हे । “रष्टं च श्रत' ( वह दृष्ट और श्रत है ऐसी उपासना करे ) 
इस प्रकार प्रतीकद्वारा ब्रह्म दृष्ट और श्रत हो जायेगा ! ज़ी यह कहा गया है कि अल्पफलके श्रवण 
( श्रति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है, वह मो युक्त नहो है, ब्रयोंकि इतने फलके लिए ब्रह्मका आश्रयण 
करना चाहिए इतने फलके लिए नहीं, इस नियममें कोई हेतु नहीं हे । जहाँ सम्पूण विशेषोंके 
सम्बन्धसे रहित परब्रह्मका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहाँ एकरूप-तारतम्यसे रहित निरतिशय 
मोक्ष ही फल है, ऐसा अवगत होता है। और जहां गुणविशेषके सम्बन्धसे अथवा प्रतीकविशेषके 
सम्बन्धसे ब्रह्मका उपदेश किया जाता है वहाँ नाना प्रकारके उत्तम, मध्यम और कनिष्ट संसार विषयक 
फल अन्नादो०' ( परमेश्‍वर जीवरूपसे अन्न खाता है अथवा देता है, अतः 'अन्नाद' है, कमं फल अथवा 
धन देता हे, अतः 'बसुदान' हे । इन दोनों गुणोसे जो परमेश्वरकीं उपासना करता है वह पुरुष अन्न 
: खानेवाला और धनवान्‌ होता है ) इत्यादि श्र॒तियोंमें देखे जाते हें । यद्यपि [ यदतः परो ] स्ववाक्यमें 


ज्योति विषयक कुछ भी ब्रह्मलिद्ध नहीं है, तो भी पूव॑वाक्यमें हंद्यमान ब्रद्वालिङ्गका ग्रहण करना 
चाहिए । इसलिए सूत्रकारने 'ज्योतिश्‍चरणाभिधानात ऐसा कहा है। परन्तु अन्य वाक्योंमें प्राप्त ब्रह्मके 


सत्यानन्दा-दो(पका 
अल्पफलका हेतु कहती है । ज्ञेय और उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्रोंमें कहे गये हैं, निरुपाधिक 


ब्रह्म ज्ञेय है और सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञेय ब्रह्म एक है, अतः उसके ज्ञान ( ब्रह्मात्मेक्यज्ञान ) का 


मोक्ष फल मी एक ही है, उसमें अन्य फलोंके समान तारतम्य नहीं है । उपाधिके सम्बन्धसे वही 
निगुण ब्रह्म नानाकी तरह-सगुण सवज्ञ-सा होता हे । “अन्नादः, वसुदानः, सत्यकामः, सत्यस्तंकस्प 


इत्यादि गुणोंके सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है । 'स यो वाचं बहमेत्युपासते' ( छा० ७।२।२ ) 


( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है ) इत्यादि श्रृतियाँ प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं 
इन श्रतियोंमें प्रतीकोपासनाओके तारतम्यसे भिन्न-भिन्न फल कहे गये हैं। इसलिए उपाधिभेदसे 


ब्रह्ममें अल्पफलकी श्रुति सवथा युक्त है । यद्यपि 'अथ यदतः परो' इस स्ववाक्यमें ज्योति ब्रह्म है, ऐसा 
कोई लिङ्ग नहीं है, तथापि “तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुषः? ( छा० ३।१२।६ ) इस पृव॑वाक्यमें 
'उसका एक पाद सम्पूर्ण भूत हैं और तीन पाद अभृतरूप द्यमें है' इस प्रकार ब्रह्माका लिङ्ग उपलब्ध 
होता है, उसका ही यहाँ ग्रहण करना युक्त है। इसलिए सूत्रकारने 'ज्योतिश्चरणामिधानात्‌ इस 
सूत्रका उल्लेख किया हे । 
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व्यदतः परो दिवो ज्योतिः इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन सवनाम्ना दयसंवन्धात्रत्यभिज्ञाय- 
माने पूवंबाकयनिदिष् ब्रह्मणि स्वसामथ्यन परामृष्ट सत्यर्थाज्ज्योतिःशब्दस्यापि ब्रह्म- 
विषयत्वोपपत्तः ! तस्मादेह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ ॥ २४ ॥ 


छन्दो5मिधामान्नेति चेन्न तथा चेतोपणनिगदात्तथा हि दशनम्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद - छन्दो$भिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तथा, चेतोपणनिगदात्‌, तथा, हि, दशनम्‌ । 

सूत्राथ --( छन्दोऽभिधानात्‌ ) “गायत्री वा इद सव भूतम्‌ इस श्रुतिमें छन्द--गायत्रीका 
अभिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद्‌ है, ( न ) ब्रह्मा नहीं, { इति चेन्न ) तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
( तथा ) शरतिमें गायत्री छन्दद्वारा गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मामें ( चेतोपणनिगदात्‌ ) चित्तकी एकाग्रताका 
अभिधान है, अत: ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया हे । ओर ( तथा हि दशनम्‌ ) उसी प्रकार 'एत ह्येव 
झादि स्थलोंमें भी विकारद्वारा ब्रह्मकी ही उपासना देखो गई है । 

अथ यदुक्तम--पूवस्मिन्नपि वाक्ये न घ्रह्माभिहिसमरित, गायत्री वा इदं सव भूतं 
बदिदं किंच’ (छा० ३।१२।१) इति गायत्र्याख्यस्य छत्दखोऽभिहितत्वादिति, तत्परिहतव्यम्‌। 
कथं पुनइछन्दोभिधानान्न ब्रह्माभिहितमिति शवयते चकतुं !, यावता “तावानस्य महिमा 
इत्येतस्थामुचि चतुष्पादूत्रह्म दाशतम्‌। नेतदस्ति; गायत्री वा इदं सवम्‌' इति गायत्री मुपक्र- 
स्य तामेव भूतपथिवी शरी रहदयवाकप्राणप्रभेद व्याख्याय संषा चतुष्पदा षडविधा गायत्री तदेत- 


सान्निध्यसे ज्योतिः श्रुति स्वविषयः ( अपने अथ ) से कसे दूर की जा सकती है? यह दोष नहीं है । 
“यद्तः परो दिवो जयोतिः’ इस शृतिमें सबसे पहले पठित सवनाम 'यत्‌' शब्द अपनी सामर्थ्ये ब्रह्मका 
परामश करता है, इसीसे द्यसम्बन्धसे पूववाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यभिज्ञायमांन होनेपर ज्योतिः शब्द 
भी अर्थतः ब्रह्म विषयक हो सकता है । इसलिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ऐसा समझना चाहिए ॥ २४॥ 
परन्तु जो यह कहा गया है कि पूववाक्यमें मो ब्रह्मका अभिवान नहीं है, क्योंकि “गा त्री बा०'(यह 
सब-प्राणिवगं और यह जो कुछ भी है, वह सब गायत्री ही है ) इसमें गायत्री नामक छन्दका अभिधान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए । जबकि 'तावावस्य महिमा” ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामें चतुष्पाद्‌ ब्रह्म दिखलाया गया है, तो छन्दके अभिधानसे ब्रह्म अभिहित नहीं है, यह कैसे कह 
सकते हो ? पू०--यह ठीक नहीं है, क्योंकि “गायत्री वा इदं सवम इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
उसीका भूत, पृथ्वी, शरीर, हृदय, वाणो और प्राणके भेदोंसे व्याख्यानकर उसी व्यास्यातरूप 
परायत्रीके विषयमें 'सेषा चतुष्पदा०' ( वह यह गायत्री छः छः अक्षरोंसे चतुष्पाद्‌ ओर भूत पृथ्वी 
भादि भेदसे छ: प्रकारकी है, वह यह ( गायत्र्याख्प ब्रह्म ) इस ऋचासे प्रकाशित किया गया है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रकरणसे ज्योतिः शब्द ब्रह्मपरक दिखलाकर अब सन्निधिसे भी दिखलाते हें । परन्तु इससे 
पहले 'कथं पुनः” से पुवं पक्षका अनुवाद करते हैँ। सञ्चिधिसे श्रुति बलवती होतो है, अतः यदतः परो’ 
यहाँ ज्योतिः शब्दसे सूर्यादि कार्य ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है । सि०--सवंनाममे यह सामथ्यं होती 
है कि वह अपनेसे पूर्वका परामश करे । इसलिए “यदतः परो” इसमें पठित सवंनाम “यतः पद अपनो 
सामथ्यसे ज्योतिः शब्दसे “तावानस्य महिमा’ इस पूवं वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मंका परामर्श करता है । इस 
प्रकार पूव निर्दिष्ट और सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सम्बन्ध तथा पूव वाक्यमें ब्रह्मकी 
्रत्यमिज्ञा आदि ब्रह्माके लिङ्ग सिद्ध होते हैं, इसलिए यहाँ ज्योति: शाब्दसे ब्रह्मकां ही ग्रहण करना 
चाहिए । पुवंपक्षमें जठराग्निकी आदित्यादि काय ज्योतिरूपसे उपासना है और सिद्धान्तमें ब्रह्म दृष्टिसे, 
यह दोनोंमें अन्तर है ॥ २४ ॥ 


१३४ त्रझ्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


च्चाभ्यनूक्त तावानस्य महिमा इति तस्यामेव व्याख्यातरूपायां गायत्यामुदाहतो मन्त्रः कथम- 
कस्मादूत्रह्म चतुष्पाद भिदध्यात्‌! योऽपि तत्र 'यद्द तदबह्य' (छा० ३।१२।५,६) इति ब्रह्मदाR 

सोऽपि छन्दसः प्रक्तत्वाच्छन्दोविषय एव “य एतामेवं ब्रह्मोपनिषदं वेद्‌? ( छा० ३।११।३ ) 
इत्यत्र हि वेदोपनिषद्‌मिति व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोभिधानान्न ब्रह्मणः प्रकृतत्वमिति चेत्‌, 
नध दोपः; तथा चेतोषणनिगदात्‌' तथा गायत्र्याख्यच्छन्दोडारोण तदनुगते ब्रह्मणि चेतसो ऽ- 
पण चत्तसमाधानमनेन ाह्मणचाक्येन निगद्यते गायत्री वा इदं सवम इति । नहाक्षर- 
सबनवरमात्राया गावच्या; सवात्मुकस्वं खंभवति। त्समाद्यद्‌गायत्याख्यविकारे ऽनुगतं जग- 
तकारण व्रह्म, तादह सवामत्युच्यते । यथा सब खल्विदं ब्रह्म (छा० ३।१४।१) इति | काय च 
कारणादऱ्यतिरिक्तमिति वक्ष्यामः तदनन्यस्वमारम्मणशब्दादिभ्यः? (ब्र २।१।१४) इत्यत्र । . 
तथान्यत्राप 'विकारडारण ब्रह्मण उपासनं दृश्यते--- एवं ह्यंव बहवूचा महत्युक्थे मीमांसन्त. 
एतमग्नावध्वयव पुतं महान्नतं छन्दोगाः? (ऐ०आ० ३।२।३।१२) । तस्मादस्ति छन्दोभिचा- 
नेऽपि पूवस्मिन्वाक्ये चतुष्पाद्‌घ्रह्म निदिष्टम्‌ । तदेव ञयोतिर्वाक्येऽपि परामृञ्यत उपासना- 
न्तरविधानाय । २ अपर आह-- साक्षादेव गायत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते; संख्यासामा- 
न्यात्‌। यथा गायत्री चतुष्पदा षडक्षरेः पादेः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ । तथान्यत्रापि छन्दोभिः 
इसकी इतनी महिमा है ) उदाहरण खूपसे दिया गया यह मन्त्र विना किसी कारणके चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किए प्रकार अभिधान करेगा । उसी प्रकरणमें 'यद्वे तदब्ह्म ०” इस श्रुतिमें जो ब्रह्म शब्द है, वह मी 
छन्दके प्रकरणमें पठित होनेसे छन्द विषयक ही है, क्योंकि य एतामेवं०' ( जो इस प्रकार इस ब्रह्मो- 
पनिषद्‌--वेदरहस्पमय मधु विद्याको जानता हे ) इस श्रुतिमें ब्रह्मोपनिपद्को वेदोपनिषद्‌ कहते हैँ । 
इसलिए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्वान्ती-एऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
क्योंकि “तथा चतोपणनिगदात्‌! गायत्री नामक छन्द द्वारा उसमें अनुगत ब्रह्ममें चेतसोऽपंण--चित्तकी 
एकाग्रता “गायत्री वा इदं सवम्‌? इस ब्राह्मण वाक्यसे कही गई है । वस्तुतः अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहीं हो सकती । इसलिए गायत्री नामक विकारमें अनुगत जगतका कारण जो ब्रह्म है वही 
यहाँ सवे शब्दसे कहा जाता है, जेसेकि 'सव खल्विदं ब्रह्म' ( यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रृतिमें है । 
काय कारणसे अनन्य है, यह 'तदनन्यस्वमारम्मणशब्दादिभ्यः? इस सूत्रमें कहेंगे । इसी प्रकार “एतं 
ह्येव०' ( ऋग्वेदी उस महानु उक्थ ( शस्त्र ) रूप उपाविमें अनुगत उसी परमात्माको उपाक्षना करते 
हैं अर्थात्‌ उक्थकी परमात्मदृष्टिसे उपासना करते हैं, यजुर्वेदी-अष्वयु अग्निरूप उपाधिमें उसीकी 
उपासना करते हैं, सामवेदी महाब्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हैं ) इत्यादि अन्य स्थलोंमें भी 
कायंद्वारा ब्रह्मकी उपासना देखो जाती है । इससे यह सिद्ध हुआ कि पूर्ववाक्य ( पादोऽस्य ) में 
छन्दका अभिधान होनेपर भी उसके द्वारा चतुष्पाद्‌ ब्रह्म ही निर्दिष्ट है। अन्य उपासनाका विधान 


करनेके लिए ज्योति वाक्यमें भी उसीका परामर्श है। दूसरे एकदेशी कहते ' हैं- गायत्री शब्दसे 
साक्षात्‌ ही ब्रह्मं प्रतिपादित है, क्योंकि संख्याकी समानता हे। जैसे गायत्री छः अक्षरोंवाले पादोसे 


चतुष्पदा है, वसे ही ब्रह्म भी चनुष्पाद्‌ है । इसी प्रकार अन्य स्थलोंमें मी छन्दका अभिधान करनेवाला 


सत्यानन्दी-दीपिका . 
% अमी तक गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा हारा ब्रह्मरूप अर्थका प्रतिपादक कहा गया हे । अब 


भगवान्‌ भाष्यकार अपर आह” से वृत्तिकारकी व्याख्याका अनुसरणकर ग्रौणरूपसे गायत्रीरूप 


वाच्यार्थके ग्रहण किए विना ही गायत्रीशब्द ब्रह्मके प्रतिपादक कहते हैं । संख्याको समानतामें एक 
श्रौत उदाहरण है “तौ वा एतौ हो संवगौ वायुरेव देवेषु प्राणः प्राणेषु? ( छान्दो० ४।३।४ ) (वे ये दो 


ही संवर्ग हैं--देवोंमें वायु और इन्द्रियोंमें प्राण ) “संग्रहण अथवा संग्रसन करनेसे वायु ओर मुख्यः 


अधि० १० स्‌० २६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित : १३५ 


घायी शब्दोडर्थान्तरे संख्यासामान्यात्पयुज्यमानो दश्यते। तद्यथा--ते वा एते पञ्चान्ये 
पळान्ये दश सन्तस्तत्कृतम' इत्युपक्रम्याह 'संषा विराडन्नादो' (छा० ४।३।८) इति । अस्मिन्पक्षे 
ब्रह्मे वामिहितनिति न छन्दोभिधानम्‌ । सवथाप्यस्ति पूवरिमन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्म ॥२५॥ 
भूतादिपादव्यपदेशोपपचेशेत्रम्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद्‌--भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेः, च, एवम्‌ । 
सूत्राथ--( भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तः ) “गायत्री वा इदं सतम्‌, इस श्रतिमें भूत आदि 
पादोंका व्यपदेश ब्रह्ममें उपपन्न होता हे, अतः गायत्रीशब्दसे गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मका ही बोध होता 
है। (च) और ( एवम्‌ ) 'विष्टभ्याऽहमिदम्‌' यह स्मृति भो ब्रह्ममें सर्वात्मता दिखलाती हे । 
 #दतरचेवम+्युपगन्तव्यम स्ति, पूर्वस्मिन्वाक्ये प्रतं ्रह्मेति। यतो भूतादीन्पादा 


शब्द संख्याकी समानतासे अन्य अथमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता हे, जसे कि तेचा एते पदश्चान्ये० 
( ये वे { अग्नि आदि ओर वायु | पाँच [ वागादिसे | अन्य हैं, तथा इनसे [.वागादि ओर प्राण | 
ये पाँच अन्य हैं; इस प्रकार ये सब दस होते हैं ये दश कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित य॒त हैं ) ऐसा 
आरम्म कर 'सेषा विराडन्नादी०' ( वह यह अन्न भक्षक विराड्‌ ही है ) इस तरह कहा है । इस पक्षमें 
ब्रह्मका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है । पूव वाक्यमें भी र,वंथा ब्रह्म ही प्रकृत हे ॥ २५॥ 
इस कारणसे भी पूरववाक्यमें ब्रह्मा ही प्रकृत है यह स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि श्रुति भूत 

` आदि पादोंका व्यपदेश करती है । भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदयका निर्देशकर श्रृति “सैषा चतुप्पदा ०! 


सत्यानन्दी- दीपिका 
प्राणको संवग कहा गया हे । देवताओंमें अग्नि, सूर्य, चन्द्रमा ओर जल ये वाय॒में लीन होते हैं, अत 


यह अधिदव संत्रग है और शरीरमें वाणी, चक्ष, श्रोत्र और मन मुख्य प्राणमें लीन होते हैं यह 
अध्यात्म संवग है ! 'ते वा एते पज्ञान्ये' ( वे ये अन्य पाँच आधिदवत और अन्य पाँच आध्यात्मिक 
ये सब मिलकर 'दश' कृत कहलाते हैं ) । वस्तुत: दूत क्रीड़ामें कृत, त्रेता, द्वापर और कलि नामके 
चार पासे होते हैं, वे क्रमशः चार, तीन, दो और एक अंकके होते हें । कृत-४, त्रेता-३, द्वापर-२ 
और कलि-१ । इस चार संख्यासे युक्त कृत दश संख्याका होता है; क्योंकि चारमें तीनका, तीनमें 
दोका और दोमें एकका अन्तर्भाव होनेसे दस होते हें । वायु आदि भी दस हैं। इस प्रकार संख्याकी 
समानतासे कृतत्वका उपचार है । इसप्रकार वायु आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हैं 'रूषा०' 
इत्यादि । यह विराड्‌ शब्द छन्दका वाचक. है, क्योंकि 'दशाक्षरा विराड्‌ ( दस अक्षरों वाला छन्द 
विराड्‌ होता है ). ऐसी श्रुति है। दशत्वकी समानतासे वायु आदि विराड कहलाते हैं । इसप्रकार 
दशत्वद्वारा वायु आदिमें कृतत्व और . विराडत्वका ध्यान करना चाहिए। उनमें विराइके ध्यानसे : 
उपासकके लिए सब अन्न होते हैं, क्योंकि 'अन्नं विराड' यह श्रति है। और वायु आदिमें कृतत्वके 
घ्थानसे अन्न मक्षक होता है, कारण कि कृत-द्यत अन्नमक्षक है। कृत अपने चार अङ्ोंमे शेष तीन 
अङ्कोंका अपनेमें अन्तर्माव करता है, अतः अन्नसक्षक-सा ज्ञात होता है । इसी कारण श्रृतिमें कृत- 
पासेकी जीदसे दोष अन्य पासे जोते जाते हैं इससे कृतद्यतको भक्षक कहा गया है.। इस तरह वाय 


आदि दशात्मक होकर कृतनामक विराड अन्न है और कृतत्वके कारण अन्नमक्षक कहलाता है। इसी 
प्रकार इस पक्षमें मी. चतुष्पाद्‌ सख्याकी समानताको लेकर ब्रह्मका ही प्रतिपादन है. छन्दका नहीं । 


सवअ्रकारसे लक्षक अथवा गोणरूप से “पादोऽस्य सर्वा भूतानि’ इस पूरववाक्यमें ब्रह्म ही. प्रकृत है, . 
छन्द नहीं । वस्तुतः यह वृत्तिकारका मत ठीक नहीं है, क्योंकि : “चतुविशत्यक्षरा गायत्री .त्रिपदा भवति 


अर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर और तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चतुष्पाद्‌ ब्रह्मके साथ साक्षात्‌ 
सख्याके द्वारा साहवुय नहीं है ॥ २५॥ 


१३६ त्रह्मसू्र-दाङ्गरभाप्य [ अ० १ पा० १ 


न्व्यपदिशति श्रतिः। भूतप्रथिवीशरीरहृदयानि हि निदप्या-सेषा चतुष्पदा षड्विधा गायत्री’ 
इति। नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवळस्थ छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्चन्ते। अपि च ब्रह्माना- 
श्रयणे नेयमक संबध्येत--'तावानस्य महिमा’ इति । अनया हि ऋचा रंवरसेन ब्रह्मेचामि 
चीयते, “पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि’ (छा० ३।१२।५) इति सर्वात्मत्वोपपत्तः । 
पुरुषसूक्त ऽपोयमृग्त्रह्मपरतयंच समाग्नायते। स्मृतिश्च ब्रह्मण एवंरूपतां दशयति- विध- 
भ्याहमिदं कुत्खमेकांशेन स्थितो जगत्‌? (गी० १४२) इति । # द्वे तदबह्मः (छा० ३।१२।८) इति 
च निद शः। एवं सति मुख्याथ उपपद्यते। ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः? (छा० ०।१३।६) इति च हृदय- 
सुपि षु ब्रह्मपुरुष श्रुतित्रह्म संबन्धितायां विवक्षितायां संभवति। तस्मादस्ति पूर्वस्मन्वाक्येत्रह्य 
प्रकृतम्‌। तदेव ब्रह्म ज्योतिर्वाकये य॒ संबन्धात्प्रत्यभिज्ञायमानं परामृध्यत इति स्थितम्‌ ॥२६॥ 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमयस्मिन्नप्यबिरोधात्‌ ॥२७॥ 

पदच्छेद--उपदेशभेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उभयस्मिन्‌, अपि, अविरोधात्‌ । 

सूत्रा त्रिपादस्यामृतं दिवि’ और 'यदतः परोदिवो ज्योतिर्दीप्यते” इसप्रकार (उपदेशभेदात्‌) 
उपदेशके भेदसे (न) प्रकृत ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, ( इतिचेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ( उभयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्योंमें भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहीं है । 


( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः प्रकार की है ) ऐसा कहती है । यदि ब्रह्माका ग्रहण न करें, 
तो भूत आदि केवळ छन्दफे पाद उपपन्न नहीं होते । किञ्च ब्रह्मका ग्रहण न करे तो 'तावानस्य- 
महिमा०' ( उतनी हो इस | गायत्र्याख्य ब्रह्म | की महिमा है ) यह ऋचा समन्वित नहीं हो सकती । 
वस्तुतः इस ऋचाद्रारा मुख्परूपसे ब्रह्मका ही अभिधान होता है, क्योंकि "पादोऽस्य सर्वा भूतानि०' इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्न होती है । पुरुष सूक्तमें भी यह ऋचा ब्रह्मापरत्वसे हो अभिहित है । 'विष्टभ्याह- 
मिदं०' ( एक अंसे इस सम्पूर्ण जगतूको व्याप्त करके मै स्थित हूँ ) यह स्मृति भी ब्रह्ममें सर्वात्मता 
दिखलाती है । पूववाकयमें ब्रह्माके स्वीकार करनेसे हो 'यद्ठे तदब्रह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद्‌ अमृतरूप ] 
ब्रह्म है वह यही है ) यह थृतनिर्देश मुख्यार्थमें उपपन्न होता है । 'ते वा एते०' (वे ये पाँच ब्रह्मापुरुष 
[ स्वगलोकके द्वारपाल ] हैं ) ओर इसप्रकार हृदयके छिट्रोमें ब्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह श्रत भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है ऐसा विवक्षित होनेपर ही संगत होती है। इ ससे यह सिद्ध हुआ कि पूववाक्यमें 
ब्रह्म प्रकृत है, और द्यसम्बन्धसे प्रत्यभिज्ञायमान उसी ब्रह्माका ज्योतिर्वाक्यमें परामश होता है ॥२६॥ 


सस्यानन्दी-दीपिका 
२ गायत्री वा इदं सवम्‌' इस वावयरोषमें सर्वात्मत्वका श्रवण अक्षरोंकी आनपूर्वीमिलनात्मक 


गायत्री छन्दमें कथंचिदपि सम्भव नहीं है, इसलिए गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मामें लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अर्थको भगवान्‌ सूत्रकार भी “भूतादिपाद' इस सूत्रसे दिखलाते हैं । 


शह्ापद गायत्री छन्द वाची है यह जो पहले कहा गया है उसका 'यद्वेतदब्रह्म' इससे निराकरण 
करते हैं । गायत्री उपाधिवाले ब्रह्माके हृदयरूपी नगरमें प्राण आदि देवताओंसे सुरक्षित पाँच छिद्र हैं । 
स्वगंप्राप्तिके द्वार होनैसे इन्हें देवसुषि कहते हैं अर्थात्‌ हृद वरूपी नगरमें पूर्व; दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और 
ऊश्बं इन पांच ठिंद्ररूपी द्वारोंमें प्राण, व्यान, अपान, समान ओर उदान' अथवा चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन और प्राण इन पाँच द्वारपालोंकी श्र्‌ तिद्वारा कल्पना की गई है । किञ्च हृदयरूपी नगरमें गा त्री 
उपाधिवाले ब्रह्मकी उपासनाके लिए ब्रह्माके द्वारपाल होनेसे प्राण आदि अथवा चक्ष आदि ब्रह्मापुरुष 


कहलाते हैं, इससे 'ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः, यह श्रति भी संगत होती है । वर्णोकी मिलनात्मक 
छन्दरूप गायत्रीमें हृदयस्थ प्राण आदि पाँच ब्रह्मापुरुषोंका सम्बन्ध नहीं घट सकता है। इन पांच ब्रह्म- 


पुरुषोंकी उपासना तथा फल ( छा० ३।१३।१, २, ३, ४, ५ ) में द्रष्टव्य है ॥ २६ ॥ 


अधि० ११ सू० २८] भाषानुवाद सत्यानन्दी दोषपिकासहित १२७ 


# यदप्येतदुक्तं पूर्वत्र--त्रिपादस्यास्रत॑ दिवि’ इति सप्तम्या योराधारत्वेनोपदिष्टा; 
इह पुनः अथ यदतः परो दिवः , इति पञ्चम्या मर्यादात्वेन, तस्सादपदेशभेदान्न तस्येह 
प्रत्य भिज्ञानमस्तीति, तत्परिहतव्यम्‌। अत्रोच्यते-- नायं दोषः; उभयस्मिद्धप्यविरोधात्‌ । 
उभयस्मित्नपि सक्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिज्ञानं विरुध्यते । यथा लोके 
वृक्षाप्रसंवद्धो$पि इयेन उभयथोपदिश्यमानो दश्यते, वृक्षाप्रे येनो वृक्षाग्रात्परतः शयेन 
इति च । एवं दिव्येव सदूब्रह्म दिवः परमित्युपद्शियते । अपर आह--यथा लोके वृक्षा- 
ग्रेणासंबद्धो$पि श्येन उभयथोपदिइयमानो दृस्यते, वृक्षाग्रे इयेनो दृक्षाग्रात्परतः इयेन 
इति च। एवं च दिवः परमपि सद्ब्रह्म दिवीत्युपदिइयते। तस्मादस्ति पूर्वनिर्दिष्टस्य 
ब्रह्मण इह प्रस्यभिज्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति सिद्वम्‌ ॥२७॥ 

( ११ प्रतदंनाधिकरणम्‌ । खू० २८-३१ ) 
प्राणस्तथाऽनुगमात्‌ ॥ २८॥ 

पद च्छेद्‌--प्राणः, तथा, अनुगमात्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्राणः ) "प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ इस श्रृतिमें पठित प्राण परमात्मा ही है, वायु 
नहीं, क्योंकि ( तथा ) पूर्वापर वाक्योंका पर्यालोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रुतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोंका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपलब्ध होता है । 


यह जो कहा गया है कि 'त्रिपादस्या०' इस श्रुति वाक्यमें सप्तमी विभक्ति द्वारा “दु' आधार- 
रूपसे उपदिश है और 'अथ यदतः परो०' इस श्रृतिवाक्यमें पंचमी विभक्ति द्वारा द्य' मर्यादारूपसे 
उपदिष्ट है, अतः उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्मका ) यहां प्रत्यभिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है । क्योंकि दोनों वाकयोंमें विरोध नहों है। दोनोंमें 
भी सप्तम्यन्त ओर पंचम्यन्त उपदेशोंमें भी प्रत्यमिज्ञानका विरोध नहीं है। जसे लोकमें वृक्षके अग्र- 
भागसे सम्बद्ध श्येन ( बाजपक्षी ) 'वक्षके अग्रभागमें शयेन है' 'वक्षके अग्रमागसे परे स्येन है इस 
तरह दोनों प्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाता है। वेसे ही “यु में ही होता हुआ ब्रह्मा दसे परे 
है” ऐसा उपदेश किया जाता है । दूसरे कहते हैं--जंसे लोकमें वृक्षके अग्रभागसे श्येनका सम्बन्ध 
न होनेपर मी 'वृक्षके अग्रभांगपर व्येन है” 'वृक्षके अग्रमागसे परे इयेन है इसतरह दोनों प्रकारसे 
उपदेश किया हुआ देखा जाता है। इसीप्रकार दुसे परे भी होता हुआ ब्रह्म 'ुमें' ऐसा उपदेशः 
किया जाता है । इसलिए पुवनिदि्ट ब्रह्मकां यहां प्रत्यभिज्ञान है । इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्योतिः 
शब्द परब्रह्माका ही वाचक है ॥ २७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# विमक्तिके भेदसे कथित अथं भेद युक्त नहीं है, क्योंकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा भी हो सकता है । जैसे वृक्षके अग्र भागमें श्येनके पाद आदि जितने अवयव संयुक्त रहते हैं 
उतने अवयवोंका वह आधार होता हुआ ही उससे-पक्ष आदि से असंयुक्त अवयवोंको लेकर श्येनकी 
मर्यादा होता है । उसीप्रकार यु, सूर्यं अथवा हृदयाकाशरूप मुख्य आधारमें ब्रह्म है, उस आधारसे 
भिन्न आकाझावच्छिन्न ब्रह्मका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पनाकर “ब्रह्म दयसे 
परे है” ऐसा कहा गया है । अब अपर आह” इत्यादि भाष्यसे मर्यादाको मुख्य मानकर कहते हैं 
अर्थात्‌ निरुपाधिक ब्रह्माको लेकर पंचमीका मुख्यार्थं कहें तो यहां "दिवि? में सप्तमीका अर्थ लक्षणासे 
सामीप्य होगा । “गङ्गायां घोषः’ जैसे यहाँ गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अर्थ लक्षणासे सामीप्य होता 
है, उसीप्रकार 'दिवि' यहां लक्षणासे सामीप्य अर्थको लेकर आधार कहना होगा और पंचमीका अथं : 


१३८ ब्रह्मसत्र-शाडरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


१ अस्ति कोषीतकित्राह्मणो पनिषदीन्द्रप्रतदनाख्यायिका--प्रतद्नो ह बै दैवोदासिरि- 
द्रस्य प्रियं धामोपजगाम युद्धेन च पौरुपेण च' इव्यारध्याम्नाता। तस्यां श्रयते-- 'स होवाच 
प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरम्रतमित्युपास्स्व' इति । तथोत्तरत्रपि 'अथ खलु प्राण एव प्रज्ञाभेद्‌ं 
शरीरं परिणृह्योत्थापयति’ ( को० ३।१,२,३ ) इति । तथा 'न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌’ 
इति । अन्ते च 'स एष प्राण एव . प्रज्ञात्मानन्दो$जरो$म्रतः? ( को० ३८ ) इत्यादि । * तत्र 
संशय;--किमिंह प्राणशब्देन वायुमात्रमभिधीयते, उत देवदात्मा, उत जीवः, अथवा परं 
ब्रह्मेति । ननु अत एव प्राण? इत्यत्र वाणतं प्राणशब्दस्य त्रह्मपरत्वम्‌। इहापि च ब्रह्मलिद्ध- 
मस्ति-- आनन्दोऽजरोऽमृतः’ इत्यादि । कथमिह पुनः संशयः संभवति ? अनेकलिङ्गदर्शना- 

'प्रतदनो ह बै०' (दिवोदासका पुत्र प्रतदंव युद्ध और पराक्रमसे इन्द्रके प्रियधाम-स्वगंको गया) 
इसप्रकार आरम्भकर कौषीठकिब्राहाण उपनिषद्में इन्द्र और प्रतदनकी आख्यायिका कही गई है। 
उसमें 'स होवाच प्राणो ऽस्मि०' ( उस इन्द्रने कहा--मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हँ, उस मेरी आयु तथा 
अभृतरूपसे उपासनाकर ) ऐसा श्रुति कहती है । उसीप्रकार आगे भी 'अथ खलु प्राण एव०' ( वाग 
आदि इन्द्रियोंकी शरीर धारण करनेमें सामथ्यं नहीं है ऐसा निश्चय होनेके अनन्तर निश्चय प्रज्ञात्मा 
प्राण ही इस देहको अहंता-ममतासे स्वीकारकर शयन, आसन आदिसे उठाता है) उसीप्रकार आगे 
भी “न बाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि श्रुति है । और अन्तमें 
“ल एष प्राण एव०' ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इत्यादि श्रुति है। 
यहाँ यह संशय होता है क्या यहाँ प्राणशब्दसे वायु मात्र अभिहित है अथवा देवतात्मा अथवा जीव 
अथवा परब्रह्म ? परन्तु ` अत एव प्राण: इस सूत्रमें तो प्राणशब्द ब्रह्मपरक है, ऐसा वर्णन किया. 
जा चुका है और यहाँ भी आनन्द, अजर और अमृत हैं' इत्यादि ब्रह्मके लिङ्ग हैं, तो फिर यहाँ 
संशय ही कैसा हो सकता है? अनेक लिङ्गके दर्शनसे यहाँ संशय हो सकता है, ऐसा हम कहते 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाकय ब्रह्मकां ही प्रतिपादन करले हैं, क्योंकि आधार और मर्यादा दोनों 


औपाधिक होनेसे ब्रह्मामें कल्पित हैं, अतः ज्योति वाक्यमें ज्योति; शब्द. भी ब्रह्मका ही वाचक है ॥२७॥ 

# राजा प्रतदंन बुद्धिकोशल आदिसे स्वगमें पहुंचा । प्रतदनका युद्धकोशल और बुद्धिं- 
कौशल देखकर इन्द्रने कहा, हे प्रतदन ! मैं तुमपर अतिप्रसन्न हूँ तुम मुझसे अमीष्ट वर माँगो। 
प्रतदंन बोला--हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके लिए सबसे अधिक हितकारक जो वर हो वही दीजिए। 
इसपर इन्द्रने “प्राणोऽस्मि' मै प्राण हूँ” इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीय यह 
है कि इस श्रतिवाक्यमें पठित प्राणशब्दसे कहीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, अतः यहाँ प्रज्ञात्मा' 


कहा गया है । सवं विशेष रहित चेतन ब्रह्माका. ग्रहण नं हो इसलिए “त मां' पद कहे गए हैं। इन 
पदोंसे यहाँ प्राणशन्दसे इन्द्र देतताका ही ग्रहण. होता हे । परन्तु आगे 'अथ खलु प्राण एव” इस- 


प्रकार मुख्यप्राणका लिङ्ग मी है । इसीप्रकार “न वाच इस वाकयमें प्राणशब्दसे जीवका ग्रहण होताः 
है, क्योंकि उसमें वक्तृत्वलिङ्ग विद्यमान है। और आगे “स एष प्राण एव' इस श्रतिवाकयेसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रह्म बोधक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं, इससे प्राणराब्दसे ब्रह्मका भी ग्रहण हो सकता है । 
इसप्रकार मुख्यप्राण, जीव, देवता और ब्रह्म बोधक छिङ्गोंके विद्यमान होनेपर निश्चय करनेके लिए 
सुत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ किया हे । 

# 'प्राणोऽस्मि’ इससे लेकर 'आनन्दोऽजरोऽग्ृतः' यहाँ तक वाक्य समुदाय इस अधिकरण 
सूत्रके विषय हैं अर्थात्‌ इन ब्राक्योंको लेकर ही यहाँ विचार किया गया है। गत अधिकरणमें प्रकृत 
ब्रह्मवाचकं 'यत्‌' शब्दके बलसे ज्योतिः श्रुति ब्रह्मपरक कही गई, परन्तु यहाँ प्राण श्रुतिके मङ्ग में कोई. 


अधि० ११ स्‌० २८ | भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १३९, 


दिति ब्रमः। न केवलमिह ब्रझलिङ्गमेवोपलभ्यते, सन्ति हीतरलिङ्गान्यपि- मामेव 
विजानीहि’ (कौ० ३।१) इतीन्द्रस्य वचनं देवतात्मलिङ्गम्‌। इदं शरीरं परिगरह्मोत्थापयती'तिः 
प्राणलिङ्गम्‌ । न वाचं विजिज्ञातीत वक्तारं विद्यात्‌ इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संशयः 
तत्र प्रसिद्धर्वायुः प्राण इति प्राप्त उच्यते-प्राणदाब्दं ब्रह्म विज्ञे यम्‌। कुतः ? तथा ऽनुगमात्‌। 
तथा हि-पोर्वापयण पर्यालोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो ब्रह्मप्रतिपादनपर उप- 
लभ्यते । उपक्रमे तावत्‌ वरं वृणीष्व’ इतीन्द्र णोक्तः प्रतदनः परमं पुरुषाथ वरमुपचिक्षेप- 
त्वमेव मे वृणोष्व यं त्वं मनुष्याय हिततमं मन्यसे' इति तस्मे हिततमत्वेनोपदिइयमानः प्राणः 
कथं परमात्मा न स्यात्‌ : नह्यन्यत्र परमात्मज्ञानाद्धिततमप्राक्षिरस्ति । तमेव बिदित्वाऽति- 
त्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ( इवेता० ३।८ ) इत्यादिश्रतिभ्यः। तथा स यो मां वेद न 
ह वे तस्य केनचन कमणा लोको मीयते न स्तेयेन न भ्रणहत्यया' ( को० ३।१ ) इत्यादि च 
ब्रह्मपरिश्रहे घटते । ब्रह्मविज्ञानेन हि सवकमक्षयः प्रसिद्धः-क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 
परावरे' ( सु० २।२।८ ) इत्याद्यासु श्वतिषु । प्रज्ञात्मत्वे च ब्रह्मपक्ष एवोपपद्यते । नह्यचेतनस्य 
वायोः प्रज्ञात्मस्वं संभवति । तथोपसंहारेऽपि--'आनन्दोऽजरोऽम्ृतः' इत्यानन्दस्वादीनि न 
ब्रह्मणो ऽन्यत्र सम्यक रूभवन्ति। स न साधुना कमणा भूयान्मवति नो एवासाधुना कमणा कनोया- 
हैं । यहाँ केवल ब्रह्माका लिङ्ग ही उपलब्ध नहीं होता, अपितु अन्यके लिङ्ग भी हैं । जसे कि “मामेव 
विजानीहि” ( मुझको ही जान ) यह इन्द्रका वचन देवतात्माका लिङ्ग है। 'इदं शरीर०' ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका लिङ्ग है। 'न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी इच्छा न करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका लिङ्ग है। अतः संशय होना युक्त है। संशय होनेपर प्राणशब्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, ऐसा पूवपक्ष प्राप्त होनेपर कहते है--प्राणशब्द ब्रह्मका वाचक समझना चाहिए । क्योंकि 
श्रतिसे ऐसा ही अनुगम-अवगम होता है। जसे कि पूर्वापर वाक्यका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्मा प्रतिपादन विषयक उपलब्ध होता है । आरम्ममें तो 'वरं वृणोष्य०' ( वर माँग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहनेपर प्रतदंनने परम पुरुषार्थरूप वर माँगा "स्वमेव मे वृणीष्व” ( आप स्वयं ही 
विचारकर मुझे वह वर दे, जिसे आप मनुष्यके लिए सबसे बढ़कर हितेकर समझते हों ) उस 
( प्रतदंन ) के लिए सबसे बढ़कर हिततमरूपसे -उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्यों न हो ! परमात्माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोंसे हिततमकी प्राप्ति नहीं होती है, क्योंकि 'तमेव०' ( उस-परमात्माको ही 


जानकर पुरुष जन्म मरणरूप संसारसे मुक्त हो जाता है, उसको प्राप्त करनेके लिए परमात्माके 
ज्ञानसे भिन्न दूसरा और कोई उपाय नहीं है) इत्यादि श्रृतियाँ हैं। इसी प्रकार 'सं यो मां वेद०' (वह 


जो कोई विद्वानु मुझ ( ब्रह्म ) को साक्षात्‌ अनुभव करता है उसका मोक्ष रूप लोक किसी भी कमसे, 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्रूणहत्यासे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण करनेसे ही 
संगत होते हैं । क्योंकि 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस विद्वानुके 
सम्पूर्ण कमं क्षीण हो जाते हैं) इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्मविज्ञानसे हीं सब कर्मोका क्षय प्रसिद्ध है । 
और प्रज्ञात्मत्व ( जीवत्व ) मी ब्रह्मापक्षमें ही उपपन्न होता है, अचेतन वायू प्रज्ञात्मा नंहीं हो सकता है । 
उसी प्रकार उपसहारमें मी 'आनन्दोऽजरोऽम्टतः? ऐसे आनन्दत्व आदि ब्रह्मासे भिन्न अन्यमें अच्छी 
तरह सम्भव नहीं हैं।' 'स न साधुना०' ( वह पुण्य कर्मोसे महान्‌ नहीं होता और पाप कर्मोसे घटता 


सत्यानन्दी- दीपिका 
बल नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध अनेक लिङ्ग कुछ निश्चय करनेमें समथ नहीं हैं, अतः प्रत्युदाह्रण- 


'संगतिसे तत्र’ आदिसे पूवपक्षका उत्थान करते हैं । 


१४० ब्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


नेष होव साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति तं यमेभ्यो 
लोकेभ्योऽधो निनीषते' इति “एष लोकाधिपतिरेष लोकपाल एष लोकेशः' ( को० ३८) इति च । 
सर्वमेतस्परस्मिन्त्रहण्याश्रीयमाणेऽ नुगन्तुं शक्यते न मुख्ये प्राणे । तस्मार्प्राणो ब्रह्म ॥२८॥ 


न वत्त्रात्मोपदेशादिति चेदध्यास्मसंयन्धभूमा ह्यस्मिन्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--न, वक्तुः, आत्मोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, अध्यात्मसम्बन्धभूमा, हि, अस्मिन्‌ । 
सूत्राथ--ऐसा यदि कहो कि ( वक्तुः ) वक्ता इन्द्रने ( आत्मोपदेशात्‌ ) “मामेव विजानीहि’ 

इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः "प्राणोऽस्मि, यहाँ प्राणशब्द. परत्रह्मवाचक नहीं है, 
( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( अस्मिन्‌) इस अध्यायमें ( अध्यात्मसम्बन्धभूमा ) “प्राण एव 
प्रज्ञात्मा' इस प्रकार प्रत्यगात्मसम्बन्धका बाहुल्य उपलब्ध होता है (हि) इसलिए यह ब्रह्मका ही 
उपदेश है, देवताविशेषका नहीं । 
यदुक्तम्‌-प्राणो ब्रह्मेति, तदाक्षिप्यते । न परं ब्रह्म प्राणशब्दम्‌। कस्मात्‌? वक्तरास्मो 

पदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्चिद्धि प्रहवान्देवताविशेषः स्वमात्मानं प्रतदंनायाचचक्षे- 
मामेच विजानीहि” इत्युपक्रम्य प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा' इत्यहंकारवादेन । स एष वकतुरास्मसवेनो 

पदिइयमानः प्राणः कथं ब्रह्म स्यात्‌ ? नहि ब्रह्मणो वक्तव्य संभवति, 'अवागमनाः' ( बृह० 
३।८।८) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तथा विग्रहसंबन्धिभिरेव ब्रह्मण्यसंभवद्धि घंमे रात्मानं तुष्टाच- 
‘त्रिशीर्षाणं त्वाष्ट्रमहनमरुन्सुखान्यतीञ््याळावृकेभ्यः प्रायच्छम्‌’ इत्येवमादिभिः । प्राणस्वं चेन्द्रस्य 
बळवच्वादुपपद्यते । 'ग्राणो बै बलम्‌' इति हि विज्ञायंते । बलस्य चेन्द्रो देवता प्रसिद्धा । “या 
च काचिदूबलप्रकृतिरिन्दरकमेव तत्‌' इति हि वदन्ति । प्रज्ञात्मत्वमप्यप्रतिहतकज्ञानत्वाहबतात्मन 

नहीं, यही जिसको इन लोकोंसे ऊँचा ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है और यही 

जिसको इन लोकोंसे नीचे ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकम कराता है) और “एष लोकाधिपति०' 
(यह लोकाधिपति है यह लोकपाल, यह लोकेश है) इत्यादि श्रृतियाँ हैं । ये सब [धर्म-अधर्मका कराना, 
सर्वेश्वरत्व आदि धमं] पर ब्रह्मका आश्रयण करनेसे ही ठीक-ठीक अनुगत हो सकते हैं, वायुके विकार 


मुख्य प्राणका आश्रयण करनेसे नहीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राण ब्रह्मा है. अर्थात्‌ प्राणशब्दसे 
त्रह्मका ही ग्रहण सवथा युक्त है ॥ २८ ॥ 


प्राण ब्रह्म है, ऐसा जो कहा गया है, उसपर पूर्वपक्षी आक्षेप करते हैं। प्राणशब्द परब्रह्मका 
वाचक तहों है, क्योंकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता हे । और यहाँ वक्ता इन्द्र नामका कोई 
देहधारी एक देवताविशेष है, उसने 'भामेव०' ( मुझको हो जानो ) ऐसा आरम्म कर 'प्राणोऽस्मि०' 
( मैं प्राण हूं, प्रज्ञात्मा हूँ ) इस प्रकार अपने आत्माका ही अहङ्कार पूवंक शब्दोंमें प्रतदंनके लिए 
उपदेश किया है। वक्ताद्वारा आत्मरूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता 
है । क्योंकि 'अवागमनाः' ( बह वाणी ओर मनसे रहित है ) इत्यादि श्रतियोंसे भी यह दिखलाया 


गया है कि ब्रह्मामें ववतृत्वका सम्मव ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म में सम्मव होनेवाले शरीर सम्बन्धी 


धर्मोद्वारा इन्द्रने 'त्रिशीर्षाणं०' ( त्वष्टाके तीन शिरवाले विश्वनामक पुत्रको मैंने मारा, वेदान्तसे 
विमुख यतियोंको जंगळके कुत्तोंको खिला दिया ) इत्यादि वचनोंसे अपनी स्तुति की है । बलवान्‌ होनेसे 


इन्द्रमे प्राणत्व उपपन्न होता है, क्योंकि 'प्राणो बे बलम्‌' (प्राण ही बल है) ऐसा-ज्ञात होता है 
और इन्द्र बलका प्रसिद्ध देवता है। ( जो कोई मी बलका काम है वह इन्द्रका ही कम है ) ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिक 
पूवं पक्षमें प्राण, देवता अथवा जीवकी उपासना है और सिद्धान्तमें ब्रह्मकी उपासना है । 


इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर हैँ॥ २८ ॥ 


अधि० ११ सू० २९-३० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४१ 


संभवति। अप्रतिहतज्ञाना देवता इति हि वदन्ति । निश्चिते चेवं देवतात्मोपदेशे हिततमत्वा- 
दिवचनानि यथासंभवं तद्विषयाण्येव योजयितव्यानि । तस्माद्वक्तुरिन्द्रस्यात्मोपदेश्ान्न 
प्राणो ब्रह्मे व्याक्षिप्य प्रविसमाधीयते-- अध्यात्मसंबन्धभूमा ह्यस्मिन' इति । अध्यात्मसंबन्धः 
प्रत्यगाव्मसंबन्धः, तस्य भूमा बाडुल्यम, अस्मिन्नध्याये उपलभ्यते । 'यावद्धचस्मिन्शरीरे प्राणो 
बसति तावदायु "इति प्राणस्येव परज्ञात्मनः प्रत्यम्भूतस्या युष्प्रदानोपसंहारयोःस्वातन्त्यं दशयति, 
न देवताविदोषस्य पराचीनस्य। तथा ५स्तित्वे च प्राणानां निःश्रेयसमिस्यध्यास्ममेवेन्द्रियाश्रयं 
प्राणं ददषायति । तथा प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिणुद्योत्थापयति'( को० ३।३ ) इति, “न वाचं 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌’ इति चोपक्रम्य तद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नामावरा अपिता एवमे- 
बैता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वरपिताः प्रज्ञामात्राः प्राणेऽपिताः स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽखतः? 
इति विषयेन्द्रियव्यवहारारनाभिभूतं प्रस्यगात्मानमेवोपसंहरतिं। सम आस्मेति विद्यात्‌' इति 
चोपसंहारः प्रस्यग त्मपरिग्रहे साघुने पराचीनपरिग्रहे। अयमास्मा बह सर्वानुञ्ु (बृह ,२।५।१५) 
इति च श्रुव्यन्तरम्‌। तस्माद ध्यात्मसंबंधवाहुल्याद्‌ ्र्मोपदेश एवायं न देवतात्मोपदेदाः॥२९॥ 
कंथ ताह वक्‍तुरात्मीपदेशः ¦ 
शास्रदृष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 
पद'च्छेद--शास्त्रदृष्टया, तु, उपदेशः, वामदेववत्‌ । 
सूत्नाथ---( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रदृष्टया ) मैं परब्रह्मा हुँ, इस शास्त्रहष्टिसे 
( उपदेशः ) 'मामेव विजानीहि, वक्ता इन्द्रका यह उपदेश प्रतदनके प्रति युक्त है, इसलिए 'प्राणोऽस्मि 
यह प्राणशब्द ब्रह्मपरक है । 
लोग कहते हें । अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला होनेसे देवतात्मा भी प्रज्ञात्मा हो सकता है । 
देवता अप्रतिहत ज्ञानवाले होते हैं ऐसा | वेद और लोकमें | कहते हैं। इस प्रकार देवतात्माका 
उपदेश निश्चत होनेपर हिततमत्व आदि वचनोंकी यथासंभव उसीमें ही योजना करनी चाहिए । 
अतः वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्म नहीं है, ऐसा आक्षेप कर 'अध्यात्मसम्बन्धभूसा- 
ह्ास्मिन्‌' इस सूत्र भागसे उसका समाधान करते हैं! अध्यात्मसेम्बन्ध अर्थात्‌ प्रत्यगात्मसम्बग्ध 
उसका बाहुल्य (अधिकता) इस अध्यायमें उपलब्ध होता है । 'यावद्धधस्मिन्‌०' ( जब तक इस शरीरमें 
प्राण रहता हे तब तक आयु है ) यह श्र ति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यग्भूत प्राणमें ही आय देने और हरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखलाता है, बाह्यदेवताविशेषमें नहीं । उसी प्रकार 'अस्तित्वे०' ( प्राणका अस्तित्व होनेसे 
ही इन्द्रियोंका नि:श्र यस है अर्थात्‌ इस शरीरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोंकी स्थिति होती है ) यह 
श्रुति वाक्य इन्दियोंका आश्रय अध्यात्म-प्रज्ञात्मा प्राणको ही दिखलाता है । तथा 'प्राण एव०' ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ), इसप्रकार और 'न चाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताको जाने ) ऐसा आरम्भकर 'तद्यथा०' .( जसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नाभिमें 


अर लगे रहते हैं, उसीप्रकार ये भूत और विषय ज्ञान और इन्द्रियोंसे जुड़े हुए हैं, ज्ञान और इन्द्रियाँ 
प्राणसे जुड़ी हुई हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इसभ्रकार [ यह श्रुति | 
विषय ओर इन्द्रियोंके व्यवहाररूप अरेके नामिभूत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है। और खम 
आत्मति०' ( वह मेरा आत्मा-स्वरूप है ऐसा जाने ) यह उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संगत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहीं, 'अयमाव्मा०' ( यह आत्मा ही सबका अनुभव करने 


वाला ब्रह्मा है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रति है। इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुल्य होनेके 
कारण ब्रह्मका ही यह उपदेश है न कि देवतात्माका उपदेश है ॥ २९ ॥ 


तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किस प्रकार किया है ? 


१४२ ब्रह्मसूच-शाडूरसाष्य ` [ अ० १ पा० १ 


# इन्द्रो नाम देवतात्मानं स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेव परं ब्रह्मे त्याषेण दशनेन 
यथाशास्त्रं पञ्यन्नुपदिशति स्म--'मामेव विजानीहि’ इति। यथा “तद्वेतपश्यन्नुषिर्वामदेवः 
प्रतिपेदेऽहं मनुरमवं सूयश्च' इति, तद्वत्‌ । 'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एब तदभवत्‌’ (ड्‌ ० 
१।४।१० ) इति श्रुतेः । यत्पुनरुक्त “मामेव विजानीहि’ इर्युक्त्वा विग्रहधमे रिन्द्र आत्मानं 
तुष्टाव त्वाष्ट्रवधादिभिरिति, तत्परिहर्तव्यम्‌। अत्रोच्यते-न तावत्‌ व्वाष्टवधादी ना विज्ञेयेन्द्र- 
स्तुत्यथत्वेनोपन्यासः, य स्मादेचं कर्माहं तस्मान्मां विजानीहीति। कथं तहि ? विश्ञानस्तुत्य- 
थत्वेन यत्कारणं त्वाष्रवघादी नि साहसान्युपम्यस्य परेण विज्ञानस्तुतिमनुसंद धाति ॐ "तस्य 
मे तत्र लोम च न मीयते स॒ यो मां वेद न ह बै तस्य केन च कमणा लोको मीयते” इत्यादिना | 
एतदुक्तं भवति-यस्मादीदशान्यपि क्रराणि कर्माणि कृंतवतो भम ब्रह्मभूतस्य लोमापि न 
हिस्यते, स योऽन्योऽपि मां वेद न तस्य केनचिदपि कर्मणा लोको हिंस्यत इति। विञेयं 
तु ब्रह्मैव 'भ्राणोशस्म प्रज्ञाव्मा! इति वक्ष्यमाणम्‌ । तस्मादूत्रह्मवाक्यमेतंत्‌ ॥३०॥ _ 

इन्द्र नामके देवताने आषदशनसे अपने आत्माको परमात्मारूपसे “मैं ही परब्रह्म ह इस तरहसे 
यथाशा्र जानकर, तदनुसार उसने 'मामेच विजानीहि” ( मुझको ही जान ) ऐसा उपदेश किया 
है । जसे 'तद्धैतत्‌०' ( उसे ( ब्रह्मको ) आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना--मैं मनु हुआ 
और सूर्य भी ) क्योंकि “तद्यो यो०' ( उसे देवोंमेंसे जिस-जिसने. जाना वही तद्रूप हो गया ) ऐसी 
श्रृति है। और 'मामेव०' ( मुझको ही जान ) ऐसा कहकर इन्द्रने त्वष्टाके पुत्र विश्वरूपके हनन 
आदि देहधर्मोसे अपनी स्तुति की ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए । 
इस विषयमें कहते हैं कि त्वशके पुत्रके. बध आदिका उपन्यास 'मैं ऐसा पराक्रमी हँ, अतः मेरा ज्ञान 
प्राप्त करो' यह विज्ञेय देहवारी इन्द्रकी स्तुतिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है? विज्ञानकी 
स्तुतिके लिए हे । क्योंकि त्वष्टापुत्रके बघ आदिके साहसका उल्लेख कर विज्ञानकी स्तुतिका “तस्य 

से तत्र०' ( वहाँ मुझ पराक्रमशालीका बाल भी बांका नहीं होता, जो मुझे जानता है उसका मोक्ष 
किसी भी कमसे नष्ट नहीं होता.) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है । तात्पर्यं यह है कि इस 
प्रकार हिसात्मक क्रूर कम करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एक बाल भी नष्ट नहीं हुआ अर्थात्‌ 
मेरी ब्रह्मरूपतामें बाल भर भी हानि नहीं हुई । वह जो कोई दूसरा भी इसी प्रकार मुझे ब्रह्मरूपसे 
जानता है अर्थात्‌ अपनेको भैं ब्रह्म ही है! ऐसा अनुभव करता है उसका मोक्षर्प लोक किसी भी. 
कमंद्वारा नष्ट नहीं होता । अतः 'प्राणोऽस्मि० ( मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हे) इस प्रकारसे वर्णित विज्ञेय 
तो वक्ष्यमाण ब्रह्म है ।. इस कारण यह वाक्य ब्रह्म विषयक हे ॥ ३० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गमंस्थ ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त किया कि “में ही मनु और सूर्यं हुआ यह.आषज्ञान 


कहलाता है । पूवं जन्ममें श्रत वेदान्त महावाक्याथकी इस जन्ममें स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपसे अमि- 
व्यक्ति ही आषदशन है । 


# “तस्य मे तत्र’ इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य ब्रह्माका ही प्रतिपादन करते हैं। साथ-साथ 
उनमें ब्रह्माज्ञानकी महिमा भी बताई गई है कि ब्रह्मज्ञान पाकर वह विद्वानु किसी मी पुण्य-पापते 
लिप्त नहीं होता । 'आस्मवन्तं न कर्माणि निबध्नन्ति धनंजय’ ( गीता० ४।४१.) ( हे धनंजय ! 
आत्मज्ञानीको शुभाशुभ कमं नही बांधते अर्थात्‌ शुभाशम फल नहीं देते ) क्योंकि “ज्ञानाग्निः सवं - 
कर्माणि मस्मसाव्कुरुते तथा? ( गी० ४३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मों को मस्म कर देता 
है ) 'ब्रह्मविदूबरह्मेव भवति! ( ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही है ) अतः उसका नाश कमं आदिसे नहीं हो सकता । 
इसलिए 'प्राणोऽस्मि' इत्यादि वाक्योंद्वारा ब्रह्म ही विज्ञेय है इन्द्र आदि देवता नहीं ॥ ६० ॥ 


अधि० ११ सू० ३१ ]  भाषाजुवाद-सत्यानन्दी दीपिकासहित १४३ 


जीवधुख्यप्राण लिङ्गान्नेति चेन्नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌ ॥३१॥ 

पदच्छेद--जीवमुख्यप्रणलिद्धात, न, इति, चेत्‌, न, उपासात्रेविध्यात्‌, आश्रितत्वात्‌, 
इह, तद्योगात्‌ । 

सूत्राथ--( जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्‌ ) 'वक्तार विद्यात्‌? इस श्रतिमें जीवलिङ्ग और इद 
शरीरं? इसमें मुख्यप्राणलिङ्गके होनेसे ( न ) प्राणोशस्म' इस वाक्यमेँ प्राणशब्दमे केवल ब्रह्मका 
ही बोध नहीं होता अपितु जीव ओर मुख्यप्राणका भी बोध होता है । (इति चेत्‌, न) ऐसा यदि कहो 
तो यक्त नहीं है, ( उपासात्रविध्यात्‌ ) क्योंकि ऐसा होनेसे तीन उपासनाए माननी पडंगी । उपक्रम 
और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आश्रितत्वात्‌) और प्राण इति होवाच' इत्यादि 
स्थलोंमें ब्रह्मालिग होनेके कारण प्राणशब्दका अथे ब्रह्म ही स्वीकार किया गया है। (इह) इस 
श्र तिमें मी ( तद्योगात्‌ ) हिततमत्व आदि ब्रह्मलिगका योग हे । इनसे भी प्राणशब्दते यहाँ ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता है । 

यद्यप्यध्यात्मसंबन्धभूमदशनान्न पराचीनस्य देवतात्मन उपदेशः, तथापि न 

ब्रह्मवाक्यं मंवितुमहेति । कुतः ? जीवलिङ्गान्मुख्यप्राणलिङ्गाच्च । जीवस्य तावदस्मिन्वाक्ये 
विस्पष्टं लिङ्गमुपलभ्यते “न वाचं विजिज्ञासोत वक्तारं विद्यात्‌’ इत्यादि । अत्र हि वागादिभिः 
करणे व्यापृतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्य जीवस्य विज्ञे यत्वमभिधीयते। तथा मुख्यप्राणलिङ्गमपि- 
'अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीर परिगृह्योत्थापयति’ इति। शरीरधारणं च मुख्यप्राणस्य 
घमः, प्राणसंवादे वागादोन्प्राणान्प्रकप्य--तान्वरिष्ठः प्राण उवाच मा मोहमापद्यथाह मेवैतस्पञ्च- 
धात्मानं प्रविमञ्यैतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि’ ( प्र २३ ) इति श्रवणात्‌। ते तु इमं शरीरं 
परिगृह्य’ इति पठन्ति, तेषामिमं जोवमिन्द्रियम्रामं वा परिगृह्य’ शारीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । 

यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धकी अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्माका उपदेश नहीं है, तो 
भी यह प्राणवाक्य केवल ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ जीवलिङ्ग ओर मुख्यप्राणके लिङ्ग 
उपलब्ध होते हैं । “न वाचं०' ( वाणोको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि वाक्यमें 
जीवका लिंग तो स्पष्ट उपलब्ध होता है; क्योंकि यहाँ वाणी आदि इन्द्रियोसे व्यापार करने वाला, 
शरीर और इन्द्रियोंका अध्यक्ष-स्वामी जीव विज्ञयरूपसे अमिहित है । इसीप्रकार “अथे खलु प्राण 
एव' { निश्‍चय प्राण ही पज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ) इस वाक्यमें मुख्य प्राणका भी 
लिंग ( ज्ञापन ) है । क्योंकि शरीर धारण करना मुख्य प्राणका धम है, प्राणसंवादमें वाणी आदि 
प्राणों-इन्द्रियोंको प्रस्तुतकर 'तान्चरिष्ठ प्राणः उवाच०' ( उनमेंसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रियोंसे 
कहा तुम मोह-अभिमानको मत प्राप्त हो, क्योंकि में ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस शरीर- 
को आलम्बन देकर धारण करता हुँ ) ऐसी श्रति है। ओर जो कोई इदं शरीरं’ इस “इद” के स्थानमें 


इमं शारीर’ ऐसा पाठ स्वीकार करते हैं, उनके मतमें इस जीव, अथवा इन्द्रिय समूहका ग्रहणकर 


शरीरको उठाता है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए । चेतन होनेके कारण जीवमें प्रज्ञात्मत्व भी युक्त है । 


सप्यानन्दी-दीपिका 
% प्रश्‍नोपनिषद्में मुख्य प्राण ओर चक्षु आदि इन्द्रियोंके अधिष्ठातृ देवताओंका संवाद है-- 


एक समय वे सब अपनी-अपनी महिमाको प्रकट करते हुए कहने लगे कि हम ही इस शरीरको आश्रय 
देकर धारण करते हैं, तब उनसे सवश्रेष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके कारण तुम मिथ्या अभि- 
मान मत करो, क्योंकि अपने प्राण, अपान आदि पाँचवृत्ति भेदकर मैं ही इस शरीरको आश्रय देकर 
धारण करता हूं । प्राणके इस कथनपर उन सत्रने विश्वास नहीं किया । तब प्राण उनके अभिमान 
निवृत्त्यथं ऊपरको निकलने लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष सभी. खिचने- लगे, तथा उसके 


१४४ ब्रह्म सूत्र-शाइर भाप्य [ अ० ? पा० १ 


प्रज्ञात्मत्वमपि जीवे तांवच्चेतनरवा दुपपन्नम्‌। मुख्येऽपि प्राणे प्रज्ञा साधनप्राणान्तराश्रयत्वादु- 
पपन्नमेव । जीवमुख्यप्राणपरिश्रहे च प्राणप्रज्ञात्मनोः सहवृत्तिस्वेनामेदनिदशः, स्वरूपेण 
भेदनिदश इत्युभयथापि निर्देश उपपद्यते--'यो वै प्राणः सा प्रज्ञा या बै प्रज्ञा स प्राणः सह 
हेतावस्मिन्शरीरे वसतः सहोत्क्रामतः' इति । ब्रह्मपरिग्रहे तु कि कस्माद्विद्येत ? तस्मादिह 
जीवमुख्यप्राणयोरन्यतर उभो वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत--£ नंतदेवम्‌; उपासात्रेवि 
ध्यात्‌। एवं सति त्रिविधमुपासनं प्रसज्येत--जीबोपासनं, स ख्यप्राणोपासनं, त्रह्मोपासनं 
चेति । न चेतदेकस्मिन्वाक्येऽभ्युपगन्तुं युक्तम्‌ । उपक्रमोपसंहाराभ्या हि वाक्यकत्वमव- 
गम्यते । 'मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरस्तमित्युपास्स्व 
६ त्युकस्वा, अन्ते 'स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दो$जरो$5सतः इर येक रूपावुपक्रमो पसंसा रो दश्येते । 
तत्राथकत्व युक्तमाश्रयितुम्‌। नच ब्रहलिङ्गमन्यपरत्वेन परिणेतुं शाक्यम्‌। दशानां भूतमा- 
त्राणां च ब्रह्मणो ऽन्यत्रार्पणानुपपत्तेः आश्रितत्वाद्चान्यत्रापि ब्रह्मलिङ्गवशास्प्राणशब्दस्य 
ब्रह्मणि प्रवृत्तेः। इहापि च हिततमोपन्यासादिप्रह्मलिङ्गयोगाद्‌ ब्रह्मोपदेश एवायमिति गम्यते। 
यत्तु मुख्यप्राणलिङ्गं दशितम्‌--इदं शरीरं परिगृद्योत्थापयति' इति--तद्सत्‌; प्राणव्यापार- 
प्रज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इन्द्रियोंका आश्रय होनेसे मुख्यप्राणमें भी प्रज्ञात्मत्व उपपन्न 
ही है। यदि प्राणशब्दका अथ जीव और मुख्यप्राण दोनों माने तो प्राण ओर प्रज्ञात्माका एक ही 
शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश ओर स्वरूपसे भेद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्देश उपपन्न 
होता है, क्योंकि यो बे प्राणः सा प्रज्ञा०' ( जो प्राण है वह प्रज्ञा है जो प्रज्ञा है वह प्राण है, निश्चय 
ही ये दोनों इस शरीरमें साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ उत्क्रमण करते हैं.) ऐसी श्रुति 
है । यदि प्राणशब्दका अथ ब्रह्म स्वीकार करें, तो यह प्रश्‍न उपस्थित होगा कि कोन किससे भिन्न 
होगा ? अतः यहाँ जीव और मुख्यप्राण इन दोनोंमें से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते हैं, ब्रह्म नहीं.। यह पुवपक्षका अभिप्राय है । यह ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि उपासना तीन प्रकार 
की होगी । यदि ऐसा माना जाय तो जीवोपासना, मुख्येश्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस तरहसे 
तीन प्रकारको उपासनाएँ प्रसक्त होंगी । किन्तु एक वाक्यमें यह सब स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है । 'मामेव विजानीहि’ ऐसा आरम्म 
करके 'प्राणोऽरिम प्रज्ञात्मा०' ( मैं प्राण ह, प्रज्ञात्मा हुँ उस मेरी आयु और अमृरूपमे उपासना 
) ऐसा कहकर अन्तमें “स एष प्राण एव०' ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और 
अमृत है ) तो इसप्रकार उपक्रम ओर उपसंहार एकरूप दृष्ट होते हैं। अतः यहाँ (ब्रह्मरूप) एक 
अथका आश्रय करना ही युक्त हे । और ब्रह्मालगको अन्यमें ( जीव तथा मुस्यप्राणमें ) परिणत- 


समन्वित नहीं कर सकता, क्योंकि दस भूतमात्राओं और दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रह्मासे भिन्न अन्यमें 
अपण ( अघिष्ठानरूप लिङ्गका समन्वय ) करना युक्त नहीं है, कारण कि ये [ब्रह्माके] आश्रित हैं। 


दूसरे स्थलोंमें मी ब्रह्मालिङ्गके बलसे प्राण शब्दकी ब्रह्ममें प्रवृत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द ब्रह्मके आश्रिते 
है । ओर यहाँ भी हिततमत्वका उपन्यास आदि ब्रह्मलिङ्गके योगसे यह ब्रह्मका ही उपदेश है, ऐसा 


ज्ञात होता है । इदं शारीरं०' ( इस शरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह जो मुख्य प्राणका लिङ्ग 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थित होनेपर सब स्थित होने लगे । तब सभी वे मिथ्या अभिमानको छोड़कर मुख्यप्राणकी स्तुति की 1 
इसप्रकार यहं संवाद मुख्यप्राणका स्पष्ट लिङ्ग है । 


& किच दस भूतमात्राओं ( आकाश आदि पाँच महाभूत और शब्द आदि पाँच विषय) 
और दस प्रज्ञामात्राओं ( शब्द आदि विषयक पाँच ज्ञान और पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ ) का ब्रह्मसे मिन्न अन्य 


अधि० ११ स्‌० ३१ ]  भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४५ 


स्यापि परमात्मायत्तत्वात्परमात्मन्युपचरितु शक्यत्वात्‌ ; “न प्राणेन नापानेन मत्यां जीवति 
कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताबुपाश्रितो ॥' ( काठ० २।५।५ ) इति श्रतेः । यदपि 'न वाचं 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌' इत्यादि जीचलिङ्गं दशतं तदपि न ब्रह्मपक्षं निवारयति । नहि 
जीवो नामा लम्तभिन्नो ब्रह्मणः “तत्त्वमसि? अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादिश्रुतिभ्यः | बुद्यायपाधि- 
कृतं तु विशेषमाश्रित्य ब्रह्मेव सञ्जीवः कर्ता भोक्ता चेत्युच्यते । तस्योपाथिङतविदोषपरित्या- 
गेन स्वरूपं ब्रह्म दश यितुं न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌' इत्यादिना प्रत्यगात्माभिमुस््ी- 
करणाथ उपदेशो न विरुध्यते । यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते। तदेव ब्रह्म त्वं विद्धिः नेदं 
यदिदसझुपासते ॥' ( के० १।४ ) इत्यादि च श्रुत्यन्तरं वचनादिक्रियाव्याप्रतस्यंवात्मनो ब्रह्मत्वं 
दशयति । ® थत्पुनरेत दुक्तम्‌- सह ह्यतावस्मिञ््ारीरे वसतः सहोत्कामतः' इति प्राणप्रज्ञात्म- 
नोभददशनं ब्रह्मवादे नोपपद्यत इति--नेष दोषः; ज्ञानक्रियाशक्तिद्वयाश्रययोवद्धिपाणयो 
प्रत्यगात्मोपाधिभूतयोभदनिद शोपपत्तेः उपाधिद्वयोपहितस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणाभेद्‌ 


दिखलाया गया है, वह ठीक नहीं है। क्योंकि प्राणका व्यापार भी परमात्माके अधीन हे । अतः 
परमात्मामें उसक: उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकता है, कारण कि “न प्राणेन०' ( कोई भी प्राणी 
न तो प्राणसे ही जीवित रहता है और न अपानसे ही, किन्तु वे तो जिसमें ये दोनों आश्रित ( अध्यस्त ) 
हैं, ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित: रहते हैं ) ऐसी श्रुति है। और “न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी 
इच्छा न करे किन्तु वक्ताको जाने ) इत्यादिसे जो जीवके [ळग दिखलाए गए हैं वे भी ब्रह्मापक्षका 
निवारण नहीं करते, क्योंकि “तस्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि श्रुतियोंसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुआ कर्ता और भोक्ता है, ऐसा कहा जाता हे । उपाधिकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथाथ स्वरूप ब्रह्मोका ज्ञान करानेके लिए, “न वाचं० इत्यादि श्रृतियों द्वारा उसको प्रत्यगात्माकी 
ओर अभिमुख करनेके लिए [ यह वक्तृत्व | उपदेश विरुद्ध नहों है। 'यद्वाचा०' ( जो वाणीसे. 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्म जानो । जिस इस [ देश-कालावच्छिन्नवस्तु | की लोग 
उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है ) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओंमें व्यापृत आत्मा 


ब्रह्म है ऐसा दिखलाती है । 'सह ह्येतावस्मिन्‌०' ( निश्चय ये दोनों--प्राण और प्रज्ञात्मा इस शरीरमें 
साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ निकलते हैं ) इस प्रकार प्राण ओर प्रज्ञात्माका भेद दशन 


ब्रह्मवादमें उपपन्न नहीं होता, ऐसा जो कहा. गया है, यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रत्यगात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिके आश्रय बुद्धि ओर प्राणका तो भिन्नरूपसे निर्देश युक्त है। परन्तु 


दोनों उपाधियोंसे-उपहित-प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद हे । इसलिए “प्राण एव प्रज्ञाव्मा' ( प्राण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है । “अतएव प्राणः? “प्राण इति होवाच' इत्यादि स्थलोंमें भी ब्रह्मके 


बहुत लिङ्ग हैं। और निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिततम है, "आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 
( ते० ३।६ ) ( आनन्द ब्रह्म है ऐसा भृगुने जाना ) विज्ञानमानन्दं ब्रह्म ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 


इत्यादि श्रतियाँ ब्रह्मको ही आनन्द स्वरूप कहती हैं। इसलिए प्राण आदि शब्दसे यहाँ ब्रह्मकाःही 
उपदेश है.। जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं हे । 


# ओपाधिक भेद और स्वरूपत: अभेदको लेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है । प्रत्य- 
गात्माकी उपाधिरूप जो ज्ञानशक्तिवाली बुद्धि और क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोंका परस्पर भेद 
है । इससे तो सह. ह्येतावस्मिन' इस मन्त्रमें उनका ओपाधिक भेद कहा गया है। परन्तु दोनों 


१४६ त्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभँच्य [ आ० १ पा० १ 


इत्यतः प्राण एव प्रज्ञात्मेत्येकीकरणमविरुद्धम्‌ । ® अथवा--'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह 
तद्योगात्‌? इत्यस्यायमन्योऽथः--न बरह्मयाक्येऽपि जीचमुख्यप्राणलिङ्गं विरुध्यते कथम्‌ ? 
उपासात्रेविध्यात्‌। त्रिविधमिह त्रझोपासनं विवक्षितम्‌--प्राणधमण, प्रज्ञाधमंण, स्वधर्मेण 
च। तत्र आयुरमतमुपास्स्वायुः प्राणः’ इति, इदं शरीरं परिगृह्योव्थापयतिः इति, 'तस्मादेतदेवो- 
क्थमुंपासीत' इति च प्राणधर्मः । 'अथ यथास्यै प्रज्ञाये सर्वाणि भूतान्येकीमवन्ति तद्वयाख्यास्याम 

इत्युपक्रम्य “वागेवास्या एकमङ्गमदूदुहत्तस्ये नाम परस्ताततिदिहिता भूतमात्रा प्रज्ञया वाचं समारुह्य 
वाचा सर्वाणि नामान्यामोति' इत्यादि प्रज्ञाचमः । & ता वा एता दशंव भूतमात्रा अधिप्रज्ञं 
दृश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ । यद्धि भूतमात्रा न स्युन प्रज्ञामात्राः स्युः। यद्धि प्रज्ञामात्रा न 
रयुने भूतमात्राः स्युः। नह्यन्यतरतो रूपं किचन सिङये त्‌ । नो एतन्नाना । 'तद्यया रथस्यारेषु 
नेसिरापता नामावरा अर्पिता एवमेवंता भूतमात्राः प्रज्ञामाग्रास्जपिताः प्रज्ञामात्रा प्राणेऽर्पिताः स एष 


ही प्रज्ञात्मा है) ऐसा एकीकरण अविरुद्ध हे । अथवा 'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌, इस 
सूत्र भागका यह दूसरा अथ हे--ब्रह्मवाक्यमें मी जीव लिङ्ग तथा मुख्यप्राण लिङ्गका विरोध नहीं है 

क्यों ? इसलिए कि उपासनाएं तीन प्रकार की हैं।. यहाँ प्राणधर्म, प्रज्ञांधम और स्वघमसे ब्रह्मो- 
पासनाएँ तीन प्रकारको विवक्षित हैं। उनमें 'आयुरेखबमुषास्स्वायुः प्राणः? ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आयु प्राण है ) इदं शरीरं०' (ईस शरीरको ग्रहणकर उठाता है) और “तस्मादेत० 

( इसलिए उसकी उक्थरूपसे उपासना करे ) यह प्रौणधभं है । “अथ यथास्यै प्रज्ञाये ०? ( अब जिस 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमें सब भूत एक होते हैं उसका व्याख्यान करेंगे ) ऐसा उपक्रमकर 'वागे- 
वास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंगको-देहार्ध भांगको पुणे किया, उसकी [ चक्षु आदिसे ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहाध भागका कारण होती है, बुंद्धिद्वारा चिदात्मा वाणीपर आरूढ होकर 
अर्थात्‌ वाणीका प्रेरक होकर सब नामोंको प्राप्त करता है.) इत्यादि प्रज्ञा-जीव घमं हैं। “ता वा एता” 
वे ये दस ही भतमात्राएं अधिप्रज्ञ-प्रशाके अधीन हैं, और दस प्रज्ञमात्राए अधिभत-भतके अधीन 
हें । यदि भृतमात्राएं न हों, तो प्रज्ञामात्राए मी नं हों और यदि प्रज्ञामात्राएं न न हों, तो भूतमात्राएं 
भी न हों, क्योंकि दोनोंमें से किसी एकके न होनेपर केवळ एकसे कोई भी रूप सिद्ध न होगा । यह 
नाना नहीं हैं । 'जेसे रथके अरोमें नेमि लगी रहती है और नेमिमें अर जुड़े रहते है, इसीप्रकार ये 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है। इससे “प्राण एव प्रज्ञात्मा” यह श्रतिवाक्य 


प्राण और प्रज्ञात्माका अभेद निर्देश करता है । सुतरां सिद्धान्तमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

# मगवानु भाष्यकार 'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌’ सूत्रके इस उत्तरमागका 
स्वामिमत व्याख्यानकर अब वृत्तिकारके मतानुसार व्याख्यान करते हैं। 'उस्थापयति इति उकथम्‌' 
शरीरको ग्रहणकर उठाता है इससे प्राण उक्य दै. तों ये सब प्राणके धमं हैं । प्रज्ञा पदसे यहाँ 
अ,मास सहित बुद्धिरूप जीवका ग्रहण है । जिसमें यह निवास करता है इस शरीरके दो माग हैं, एक 
नाम ओर दूसरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्वारा वागिर्द्रियपर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वागिन्द्रियद्वारा सम्पूर्ण नाम प्रपञ्चको वक्तव्यरूपसे प्राप्त करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है। और नेत्रसे 
समी रूपोंको देखता है, इसप्रकार द्रा होता है, इस्रीप्रकार समी पदार्थोका द्रष्ट्रत्व और चिदात्मामें. 
द्रष्टत्वके अध्यासका कारण होना यह सब बृद्धिका धम है । 

| $ भतमात्राए ग्राह्मनविषय कहलाती हैं ओर प्रज्ञामात्राऐ ग्राहक । ग्राह्य भतमात्राएँ प्रज्ञा- 
मात्राओं-शनेन्द्रियोंस सिद्ध. होती हैं, इसलिए प्रज्ञामात्राओके अधीन हैं, और प्रज्ञामात्राएं (ज्ञाने 
रिद्रियां और चाक्षष आदि ज्ञान ) ग्राह्य भूतमात्राओंके अधीन हैं। इसप्रकार ग्राह्य और ग्राहक अपनी 


अधि० ११ स्‌० ३१ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४७ 


प्राण एव प्रज्ञात्मा' इत्यादित्रेह्मघर्मः। तस्मादूब्रह्मण एवैतदुपाधिद्वयघर्मेण स्वधर्मेण चैकमु- 
पासनं त्रिविधं विवक्षितम्‌ । अन्यत्रापि 'मनोमयः प्राणशरीरः? ( छा० ३।१४।२ ) इत्यादावु- 
पाधिधेमंण त्रण उपासनमाश्रितम्‌ । इहापि तद्यज्यते; वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामे- 
कार्थत्वावगमात्‌ प्राणप्रज्ञात्रलिङ्गावगमाञ्च। तस्मादबरह्म वाक्यमेतदिति सिद्धम्‌ ॥ ३१ ॥ 
इति श्रीमच्छारोरकमीमांसामाष्ये श्रीशङ्गरमगवत्पादकृतो प्रथसाच्यायस्य प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 


भतमात्राएं प्रज्ञामात्राओंमे अपित हैं और प्रज्ञामात्राए प्राणमें अपित हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा 
है', इत्यादि ( स्व ) ब्रह्मवम हें.) इस कारण ब्रह्मको ही एक उपासना दोनों [ प्राण तथा प्रज्ञा ] 
उपाधियोंके धमंसे तथा स्व-घमसे तीन प्रकारकी विवक्षित है। अन्य स्थलोंमें भी 'मनोमयः प्राणशरीर 
( प्राण जिसका शरीर है ऐसा मनोमय है ) इत्यादिमें उपाधिके धमंसे ब्रह्मको उपासनाकां आश्रय 
किया गया है। यहाँ मी अन्यके धमसे अन्यकी उपासना युक्त है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 
वाक्यकी एकाथता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा और ब्रह्मालिङ्गोंको अवगति होती है । इस तरहसे 
यह सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाबय ही है ॥ ३१॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषाचुवादके प्रथम अध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


सत्यानन्दो-दापिका | 
अपनी सिद्धिमें एक दूसरेकी अपेक्षा करते हैं। ग्राह्यं ओर ग्राहक परस्पर सापेक्ष होनेसे वस्तुतः भिन्न 


नहीं हैं, किन्तु चिदात्मामें आरोपित हें । इस तरह सबका अधिष्ठांन और 'आनःदोऽजरोऽमृतः' इत्यादि 
ये सब ब्रह्मके धम प्रतीत होते हें 1 इसलिए 'मंनोमयः प्राणशरीर;' इत्यादि स्थलोंमें प्राण और 
प्रज्ञाके धर्मासे भी त्रह्वाकी उपासना हो सकती हे । ऐसा माननेसे वाक्यभेद | मी नहीं होगा । यदि 


वाक्यभेद नहीं है तो फिर उपासनाका भेद क्यों ? वह इसलिए कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न लिङ्गोंका दशन होता है । इससे ब्रह्म विषयके उपासना तीन प्रकारकी हो सकती है 


परन्तु वृत्तिकारद्वारा इसप्रकार को गई सुतकी व्याख्याको टीकाकारोंने स्वीकार नहीं किया है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर भिन्न-भिन्न रूपसे तीन उपासनाएँ माननी पड़ेंगी। एकवाक्यमे ऐसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्थात्‌ 'स होवाच प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ “तं मामायुरम्तमित्युपास्स्व' ( कौ० 
३।२ ) इस एक.वाक्यमें 'माम्‌' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे 'आयुः' अर्थात्‌ प्राणछपसे'और 'अमृतम्‌' 
अर्थात्‌ ब्रह्महूपसे अपने-अपने धमंसे युक्त तीन उपासनाओंका प्रसंग उपस्थित होगा, एकार्थं प्रतिपादक 
वाक्यको अनेकाथ प्रदिपादक मानना ही तो वाक्यभेद रूप दोष है, इससे 'प्राणो5स्मि! इस उपक्रम 
वाक्य और 'आनन्दो$जरो5म्हतः' इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अथकी सिद्धि होती है उसका भङ्ग 
होगा । यदि भगवानु माष्यकारका अनुसरणं करें तो उपक्रम और उपसंहारसे एक ब्रह्मरूप अथंकी ही 
सिद्धि होती है प्राण और प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः 'प्राणोऽस्मि' “मामेव विजानीहि” 'आनन्दोऽजंरोऽ- 


म्रृतः' इत्यादि पूर्वोक्त श्रतिवाक्य ब्रह्मा के ही प्रतिपादक सिद्ध होते हैं। पूवपक्षमें तोन उपासंनाएं मानी 
गई हैं, सिद्धान्तमें एकं ब्रह्माको ही उपासना है, यह दोनोंमें अन्तर है ॥ ३१ ॥ 


Se VIVA 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका प्रथम पाद्‌ समाप्त ॥१॥ 


+ टि०--मीमांसाञ्चाको वाक्य शाख भी कहते हैं। वाक्यते वाक्याथ बोध कैसे होता है ? 
इस विषयमें मीमांसकोंकी विचारपद्धतिको समी भारतीय विद्ठानोंने अपनाया है । वाक्यले वाक्यार्थ 
बोध उद्देश्य विधेय मावावगाही होता है अर्थात्‌ चाक्यजन्य बोघमें एक पदाथ उद्देश्यतया मासता है 
ओर दूसरा विधेयतया, यह साधारण नियम है । परन्तु उद्देश्यका भेद होनेसे अथवा विधेयका भेद 
होनेसे अर्थात्‌ दो उद्देश्य और दो विधेय होनेसे वाक्यस्वरूपका मंग हो जाता है । उद्देश्य-विधेय 
भावावगाही एकार्थोपस्थितिजनकता मावनाकी एककमवत्ता है अर्थात्‌ मावनामें एक ही कम होता है 


१४८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य - [ अ० १ पा० दे 


| प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्रास्प्ब्रह्मलिङ्गयुक्तवाक्यानामुपास्यत्रह्मविषयाणां विचारः ] 
“इस पादमें उपास्य ब्रह्म विषयक अस्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग युक्त वाक्योंका विचार है' 
(१ सर्वत्र प्रसिद्धधधिकरणम्‌ सू० १-८ ) 

अ प्रथमे पादे 'जन्मादस्य यतः इत्याकाशादेः समस्तस्टा जगतो जन्मादिकारणं 
रहे त्युक्तम्‌ । तस्य समस्तजगत्कारणस्य ब्रह्मणो ब्यापित्घं नित्यत्वं स वज्ञत्वं सवंशक्तित्वं 
सर्वाध्मस्वमिव्येबंजातीयका धर्मा उक्ता एच भवन्ति । अर्थान्तरप्रसिद्धानां च केषांचिच्छ- 
ब्दानां ्ह्मविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पष्टत्रह्मलिङ्गानि संदिह्ामानानि 
्रह्मपरतया निर्णीतानि । पुनरप्यन्यानि वाक्यान्यस्पष्टत्र्लिङ्गानि संदिह्यन्ते--कि परं 
ब्रह्म प्रतिपादयन्त्याहोस्विदर्थान्तरं किंचिदिति । तन्निण॑याय द्वितीयतृतीयो पादावारभ्येते-- 

सत्र प्रसिद्रोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 

पद्‌च्छेद्‌--सवंत्र, प्रसिद्धोपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( सवंत्र ) सब वेदान्तोंमें ( प्रसिद्धोपदेशात्‌ ) “सव खल्विदं ब्रह्म! इत्यादि वाक्योंमें 
'जगत्कारणरुपसे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही 'मनोमयः' मनोमयत्व आदि धर्मोसे उपदेश है, अतः मनोमय 
ब्रह्म ही हे जीव नहीं । 

प्रथम पादमें 'जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रसे आकाश आदि सम्पूण प्रपश्चके जन्म आदिका 
एकमात्र कारण ब्रह्मा है ऐसा कहा जा चुका है । किञ्च समस्त प्रपश्चके कारणरूप उस ब्रह्मके सव- 
व्यापकत्व, नित्यत्व, सवंज्ञत्व, सर्वशक्तित्व, सर्वात्मकत्व इस प्रकारके धमं भी अर्थेतः कहे गये ही हैं । 
तथा ब्रह्मसे भिन्न दूसरे [ आकाश, प्राण, ज्योतिः आदि ] अर्थोमें प्रसिद्ध | आकाश, प्राण, ज्योतिः 
आदि कुछ इन्दोंका ब्रह्मविषयत्व हेतु प्रतिपादनके' द्वारा एवं कुछ ऐसे वाक्य हैं जिनमें ब्रह्मलिङ्ग 
तो स्पष्ट हँ, परन्तु आपाततः सन्देह होता है कि वे ब्रह्म विषयक हैं अथवा नहीं ? वे मी वस्तुत: ब्रह्म 
विषयक ही हैं ऐसा स्पष्ट निणंय किया गया है। अब पुन: जिन अन्य वाक्योंमें ब्रह्मलिङ्ग स्पष्ट नहीं है 
उन वाक्योंके विषयमें सन्देह होता है कि क्या वे भी परत्रह्माका ही प्रतिपादन करते हैं अथवा किसी 
दुसरे अथंका, उसके निणयके लिए इस द्वितीय और तृतीय पादका आरम्भ किया जाता है-- 


मु सत्यानन्दी-दीपिका र 
# प्रथमपादमें ब्रह्म तटस्थलक्षणके द्वारा प्रपच्चके उत्पत्ति आदिका कारणं कहा गया है और 


उसमें कारणत्वसे ही व्यापकत्व आदि धर्म भी स्वतः सिद्ध हुए कहे गये हैं। इस प्रथम पादमें प्रति- 
पादित विषयको अगले दो पादोके आरम्भका आधार समझना चाहिए; क्योंकि प्रथम पाद और 
द्वितीय, तृतीय पादमें परस्पर कार्यकारणभाव संगति स्पष्ट है। प्रथमपादमें आकाश, प्राण आदि इन्द 
ब्रह्मके लिङ्ग हैं, अतः उनका ब्रह्मामें समन्वय दिखलाया गया है । परन्तु 'तज्जलान्‌, सत्यसड्ुल्पः' 
इत्यादि जिन वाक्योंमें ब्रह्माके स्पष्ट लिङ्ग नहीं है उन वाक्योंका ब्रह्मामें समन्वय करनेके लिए द्वितीय एवं 
तृतीय पादका आरम्म किया जाता है । द्वितीय पादमें मुख्यरूपसे उपास्य ब्रह्माका निरूपण है और 
तृतीय पादमें निविशेष ज्ञेय ब्रह्मका वणन है । यही दोनों पादोंमें अन्तर है । जैसे गत अधिकरणमें जीव 


आदि लिद्गोंका बाधकर उनको परन्रह्म परक माना गया है, वसे 'मनोमयत्व' आदि वाक्योंमें ब्रह्म लिङ्ग 
- नहों है, इसलिए गत अधिकरण और इस अधिकरणकी प्रत्युदाहरणसंगति है : 


और एक हो करण होता है । भेद होनेसे एककमंवत्ता नष्ट हो जाती है । इसलिए चाक्यभेदुको 


हरानेके लिए कहीं लक्षणा, कहीं गोणी, कहीं अनुषङ्ग, कहीं अध्याहार, विपरिणाम, व्यवधारण 
आदिका आश्रय लेना पड़ता है । 


अधि० १ सू० १ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४९ 


# इदमाम्नायते--'सव खल्विदं बह्म तजळानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः 
पुरुषो यथाक्रतुरस्मिछीके पुरुषो भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुवीत’ मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूपः? ( छा० ३।१४.१,२ ) इत्यादि । तत्र संशयः--किमिह मनोमयत्वादिभिधमंः शारीर 
आत्मोपास्यत्वेनोपदि इयते, आहोस्वित्परं ब्रह्मेति । कि तावत्प्राप्तम्‌? शारीर इति। कुतः ! 
तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मन आदिभिः संबन्धो न परस्य बरह्मणः, अप्राणो ह्यमनाः 

(मु० २।१।२) इस्यादिश्चतिभ्यः । ननु सब खल्विदं बह्म’ इति स्वशब्देनेव ्ह्मोपात्तं 
कथमिह शारीर आत्मोपास्य आशङ्कयते ? नेष दोषः; नेदं वाक्यं ब्रह्मोपासनाविधिपरम्‌ । 
कि ताह ? शमविधिपरम । यत्कारणं सव खल्विदं ब्रह्म तजछानिति शान्त उपासीत’ इत्याह । 
एत दुक्तं भवति- य स्मात्सवमिदं विकार जात॑ ब्रह्म व, तजव्वात्तकत्वात्तदनस्वाच्च। नच सर्व- 
स्येकात्मत्वेन रागादयः संभर्वान्त, तस्माच्छान्त उपासीतेति। नच शमविधिपरत्वे सत्यनेन 


सव खल्विदं ० ( निःसंदेह यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है ) क्योंकि उस ब्रह्मसे ही यह ( जगत्‌ ) 
उत्पन्न हुआ है, उसीमें लय होता है, उसीमें स्थितिकालमें चेष्टा करता है, भतः शान्त होकर उसीकी 
उपासना करे, क्योंकि पुरुष निश्‍चय ही संकल्पमय है, इस लोकमें पुरुष जेसे. संकल्पवाला होता है 
मरणोपरान्त वसे ही होता है । इसलिए पुरुषको संकल्प-ध्यान करना चाहिए। ओर [वह ब्रह्म] मचोमय 
प्राण शरीर और प्रकाश स्वरूप है ) इत्यादि श्रंति है। यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ मनोमयत्व 
आदि धर्मोसे जीवात्माका उपास्यरूपसे उपदेश किया जाता हे अथवा परत्रह्माका? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी--यहाँ जीवात्माका ही उपास्यरूपसे उपदेश है, क्योंकि, शरीर और इन्द्रियोंके 
स्वामी उस जीवात्माका ही मन आदिके साथ सम्बन्ध प्रसिद्ध है, परब्रह्मका नहीं । 'अप्राणो०' ( प्राण 
रहित मनरहित शुद्ध है) इत्यादि श्रतियोंसे मन आदिके साथ परब्रह्वाके सम्बन्धका निषेव किया गया है। 
परन्तु “सव खल्विदं ब्रह्म ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रृतिमें स्व (ब्रह्म) शब्दसे हो ब्रह्मका 
[उपास्यरूपसे] ग्रहण किया गया है, तो फिर यहाँ जीवात्माकी उपास्यरूपसे आशंका क्यों की जाती है? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य ब्रह्मकी उपासनाविधि परक नहीं है, किन्तु र है 
क्योंकि “सव खल्विदं०' ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है, यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता हे लीन 
होता है, उसीमें चेष्टा करता है । इस कारण उपासक उस ब्रह्मका ही रागद्रेषसे रहित होकर ध्यान 
करके शान्त हो, ) यह श्रति ऐसा कहती है । तात्पय यह हे कि यह सम्पूण विकारात्मक जगत्‌ भी 
वस्तुतः ब्रह्म ही है, क्योंकि उससे उत्पन्न होता है, उसमें लीन होता है और उसमें चेष्टा करता है । 
जब सारा जगत्‌ एकात्मक-एकब्रह्म रंप ही है तो राग-दंष आदिका संभव नहीं है, अतः ब्रह्मापासकको 
शान्त होकर उपासना करनी चाहिए । परन्तु शम-विधि परक. होनेपर [ शान्त उपासीत ] यह वाक्य 


सत्यानन्दी दीपिका 
& “तस्मात्‌ जायते इति तजम्‌ । तस्मिन्‌ लीयते इति तल्लम्‌, तस्मिन्ननिति स्थितिकाले 


चेष्टते इति तदनभ्‌ । तजम्‌, तल्लम्‌, तेदनञ्चेति तज्नलान्‌ । “यह जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, उसीमें 
लीन होता है, स्थिति कालमें उसीमें चेष्टा करता है” इसलिए श्रतियोंमें जगत्‌ को “तज्जलान्‌? कहा 
गया है । यह सारा जगत्‌ ब्रह्मरूप है, क्योंकि ब्रह्मका विवतं है। “अतात्तिको5न्यथाभावो विवतं 

यह विवतका लक्षण है । ब्रह्म सत्य है, परन्तु अविद्यासे मिथ्या जगंतूके रूपमे प्रतीत होता है, जैसे 
रज्जु सपरूपसे प्रतीत होती है । मन और प्राण ब्रह्माको उपाधियाँ हैं। उपाधि (मनोमय: प्राणशरीरः) का 
वर्णन करं चेतनस्वरूप आत्माकी उपासना कही गई है, “पूवपक्षी--'सब खल्विदं ब्रह्म” ऐसा उपक्रम 


होनेपर भी शम विधानके लिए ही है, अतः वह गोण है । वस्तुत: यहाँ पर जीवलिङ्ग प्रधान है। इस 
` लिङ्गप्रमाणके बलसे मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव ही उपास्य है, ब्रह्म नहीं ! 


१५० ब्रह्सूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० २ 


वाक्येन ब्रह्मोपासनं नियन्तुं शकयते। उपासनं तु “स ऋतुं कुवोंत' इत्यनेन विधीयते । ऋतु 

संकल्पो ध्यान मित्यथ; । तस्य च विषयत्वेन श्रृयते--“मनोमयः प्राणशरीरः’ इति जीचलिङ्गम्‌। 
अतो ब्रमो जीवविषयमेतदुपासनमिति। 'सवकर्मा सवकामः? इत्याद्यपि श्रयमाणं पर्यायेण 
जीवविषयमुपपद्यते। “एष म आव्माऽन्तहृ दयेऽणीयान्त्ी हेर्वा यवाद्वा’ इति च हृदयायतनस्वमणी 

यस्त्वं चाराग्रमात्रस्य जीवस्यावकल्पते, नापरिच्छिन्नस्य ब्रह्मणः । ननु 'ज्यायान्ट्रथिष्या 

इत्याद्यपि न परिच्छिन्ने ५बकल्पत इति । अत्र ब्रमः--न तावदणीयस्त्वं ज्यायस्त्वं चोभयभे- 
कस्मिन्समाश्रयितुं दाक्यं; विरोधात्‌ । अन्यतराश्रयणे च प्रशमश्रुतस्वादणीयस्स्वं युक्तमाश्र- 
यितुं, ज्य(यस्त्वं तु ब्रह्म भावापेक्षया भविष्यतीति । निश्चिते च जीवविषयः्वे यदन्ते ब्रह्म- 
संकीतनं--'एतदूबह्म' ( छा» ३।१४।४ ) इति, तदपि प्रकृतपरामर्शार्थः्वाज्जीवविषयमेव । 
तस्मान्मनोमयत्वादिभिधर्मर्जीव उपास्य इत्येवं ४ प्राप्ते नमः । परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादि- 
भिधम रुपास्यम्‌। कुतः? चत्र प्रसिद्धोपदेदात्‌। यत्व षु वेदान्ते षु प्रसिद्धं ब्रह्मशब्द्स्या- 
लम्बनं जगत्कारणम्‌, इह च “सव खल्विदं ब्रह्म! इति वाक्योपक्रमे श्रतं, तदेव मनोमयत्वा- 
दिथमचिरिष्टमुपदिइयत इति युक्तम्‌। एवं च सति प्रकृतहानाप्रकृतक्रिये न भविष्यतः। ननु 


ब्रह्मोपासनाका विधायक नहीं हो सकता । उपासनाका तो 'स क्रतुं०' ( वह ध्यान करे ) इस वाक्यसे 
विधान किया जाता है । क्रतु-संकल्ग अर्थात्‌ ध्यान यह अर्थ है। उस ध्यानका विषयरूपसे मनोमयः 
प्राणशरीरः' ( मनोमय, प्राण शरीर ) यह जीवलिङ्गको श्रुति है। इस कारण हम ऐशा कहते हैं 
कि यह उपासना जीव विषयक है । “सवकर्मा सवकामः? ( सर्वकमंवाला तथा सवंकामनावाला ) 
इत्यादि श्रूयमाण विशेषण भी अनेक जन्म परम्परासे जोवविषयक हो सकता है। 'एष म आत्मः०' 
( यह मेरा आत्मा हृदयके भीतर धान अथवा यवसे मी सूक्ष्म है) इसप्रकार हृदय स्थान तथा 
अणीयस्त्व आरके अग्रमागके समान जीवमें युक्त है, अपरिच्छिन्न ( सवगत ) ब्रह्मामें नहीं । परन्तु 
'ज्यायान्द्र्थिव्या:' ( पृथित्रीसे महानु है.) इत्यादि भी तो परिच्छिन्न जीवमें सम्मव नहीं हें । इसपर 
हम कहते हैं--अणुत्व और महत्त्व दोनों एक वस्तुमें नहीं रह सकते, क्योंकि दोनोंका आपसमें विरोध 


है, यदि दोनोंमें से एकका ही ग्रहण करना हो तो प्रथम श्रत होनेसे अणीयस्त्वका ही आश्रयण करना 
ठीक है । [ यद्यपि संसारदशामें जीवमें महत्त्वपरिमाण नहीं है. तो भी | मोक्ष दशामें जीवमें ब्रह्म- 


भाव ( जीव ब्रह्मा है ) की अपेक्षा महत्त्व हो ही जायगा ओर [ 'सव खल्विद ब्रह्म इत्यादि वाक्योमें ] 
जीव विषयत्वका निश्चय होनेपर अन्तमें 'एतद्‌ ब्रह्म” (यह ब्रह्म है) इस प्रकार जो ब्रह्मका संकीतंन 
है वह भी प्रकृत परामशंके लिए होनेसे जीवविषयक है । इस कारण मनोमयत्व आदि धर्मोसे जीव : 
उपास्य है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यहाँ मनोमयत्वादि धर्मोसे परब्रह्म ही 
उपास्य है । क्योंकि यहाँ सवंत्र-वेदान्त वाक्योंमें प्रसिद्ध (ब्रह्म ) का ही उपदेश है । ब्रह्मशब्दका 
आलम्बन, जगतका कारणछूपसे सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंमें जो. प्रसिद्ध है और यहाँ 'सव खल्विदं ब्रह्म” 
इस वाक्यके आरम्ममें श्रुत है वही ब्रह्म मनोमयत्वादि. धर्मोसे विशिष्ट इस श्रृतिमें उपदिष्ट 
है, यह युक्त है। ऐसा होनेपर प्रकृतकी हानि ( प्रकरणसे प्राप्त ब्रह्मामें सम्भव होनेवाले मनोमय- 
त्वादि धर्मोका स्वीकार न करना ) एवं अश्रकृत ( जीवमें उन धर्मोकी कल्पना करना ) की प्राप्ति 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सब खल्विदं ब्रह्म’ इत्यादि वेदान्त वाक्योंमें प्रसिद्ध ब्रह्मका ही उपास्यरूपसे उपदेश है । 


यद्यपि ब्रह्म निराकांक्ष है, तथापि “मनः प्रचुर मुपाधि अस्य, प्राणः शरीरमस्य’ ( मन प्रचुर हे उपाधि 
जिसकी,्राण है शरीर जिसका ) इस तरह समासके अन्तरगत सर्वनामको सन्निहित विशेषकी आकांक्षा 
होनेसे ब्रह्मका सम्बन्ध होता है । इसलिए मनोमयत्वादि धर्मोसे विदिष्ट-उपलक्षित ब्रह्म ही सन्निहित 


अधि० १ सू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित रे 


वाक्योपक्रमे शमविधिविवक्षया ब्रह्म मिदिष्टं न स्वविवक्षयेत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि 

दामविधिविवक्षया ब्रह्म निदिष्ट तथापि मन्नोमयत्वादिपूपदिश्यमानेषु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 

भवति | जीवस्तु न सन्निहितो नच स्वशब्देनोपात्त इति वेषम्यम्‌॥ १ ॥ 
विबक्षितशुणोपपत्तश्च ॥ २ ॥ 

पदच्छेद - विवक्षि तगुणोपपत्तेः, च । 

सूत्राथं--उपासनाके लिए विवक्षित ( उपदिष्ट ) सत्यसंकल्पत्व, भारूपत्वादि गुणोंकी ब्रह्ममें 
उपपत्ति ( समन्वय ) हो सकती है, अतः मनोमब ब्रह्म ही है, जीव नहीं । 

& वक्त मिष्टा चिवक्षिताः । यद्यप्यपोरुषेये वेदे वक्तरभावान्ने च्छाथेः संभवति, तथा- 
प्युपादानेन फलेनोपचयते। लोके हि यच्छध्दाभिहितमुपादेयं भवति तद्वि वद्मित मित्युच्यते, 
यदनुपादेय तद्‌ विवक्षितमिति । तद्व देऽप्युपादेयस्वेनाभिहितं विवक्षितं भवति, इतरद्‌वि 
चक्षितम्‌। उपादःनानुपादाने तु वेदवाक्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यामवगम्येते । तदिह ये विव- 
क्षिता गुणा उपासनायामुपादेयत्वेचोपदिष्टाः सत्यसंकल्पप्रभूतयस्ते परस्मिन्ब्रह्मण्युपप- 
द्यन्ते। सत्यसंकल्पःवं हि खष्टिस्थितिसंहारेष्वप्रतिबद्धशक्तित्वात्परमात्मन एवावकल्पते | 
भी न होगी । परन्तु वाक्यके आरम्ममें तो शमविधिकी विवक्षासे ही ब्रह्माका निर्देश किया गया है, 
स्वविवक्षासे नहीं अर्थात्‌ ब्रह्मका विधान करनेकी विवक्षासे ब्रह्मका निर्देश नहीं किया गया है । 
ऐसा जो [ पूर्वपक्षीद्वारा | कहा गया है, इसपर कहते हैं-थद्यपि शम विधिकी विवक्षासे ब्रह्मका 


निदेश किया गया है, तो भी उपदिइयमान मनोमयत्वादिमें तो वह ब्रह्म ही सन्निहित है। जीव तो न 
सन्निहित है और न स्व-शब्दसे गृहीत ही । यही जीव ओर ब्रह्मके निदेशमें अन्तर है ॥ १॥ 


जिनका कथन अभीष्ट हो वे विवक्षित कहलाते हें । यद्यपि अपौरुषेय वेदमें वक्ता न होनेके 
कारण इच्छा रूप सन्‌ प्रत्ययके अर्थका सम्मव नहीं है, तो भी उपादान ( ग्रहण ) रूप फलसे विवक्षाका 
उपचार किया जाता है । [ क्योंकि इच्छाका फल उपादान है ] जैसे लोकमें भी जिस शाब्दसे अभिहित 
जो पदार्थं उपादेय होता है बह विवक्षित कहलाता है ओर जो अनुपादेय होता है वह अविवक्षित 
कहलाता है। इसी प्रकार वेदमें मी उपादेयरूपसे अभिहित पदाथ विवक्षित और उससे भिन्न अवि- 
वरक्षित होता है । उपादान और अनुपादान तो वेदवाक्यके तात्पर्यं और अतात्पयंसे अवगत होते हैं । 
इसलिए यहाँ सत्यसंकल्पत्वादि जो विवक्षित गुण उपासनामें उपादेयरूपसे उपदिष्ट हे वे परब्रह्वामें 
उपपन्न होते हँ । जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और लयमें अप्रतिहत शक्ति होनेके कारण परमात्मा ही 


सत्यानन्दी-दीपि 
है ओर उसका ही सवनामसे परामर्श होता है । यद्यपि मनोमयत्वादि लिङ्गोंसे जीव भी सन्निहित 


है तो भी उनसे लोकप्रसिद्ध जीवका साक्षिध्मररूपसे ग्रहण नहीं हो सकता, क्योंकि वह प्रकृत नहीं 
है । और “सर्व खल्विदं ब्रह्म! जैसे इस झब्दमें ब्रह्मा शब्दसे प्रत्यक्ष ब्रह्माका निर्देश है, वेसे वहाँ जीव- 


वाचक किसी राब्दसे प्रत्यक्ष जीवका निर्देज्ञ तही है । इस प्रकारकी विषमता यहाँ स्पष्ट ही है । पूवपक्ष- 
में जीव उपास्य है और सिद्धान्तमें ब्रह्म उपास्य है ॥ १ ॥ 


# "सजातीयोच्चारणसापेक्षोदारणविषियत्त्रम्‌' यही वेदमें अपोरुषेयत्व है अर्थात्‌ 'ईशा- 
वास्यादि, मन्त्रोंकी जैसी आनुपुर्वी इस समय है ठीक वसी आनुपूर्वी पहले सृष्टिमें थी ओर वसे हो 
भविष्यमें भी रहेगी । इस विषयमें 'सूर्खाचन्द्रमसौ धाता यथापूचमकल्पयत्‌? (ब्रह्माने सूर्यं और 
चन्ट्रमाकी पूर्वकल्पके समान रचना को है ) यह श्रुति भी प्रमाण है ! सृष्टिके आदिमें पुवकल्पीय 
आनुपूर्वी विशिष्ट वेदका स्मरणकर ईश्वर बेदको रचता है, अतएव ईश्वर वेदका कर्ता नहीं है। 
इसीलिए वेदमें वक्ता न होनेके कारण बिबक्षाका अथं इच्छा नहीं हो सकता । तो भी उपादानरूप 


१५२ ब्रह्मसत्र-छाकुरभाष्य [ अ० १ पाद २ 


परमात्मगुणत्वेन च 'य आत्माउपहतपाप्मा' (छा० ८॥७॥१) इत्यच सत्यकामः सत्यसंकल्पः? इति 
अकाशात्मेत्यदिनाकाशवदात्मा5स्यत्यथं; । सवंगतत्वादिमिधमः संभवत्याकादोन 
साम्यं व्रह्मण: | ऽज्यायाम्प्रथिव्याः' इत्यादिना चेतदेव दर्शायति। यदाप्याकाश आत्मा 
यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति सरवंजगत्कारणस्य सर्वात्मनो त्रह्मण आकाशात्म- 
त्वम्‌ । अतएव 'सवकर्मा इत्यादि । एवमिह।पास्यतया विवक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्चन्ते। 
यत्तृक्तं मनोमयः प्राणशरीरः’ ( छा० ३।१४।२ ) इति जीवलिङ्गं न तद्ब्रह्मण्युपपद्यत 
तदपि ब्रह्मण्यपप्यत इति ब्रमः । सर्वाप्मत्वाद्धि ब्रह्मणो जीवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादीनि 
व्रह्सम्चर्चीनि भवस्ति। तथा च ब्रह्मविषये श्रतिस्मृती भवतः--'त्वं खी स्वं पुमानसि त्वं कुमार 
उत वा कुमारी । स्वं जीर्णो दण्डेन वब््चास त्बं जातो भवसि विश्वतोसुखः? (श्वे ४।३) इति, 'सवतः 
पाणिपादं तव्सवंतोऽक्षिश्िरोमुखम्‌ । सवतः श्रुतिमल्लोके सवमावृत्य तिष्टति’ (गी० १३।१३) इति च । 
प्राणो मनाः शुभ्र: ( मुण्ड० २।१।२ ) इति श्रतिः शुद्धबह्मविषया, इयं तु मनोमयः प्राण- 
शरीरः इति सशुणब्रह्मवषयधत वशेषः । अतो विवाक्दतगुणोपपत्तः परमेच ब्रह्म हो पास्य- 
त्वेनोपदिष्टमिति गम्यते ॥ २ ॥ 
अनुपपत्तस्तु न शारीरः ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद--अनुपपत्ते:, तु, न, शारीर: । 

स'ञ्रार्थ--( अनुपपत्तेः ) उपासनाके लिए विवक्षित सत्यसङ्कुल्पत्व आदि गुणोंकी [ जीवमें ] 
उपपत्ति ( समन्वय ) न होनेसे ( न शारीरः ) जीव उपास्य नहीं है, किन्तु ब्रह्म ( तु ) ही उपास्य है । 


सत्यसञ्चुल्प हो सकता है । 'य आत्मा०' (जों आत्मा पापरहित है ) इस मन्त्रमें सत्यकाम और सत्थ- 
संकल्प परमात्माके गुणरूपसे सुने जाते हें 1 आकाशात्मा' इत्यादि श्रुतिका आकाशके समान है 
आत्मा ( स्वरूप ) जिसका, ऐसा अर्थ है। सवंगतत्वादि धर्मोसे आकाशके साथ ब्रह्माक्ा साद्दश्य 
सम्भव है और 'ज्याथान्प्रथिव्या' इत्यादि मन्त्र भी इसी अथको दिखलाते हैं। और जब आकाश है 
आत्मा जिसका ऐसी व्यृत्पत्ति करें तो भी समस्त जगतका कारण सर्वात्मस्वरूप ब्रह्मामें आकाशात्मत्व हो 
सकता है । इसलिए ब्रह्मके लिए 'सवकर्मा' इत्यादिका वर्णन है। इस प्रकार यहाँ उपास्यरूपसे 
विवक्षित गुण ब्रह्मामें ही घटते हैं । 'मनोमयः' यह जीवका लिङ्ग है, वह ब्रहामें युक्त नहीं है । यह जो 
कहा गया है, वह ( जीवलिङ्ग ) भी ब्रह्ममें उपपन्न होता है, ऐसा हम कहते हैं. क्योंकि ब्रह्म सर्वात्मक 
ही है, अतः जीव सम्बन्धी मनोमयत्व आदि धमं ब्रह्म सम्बन्धी होते हैं । उसी प्रकार “स्वं स्री ०' (तु स्त्री 
है, तु पुरुष है, तू ही कुमार अथवा कुमारी है, और तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है तथा 
तू. ही [ प्रपञ्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) 'सवतः पाणिपादं०? ( परन्तु वह ज्ञेय 
ब्रह्म ही उपाधिसे सब ओर हाथ पेर वाला एवं सब ओर नेत्र, सिर और मुखवाला तथा सब्र ओर 
शरोत्रवाला है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः संसारमें सबको व्याप्तकर स्थित है ) यह श्रुति और 
स्मृति ब्रह्म विषयक हैं । 'अप्राणो०' ( प्राण रहित, मन रहित और पवित्र है ) यह श्रुति शुद्ध ब्रह्म 
विषयक है और “मनोमयः प्राणशरीरः? यह श्रुति तो सगुण ब्रह्म विषयक है, इतना विशेष ( भेद -) है । 
इससे यह अवगत होता है कि विवक्षित गुणोंकी उपपत्तिसे परब्रह्म ही यहाँ उपास्यरूपसे उपदिष्ट है ।॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

फलसे इच्छाका उपचार किया जाता है । विवक्षाके फलका नाम ही उपादान ( ग्रहण, स्वीकार ) है । 
इसलिए प्रकृत सत्यसंकत्पत्वादि गुणोंमें विवक्षाका उपचार हो सकता है। अतः उपासनामें जो उपदिष्ट 
सत्यसंकल्पादि गुण हैं वे परब्रह्मामें ही घट सकते हैं जीवमें नहीं ॥ २ ॥ 


अधि० १ सू० ३४] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५३ 


48 पूवण सूत्रेण ब्रह्मणि विवक्षितानां गुणानामपपत्तिरुक्ता । अनेन तु शारीरे 
तेषामनुपपत्तिरुच्यते । तुशब्दोष्वधारणाथः । ब्रह्मेवोक्तन न्यायेन. मनोमयत्वादिशुणं, 
नतु शारीरा जोवो मनोमयत्वादिगुणः । यत्कारणं 'सव्यसंकल्पः, आकाशार्मा, अवाकी 
अनादरः, उ्यायान्ए्रथिव्याः इति चेवंजातीयका गुणा न शारीरे आञ्जस्येनोपपद्चन्ते । शारीर 
इति शरीरे भव इत्यथः । नन्वीश्वरोऽपि शरीरे भवति। सत्यम; शरीरे भवति, नतु शरीर 
एव भवति; “ज्यायान्पृथिव्या ज्यायानन्तरिक्षात्‌? ( छा० ३।१४।३ ) 'आकाशवत्सवंगतश्च नित्यः 
( गौड० ३।३ ) इति च व्यापित्वश्रचणात्‌.। जीवस्तु शरीर एव भवति, तस्य भोगाधिष्ठा- 
नाच्छरारादन्यत्र वृत्त्यभावात्‌ ॥ ३॥ 

कमकते व्यपदेशाच ॥ ४ ॥ 
- पदच्छेइ-_कर्मकतृव्यपदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--एतमित: प्रेत्यामिसंमवितास्मि’ इस श्रृतिमें 'एतम्‌’ पदसे प्रकृत ब्रह्मका कमंखूपसे 
व्यपदेश है, ओर 'अभिसम्भवितास्मि' इस पदसे जीवका कर्तृरूपसे उपदेश है। इस कारण भी जीव 
उपास्य नहीं है, किन्तु मनोमयत्व आदि गुणोंसे ब्रह्मा ही उपास्य है । 

& इतश्च न शारीरो मनोमयत्वादिगुणः, य स्मात्कमेकतृव्यपदेशो भवति 'एतमितः प्रेत्या- 
मिसंभवितास्मि' ( छा० ३।१४।४ ) इति प॒तमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणमुपास्यमात्मानं 
पूर्वसूत्रसे विवक्षित गुणों [ सत्यकामत्व आदि ] की ब्रह्मामें उपपत्ति दिखलाई गई है, अब इस 

सूत्रसे शारीर-जीवमें उन गुणोंकी अनुपपत्ति कही जाती है। सूत्रस्थ 'तु' शब्दका अथं निश्चय है । 
पूर्वोक्त सर्वात्मत्व-न्यायसे ब्रह्म ही मनोमयत्व आदि गुण विशिष्ट है। शारीर-जीव तो मनोमयत्व आदि 
गुणयुक्त नहीं है, क्योंकि “सत्यसङ्कल्प, आकाशात्मा, इन्द्रिय रहित, नित्यतृप्त, पृथ्वीसे महान्‌’ इस 
प्रकारके के गुण जीवमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होते । “शारीर” अर्थात्‌ शरीरमें रहनेवाला ऐसा अथं. 
है । परन्तु ईश्वर भी तो शरीरमें रहता है ? ठीक, शरीरमें रहता है, न कि शरीरमें ही रहता है, क्योंकि 
'ज्यायान्पृ थिव्याः ०? ( वह परब्रह्म प्रथ्वीसे भी महान्‌, अन्तरिक्षसे भी महान्‌ है) ‘आकाशवत्‌ ० 
(आकाशके सम,न सवंगत और नित्य है) इसप्रकार ब्रह्मामें व्यापकत्वका श्रवण होता है । जीव तो शरीर 
में ही रहता है, क्योंकि मोगके आश्रयभूत शरीरको छोड़कर अन्य स्थलमें उसकी स्थिति नही होती ॥३॥ 
एतमितः प्रत्या०' ( इस देहसे छुटकारा पाकर उस परमात्माको प्राप्त करूगा ) । इस प्रकार 

श्रुतिमें कर्म और कठृरूपसे दो का उपदेश है । इससे भी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त. नहीं है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# शंका--ज्रह्मा सर्वात्मक है, इसीलिए जी३ग्रत मनोमयत्व आदि धम उसके हो सकते हैं, तो 


जीव और ब्रह्मके अभेद होनेसे ब्रह्मंगत सत्यकामत्व आदि धम भी जीवमें माने जा सकते हैं, इससे 
संत्यकामत्व आदि गुणोंसे जीव भी ब्रह्मके समान उपास्य हो सकता है ? 


सभाधान--जीव ब्रह्ममें कल्पित है, इसलिए कल्पितके. धर्म अधिष्ठानमें माने जाते हैं किन्तु 
अब्ष्ठानके धमं कल्पित वस्तुमें नहीं । किञ्च ब्रहाके सवंगतत्व आंदि धमं परिच्छिन्न जीवमें घट भी नहीं 
सकते, अपितु परिच्छिन्नके धर्म व्यापकमें घट सकते हैं। जीव केवल शरीरें ही रहकर सुख-दु ख 
आदिका अनुभव कर सकता है शरीरको छोड़कर नहीं, इसलिए इसे शारीर' कहा गया है | ईश्वर तो 


व्यापक और सबका कारण होनेसे सर्वात्मक है, अतः वह शरीर नहीं हो सकता है, इसलिए मनोमयत्व 
आदि धम मी ब्रह्माके ही हैं जीवके नहीं ॥ ३ ॥ 


अ “मामहं जानासि” यहाँ पर अन्य गतिके न होनेसे एकमें ही कम ओर कर्ताका उपदेश 
हो सकता है । परन्तु जहाँ ब्रह्मसे कल्पित भेदको लेकर उपास्य-उपासकमावरूप गति ( व्यवस्था ) 


१५४ ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


कर्मत्वेन-प्राप्यत्वेन व्यपदिशति। अभिसंभवितास्मीति शारीरमुपासकं कतृत्वेन-प्रापकत्वेन 
अभिसंभवितास्मीति, प्राप्तास्मीत्यर्थः। नच सत्यां गतावेकस्य कमंकठ््‌व्यपदेशो युक्तः। तथो- 


Ca कह 


पास्योपासकभावोऽपि भेदाधिष्टान एव। तस्मादपि न शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥४॥ 
शब्दविशेषात्‌ ॥ ५ ॥ 

सृत्राथे- शब्द ( विभक्ति ) के भेद होनेसे भी ब्रह्म ही उपास्य है । 

इतश्च शारीरादन्यो मनोमयत्वा दिगुणः, यस्माच्छन्दविशेषो भवति समानप्रकरणे 
श्रुत्यन्तरे--“यथा घ्रीहिर्वा यचो वा श्यामाको चा इयामाकतण्डुलो बेवमयमन्तरात्मन्पुरुषो हिरण्मयः? 
(शत० ब्रा० १०।६।३।२) इति । झारीरस्यात्मनो यः शब्दोऽभिधायकः सप्तग्यन्तो ऽन्तरास्म- 
न्निति, तस्माद्धिरिष्टोऽन्यः प्रथमान्तः पुरुषशब्दो मनोमयत्वादिविशिष्टस्यास्मनोऽभि-. 
धायकः । तस्मात्तयोभंदो ऽधिगम्यते ॥ ५ ॥ 

स्मृतेश्च ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--स्मृतेः, च । 

सूत्नाथ--ईश्व रः सवभूतानां हृदेशेऽजुंन तिष्ठति०' इस स्मृतिसे मी जीव और ब्रह्मका भेद 
दिखलाया गया है, अतः ब्रह्म ही उपास्य है । 

# स्मृतिश्च शारीरपरमात्मनोभेदं दशंयति--ईश्वरः सव भूतानां हृईशेञ्जुन तिष्ठति । 
्ामयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया’ ( गो० १८।६१ ) इस्याद्या। अत्राह-कः पुनरयं 
शारीरो नाम परमात्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते 'अनुपपत्तस्तु न शारीरः' इत्यादिना? श्रुतिस्तु 
'एतम्‌? यह पद प्रकृत मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त उपास्य आत्माका कमंरूपसे-प्राप्यरूपसे व्यपदेश 
करता है। 'अमिसम्मवितास्मि’ यह पद उपासक जीवात्माका कर्तारूपसे-प्रापकरूपसे उपदेश 
करता है । 'अमिसम्मवितास्मि’ [ उपास्यको |] प्राप्त करूंगा । अन्य गति ( व्यवस्था ) के विद्यमान 
होनेपर एकमें ही कमं कतृंव्यपदेश युक्त नहीं है। उसी प्रकार उपास्य-उपासकमाव मी भेदाश्रित ही 
है । इससे भी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त नहीं है ॥ ४ ॥ 

और इस कारणसे भी मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट (ब्रह्म) जीवसे भिन्न है, क्योंकि “यथा त्रीहिर्वा०' 
( जसे धान, यव, श्यामाक वा श्यामाक तण्डुल है, इसप्रकार अन्तरात्मामें यह हिरण्मय पुरुष है ) 
इस समानःप्रकरणमें-समान अथंकी प्रतिपादिक अन्य शतपथ श्रृतिमें शब्दका भेद है “अन्तरात्मन्‌? 
बहू सप्तम्यन्त शब्द शारीर (जीवात्मा) का प्रतिपादन करता है और उससे भिन्न “पुरुषः' यह प्रथमान्त 
शब्द मनोमयत्वादि गुणविरिष्ट परमात्माका अभिधान करता है, अतः दोनोंमें भेद प्रतीत होता है ॥५॥ 

“इश्वरः सवभूतानां? ( हे अजुन! शरीररूपी यन्त्रमें आरूढ हुए सम्पूर्ण प्राणियोंको 
अन्तर्यामी परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत प्राणियोंके हृदयमें 
स्थित है ) इत्यादि स्मृति भी जीव और परमातमामें भेद दिखलाती है। यहाँ पुरवपक्षी कहते है-- 

सत्यानन्दी-दोपिका' 
हो सकती है, वहाँ कमं और कर्ताके भेदका ही उपदेश मानना चाहिए । क्योंकि 'एतमिंतः' यह श्रुति 
तो साक्षात्‌ कमं तथा कर्ताके भेदका प्रतिपादन करती है । अतः मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव 
उपास्य नहीं है॥ ४ ॥ | 

# “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यांदि श्रुति परमात्मासे भिन्न आत्माका निषेध करती है, तो 
मनोमयत्वादिके निषेधसे जीवोपासनाका निषेध कैसे हो सकता है? अतः परमात्माके समान जीव भी 
मनोमेयत्वादि गुणविशिष्ट उपास्य होना चाहिए ॥ ६ ॥ 


अधि० १ सू० ६-७ ] भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित १५५ 


“नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता’ ( बृह० ३।७।२३ ) इत्येवंजातीयका परमात्मनो 5- 
न्यमास्मार्न वारयति । तथा रसृतिरपि-- क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्वि सवक्षेत्रेषु मारत’ (गी० १३।२) 
इत्येवं जातीयकेति। अत्रोच्यते-सत्यमेचैतत्‌ ; पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्ध्यपाधिभि 
परिच्छियमानो वाले: शारीर इत्युपचयंते। यथा घटकरकायपाधिवशादपरिच्छिन्नमपि 
नभः परिच्छिन्नवदवभासते, तद्वत्‌ । तदपेक्षया च कमकतत्वादिभेद्व्यवहारो न विरु- 
ध्यते; प्राक 'तत्त्वमसि' इत्यात्मैकत्वोपदेशग्रहणात्‌। गृहीते त्वात्मेकत्वे बन्चमोक्षादिसर्व 
व्यवहारपरिसमात्तिरेच स्यात्‌ ॥ ६ ॥ | 
अर्भकौकस्त्वात्तदरयपदेशाच नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं व्योमवच ॥ ७ ॥ 

पदच्छेद--अभंकोकस्त्वात, तद्व्यपदेशात्‌, च, इति, चेत्‌, न, निचाय्यत्वात्‌, एवम्‌, 
व्योमवत्‌, च । 

सूत्रार्थ--( अभंकौकस्त्वात्‌ ) 'एष म आत्मान्तहदये’ इस श्रृतिमें अर्भकौकः-अल्पस्थान 
( हृदय ) में स्थिति और ( तद्वयपदेशात्‌ ) “अणीयान्‌, इस शब्दसे परमसूक्षमत्व उपदिष्ट है । इससे 
जीव ही उपास्य है ( न ) परमात्मा नहीं । ( इति चेन्न) यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि ( एवम्‌ ) 
अभकोकस्त्व, अणीयस्त्व आदि धर्मोसे. ( निचाय्यत्वात्‌ ) परमात्मा ही उपास्य हे । ( व्योमवत्‌ ) 
संगत होनेपर मी जैसे आकाश सूईके छिद्रसे परिच्छिन्न होकर अल्पस्थान तथा परमसूक्ष्म कहा 
जाता है, इसीप्रकार उपाधिके सम्बन्धसे ब्रह्म भी अभकोक और अतिसूक्ष्म कहा जाता है, अतः 
ब्रह्म ही उपास्य है । 

अभकमसपम , ओको नीडम्‌, “एष म आत्माऽन्तहृदये' ( छा० ३।१४।३ ) इति परि 
च्छिन्नायतनत्वात्‌ स्वशब्देन च 'अणोयान्बरीहेर्चा यवाद्वा’ इत्यणीयस्त्वव्यपदेदात्‌, शारीर 
एवाराद्रमात्रो जीवइहोपदिइयते, न सवगतः परमात्मेति यदुक्तं तत्परिहतव्यम्‌। अत्रोच्यते- 
नायं दोषः;न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सवंगतत्वब्यपदेशः कथमप्युपपद्यते सदंगतस्य तु सव- 


परमात्मासे भिन्न यह शारीर नामवाला कोन है जिसका कि 'अनुपपत्तस्तु०' इत्यादि सूत्रसे प्रतिषेध 
किया जाता है ? “नान्योऽतोऽस्ति०' ( इस परमात्मासे अन्य द्रष्टा नहीं, ओर इससे अन्य श्रोता नहीं ) 
इसप्रकारकी श्रुति तथा क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि०' ( हे अजुन ! तुम सब क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ-जी वात्मा 
भी मुझे ही जानो ) इसप्रकारकी स्मृति मी परमात्मासे अन्य आत्माका निषेध करती है। सिद्धान्ती 
इस विषयमें कहते हैं--यह कथन सत्य है । जैसे अपरिच्छिन्न आकाश भी घट, कमण्डलु आदि उपा- 
धियोंकी अधीनतासे परिच्छिन्न-सा मासता है, उसीप्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धिरुपी उपाधियोंसे 
परिच्छिन्न हुए परमात्माको ही अज्ञानी लोग जीव ऐसा उपचार करते हैं। उपाधि तथा अज्ञानीकी 
अपेक्षासे 'तत्त्वमसि’' ( वह तु है) इसप्रकार आत्माके एकत्वके उपदेशके ग्रहणसे पहले कमंत्व, 
कतृंत्व आदि भेद व्यवहार विरुद्ध नहीं है । आत्मंकत्व ( मैं ब्रह्म हे ) ज्ञान होनेपर तो बन्ध मोक्ष आदि 
सब व्यवहारोंकी परिसमाप्ति ही हो जाती है ॥ ६ ॥ 

'एुष म आत्मा०' ( यह आत्मा मेरे हूदयके भीतर है ) इसप्रकार हूदयरूप परिच्छिन्न स्थान 
होनेके कारण अभंक ( छोटा ) ओक ( स्थान ) अर्थात्‌ छोटे स्थानवाला होनेसे और 'अणीयान्‌०' 
( धानसे अथवा यवसे भी सूक्ष्म है) इसप्रकार [ अल्पवाचक | स्वशब्दसे अणीयस्त्वका उपदेश 
होनेसे आरके अग्रमागके समान शारीर-जीवात्माका ही यहाँ उपदेश किया जाता है, सुवव्यापक 
परमात्माका नहीं । ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए। यहाँपर कहते हैं--यह 
दोष नहीं है । जिसका देश ( स्थान ) परिच्छिन्न है उसमें सवंगतत्व उपदेश किसी प्रकार भी उपपन्न 


१५६ ब्रह्मसूघ-शाळूरभाष्य [ अ० १ पा० २ 


देशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशो ५पि कयाचिदपेक्षया सम्भवति । यथा सम- 
स्तवसुधाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति व्यपदिश्यते । कया पुनरपेक्षया सवगत 

सन्नीश्वरोऽभकोका अणीयांश्च व्यपदिश्यत इति। ४ निचाय्यत्वादेवमिति व्रमः। एवम- 
णीयस्ःवादिगुणगणोपेत ईश्वरस्तत्र हृदयपुण्डरीके निचाय्यो द्रष्टव्य उपद्श्यते । यथा 
शालगामे हरि: । तत्रास्य बुद्धिविक्षानं ग्राहकम्‌ । सवंगतो ५पी श्वर स्तत्रोपास्यमान; प्रसी 

दति। व्योमवञ्चेतदुद्रष्टव्यम्‌। यथा सर्वगतमपि सद्दयोम रचीपाशादयपेक्षयामकोको 5- 
णीयश्च ऽयपदिइयते, एवं ब्रह्मापि। तदेवं निचाय्यत्वापेक्षे घ्रह्मणोऽभकोकर्त्वमणीयस्त्वं 
च न पारमाथिकम्‌ । तत्र यदाशाङ्कथते-हृदयायतनत्वाद्त्रह्मणो हृद्यायतनानां च 
प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्धिन्ञायतनानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदश- 
नाद्त्रझणोऽपि तत्प्रसङ्ग इति, तदपि परिहृतं भवति ॥ ७ ॥ 


संभोगप्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 
पदच्छेद--सम्मोगप्राप्तिः, इति, चेत्‌, न, वेशेष्यात्‌ । 
नहीं हो सकता । परन्तु सब जगह विद्यमान होनेसे सव-व्यापकमें किसीकी अपेक्षा परिच्छिन्न देशका 
उपदेश भी संभव है । जसे समस्त पृथ्वीका अधिपति हुआ भी यह अयोध्याका अधिपति है ऐसा 
व्यपदेश होता है। परन्तु सवगत हुआ भी ईश्वर पुनः किसीकी अपेक्षा 'अभंकौका' और 'अणीयान्‌' 
कहा जाता है? ध्येय होनेके कारण वह 'अभकौका' और 'अणीयान्‌' कहलाता है, ऐसा हम कहते 
हैं । जसे शालग्राममें यह विष्णु है ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे ही अणीयस्त्वादि गुणसमुदायसे 
विशिष्ट ईश्वर उस हृदय कमलमें द्रष्टव्य है, ऐसा उपदेश किया जाता है। वहाँ ( हृदय ) में उस 
( परमात्मा ) को ग्रहण करनेवाला बुद्धिविज्ञान ( वृत्ति ) है । ईश्वर सवंव्यापक होनेपर भी हृदयमें 
उपांस्यमान होनेसे प्रसन्न होता है । और उप्तको आकाशके समान समझना चाहिए । सवव्यापक होते 
हुए मी जेसे आकाश सुची छिद्र आदिकी अपेक्षा अमंकौका और अणीयान्‌ व्यपदिष्ट होता हैं, एवं ब्रह्म 
मी । इस प्रकार ध्यान करनेकी योग्यताकी अपेक्षा ब्रह्ममें अभकौकस्त्व और अणीयस्त्व है, ' परमाथंसे 
नहीं । यहाँपर जो यह आशंका की जाती है कि ब्रह्माका स्थान हृदय है, और हृदयस्थान प्रत्येक शरीरमें 
भिन्न-भिन्न है; जेसे भिन्न-भिन्न स्थानोंमें रहनेवाले शुकादिमें अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोष 
देखनेमें आते हैं, वसे ही ब्रह्ममें मी अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोषों की प्रसक्ति हो सकती 
है । परन्तु यह शंका मी उपयुक्त आकाशके हष्टान्तसे दुर हो जाती है ॥ ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
# 'मनो ब्रह्मेत्युपास्ते । आकाशो ब्रह्मत्युपास्ते । आदित्यं ग्रह्योत्युपास्तै' । इसप्रकार वेदोंमें 
अध्यात्म, अधिमत ओर अधिदव भेदसे अनेक उपासनाएँ अनेक स्थान और अनेक फल कहे गए हैं । 
इन सब स्थानोमें-से हृदय ही उत्तम स्थान है, क्योंकि हृदयमें परमात्माकी अभिव्यक्ति होती. है । यद्यपि 
परमात्मा सवत्र समानरूपसे व्याप्त है, फिर भी उसका साक्षात्कार. महावाक्योके उपदेश द्वारा विशुद्ध 
अन्तःकरणसे ही होता है अन्यथा नहीं, - क्योंकि (इश्यते व्वग्रधया बुँद्धघा सूक्ष्मया सूक्ष्मदर्शिमिः यह 
कठ श्रुति भी इसका समर्थन करती है । बुद्धिका विशेष स्थान हृदय है । उसमें बुद्धिसे परमात्माकी 
अभिव्यक्ति होती है । अतः हृदयको ध्येयको स्थान कहा गया है । यद्यपि वेदान्त सिद्धान्तमें “आत्मन 
आकाराः सम्भूतः इत्यादि श्रतिसे वाय आदिके समान आकाशकी मी ब्रह्मसे उत्पत्ति मानी गयीं है 
तथापि नय्यायिक आदिके . मतानुसार अथवा सापेक्षिक नित्यत्वको लेकर यहाँ आकाशका द्रशन्त 
दिया गया है॥ ७ ॥ 


अधि० १ खू०८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५७ 


सूत्राथे--( सम्मोगप्राप्तिः ) सर्वव्यापक परमात्मामें चेतन होनेके कारण जीवके समान सुख 
दुःखके सम्भोगकी प्राप्ति हो, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( वशेष्यात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें 
वैदोष्य है अर्थात्‌ जीव भोक्ता और परमात्मा अभोक्ता है, इत्यादि भेदके कारण जीव और ब्रह्म भिन्न 
भिन्न हैं । अतः जीवके भोगसे ब्रह्मामें भोगका प्रसंग नहीं है ।. इसलिए मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ब्रह्म 
ही उपास्य है । 

& व्योमवत्सवंगतस्य ब्रह्मण सर्वप्राणिहदयसंबन्धात्‌, चिद्रूपतया च शारीराद- 
विशिष्टत्वात्‌, सुख दुःखादिसंभोगो ऽप्यविरिष्टः प्रसज्येत, एकत्वाञ्च। नहि परस्मादात्मनोऽ- 
न्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाता’ (ब्र ३।७।२३) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 
तस्मात्परस्येव ब्रह्मणः संसारसंभोगप्रातिरिति चेत्‌-न; वैशेष्यात्‌ । न तावत्सर्वप्राणिहद्य- 
संबन्धाक्चिदूषतया च शारीरवद्ब्रह्मणः संभो गप्रसङ्कः; वेरोष्यात्‌। विशेषो हि भवति शारीर- 
परमेश्वर्योः। एकः कर्ता भोक्ता धर्माधर्मादिसाचनः सुखदुःखादिमांश्च। एकस्तद्वि- 
परीतो ऽपहतपाप्मत्वादिशुणः । एतस्मादनयोविशेषादेकस्य भोगो नेतरस्य । # यदि च 
संनिधानमात्रेण वर्तुराक्तिमनाश्रित्य कार्यसंवन्धोऽभ्युपगस्येत, आकाशादीनामपि 
दाहादिप्रसङ्गः । सर्वगतानेकात्मवादिनामपि समावेतौ चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ 

ब्रमण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्य भोगेन ब्रह्मणो भोगप्रसङ्गः इति । अत्र वदामः इदं 

आकाशके समान सवव्यापक ब्रह्मका सब प्राणियोके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा चेतन्य- 

रूप होनेके कारण ब्रह्म और जीवमें भेद नहीं है, इससे जीवके समान ब्रह्मामें मी सुखदु:खादि संभोग 
प्रसक्त होगा । और श्रुति प्रतिपादित एकत्वसे मी 'नान्योऽतो०' ( इस-परमात्मासे भिन्न विज्ञाता नहीं 
है ) इत्यादि श्रृतियोंसे यह निश्चय होता है कि परमात्मासे भिन्न कोई संसारो जीवात्मा नहीं हे । अतः 
( जीव और ब्रह्मके एक होनेसे ) परब्रह्माको ही संसार संमोगकी प्राप्ति होगी, ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि जीव और ब्रह्ममें विशेष है। सब प्राणियोंके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा 
चेतन्यरूप होनेसे जीवके समान ब्रह्मामें संभोगका प्रसंग नहीं है, क्योंकि वेशेष्य हे । जीव और ब्रह्ममें 
विशेष ही है। एक-जीव कर्ता, भोक्ता, धम और अधमं साधनवाला तथा सुख दुःख आदि वाला 
है । दृसरा-ब्रह्म जीवसे विपरीत पापरहितत्वादि गुणोंसे युक्त है । इस प्रकार इन दोनोंमें विशेष होनेके 
कारण एक जीवको सुख दुःखादिका भोग प्राप्त होता है दूसरेको नहीं । और यदि वस्तुकी सामथ्यंका 
आश्रय किये विना केवल सान्निध्यमात्रसे कायके साथ सम्बन्ध माना जाय तो आकाश आदिमें भी 
दाह आदिका प्रसङ्ग उपस्थित होगा । और जिन वादियोंके मतमें जीव सवंव्यापक तथा अनेक है 
उनके मतमें मी इस प्रकारकी शङ्का और उसका समाधान समान ही होगा । और यह जो कहा कि 
ब्रह्मके एकत्वसे अन्य आत्माका अभाव है, अतः जीवके भोगसे ब्रह्ममें मोगकी प्रसक्ति होगी । इस 
विषयमें हम कहते हैं-उस अनभिज्ञप्ते यह पूछना चाहिए कि परमात्मासे अन्य आत्माके अभावका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& “नान्योऽतोऽस्ति’ इत्यादि श्रुतियां उपाधिसे रहित शुद्ध आत्माको लेकर ही अभेदका प्रति- 
पादन करती हैं, उपाधिको लेकर नहीं । उपाधिको लेकर तो दोनोंमें कल्पित भेद ही है । इसलिए जीव 
कर्ता मोक्तादि धर्मोसे युक्त है और ब्रह्म अकर्ता अभोक्ता आदि है, अतः ब्रह्ममें जीवके समान सुख दुःख 
आदि मोगका प्रसंग उपस्थित नहीं हो सकता । | | 
& एक ही हृदयमें जीव और ब्रह्म साथ-साथ रहते हैं, इस सान्निध्यसे जीवका भोग ब्रह्ममें होना 
चाहिए, यह आक्षेप असंगत है, क्‍योंकि यदि वस्तुकी असंगता आदि शक्तिके विचार किये विना 


सान्निध्यमात्रसे दोषका उपपादन करोगे तो अग्नि आदिके सान्निघ्यसे आकाझमें भी दाह आदि 


१५८ ब्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० २ 


तावदे वानां प्रियः प्रष्टव्यः । कथमयं त्वयात्मान्तराआवो ऽध्यवखीयत इति । 'तत्त्वमसि' अहं 
ब्रह्मास्सि! “नान्योऽतोऽस्ति विज्ञात इत्यादिशास्त्रेभ्य इति चेत्‌, यथाशास्त्रं तर्हि शास्त्रीयो 5थ॑ 
प्रतिपत्तव्यो न तञाघजरतीयं लभ्यम्‌। शास्त्रं च तत्वमसि’ इत्यपहतप.प्मत्वादिचिरोषणं 
ब्रह्म शारीरस्यात्मत्वेनोपदिशाच्छारीरस्यंच तावदुपभोक्तत्वं चारयति । कुतस्तदुपमोगेन 
ब्रझंण उपभोगप्रसङ्ग : ? & अथागृहीतं शारीरस्य त्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्त 
शारीरस्योपभोगः, न तेन परमार्थरूपस्य ब्रह्मणः संस्पर्शः । नहि वालैस्तलमलिनतादि- 
सिव्योस्नि विकल्प्यमाने तलमलिनतादिविशिष्टमेव परमार्थतो व्योम भवति । तदाह-न, 
वैशेष्यादिति । नेकत्वेऽपि शारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगप्रसङ्गः, वैरोप्यात्‌। विशेषो हि 
भवति मिथ्याज्ञानसम्यज्जञानयो; । मिथ्याज्ञानकस्पिंत उपभोगः, सम्यण्ज्ञानदृष्टमेकत्वम्‌। 
न च मिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन सम्यन्ज्ञानदष्ट वस्तु संस्पृ्यते। तस्माद्मोपभोग- 
गन्धोऽपि शक्य ईश्वरस्य कल्पयितुम्‌. ॥ ८ ॥ 
निश्चय तुमने किस प्राणसे किया ?. यदि कहो कि “तक्त्वमसि' 'अहं ्र्माऽस्मि, 'नान्यतोऽतो०? 

इत्यादि शास्त्रोसे किया है तो (हम कहते हैं कि) रास्त्रके अनुसार ही शास्त्रीय अर्थं समझना 
चाहिए, उसमें अघंजरतीय युक्त नहीं है, “तत्त्वमसि” इत्यादि शास्त्र तो पापरहितत्वादि विशेषणोंसे 
उपलक्षित ब्रह्माका जीवको ( तु ब्रह्म है ) आत्मरूपसे उपदेश करता हुआ जीवके ही भोक्तृत्वका निषेव 
करता है । ऐसी स्थितिमें जीवके उपभोगसे ब्रह्मामें उपभोगका प्रसंग कसे हो सकता है ? यदि जीवका 
ब्रहाके साथ अभेदज्ञान गृहीत नहीं हुआ तो मिथ्याज्ञानसे ही जीवमें उपभोग उपपन्न होगा। 
परमार्थरूप ब्रह्मका उस उपभोगके साथ संस्पश-सम्बन्ध नहीं है। अज्ञानी लोग आकाशमें तल और 
मलिनता आदिकी कल्पना करते हैं, परन्तु इतनेसे ही परमार्थतः आकाश तल, मलिनता आदिवाला 
नहीं हो जाता, इसलिए सूत्रकार कहते हैं--“न वैरोष्यात्‌? ( जीव ब्रह्माके ) एकत्व होनेपर मी जीवके 
उपमोगसे ब्रह्मामें उपभोगकी प्रसक्ति नहों हो सकती, क्योंकि व रोष्य है । वस्तुतः मिथ्याज्ञान ओर सम्यग्‌- 
ज्ञानमें विशेष है । उपभोग मिथ्याज्ञानसे कल्पित है और एकत्व सम्यगज्ञानसे दृष्ट है। सम्यगज्ञानसे 


अनुभूत वस्तु मिथ्याज्ञान कल्पित उपभोगसे सम्बन्ध नहीं रखती, अतः इश्वरमें लेशमात्र भी 
उपमोगकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥ ८ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मानने पड़ेंगे। और दूसरी बात यह भी है कि जिनके मतमें अनेक जीवात्मा हैं और एक ही साथ 


सब एक ही देहमें विद्यमान हैं उनके मतमें सब आत्माओंको परस्परके दु:ख सुखसे दु:खी सुखी होना 
पड़ेगा । यदि इस दोषके निवारणाथ पूर्वपक्षी यह कहे कि जिस जीवसे जो कम किये गये हैं वही उस 
कर्मफलका भागी होगा अन्य नहीं, तो सिद्धान्तमें भी जिस जीवने जो कमं किया है उसका फल उसे 
स्वयं ही भोगना पड़ता है वह फल ब्रह्माको प्राप्त नहीं होगा । इस प्रकार हमारे मतमें भी कोई दोष 
नहीं है। और 'तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यदि श्रुति वाक्योंमें ब्रह्मसे आत्मान्तरका अभाव कहकर 
फिर ब्रह्ममें भोग प्राप्तिका आक्षेप करते हो, यह अधंजरतीय अएक्त है । क्योंकि उक्त श्रुतिवाक्य तो 
जीवको 'तु ही ब्रह्मा है! ऐसा आत्मरूपप्ने उप्रदेश करते हुए जीवमें अनादि अविद्याकृत कतृत्व मोक्तृत्व 
आदिका निषेध करते हैं। तब किस कारण जीवका उपभोग ब्रह्ममें प्रसक्त होगा ? 'आत्माऽपहत- 


पाप्मा” इत्यादि श्र॒तियोंमें ब्रह्मा तो पाप आदिसे रहित शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमा प्रतिपादित है । ऐसे ब्रह्ममें 
जीवके उपभोगका अवकाश ही कहाँ ? 


# सम्बन्ध द्विष्ट ( दोका ) होता है । जब दो पदाथ सत्य होते हैं तो उनका सम्बन्ध भी सत्य 
होता है । परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्रुतियोंके आधारपर एक 


अधि० १ सू० ९ ] आपानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५९, 


( २ अत्त्रधिकरणम्‌ । स्‌० ९-१० ) 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ।।९॥। 

पदच्छेद--अत्ता, चराचरग्रहणात्‌ । 

सूत्राथ--( चराचरग्रहणात्‌ ) चराचर ( स्थावर ओर जंगम ) के ग्रहण होनेसे यहाँ (अत्ता) 
भक्षक परमात्मा ही है अग्नि आदि नहीं । 

ध कठ वढ्लीषु पठ्यते----“यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे भवत ओदुनः। गयु यस्योपसे चनं क 
इत्था वेद यत्र सः? ( १।२।२४ ) इति । अत्र कश्चिदोदनोपसेचन सूचितोऽत्ता प्रतीयते। तत्र 

यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च०' ( जिस परमेश्वरका ब्राह्मण तथा क्षत्रियसे उपलक्षित सम्पूणं चराचर 
जगत्‌ 'ओदनः? भक्षण करने योग्य भात है और सव प्राणिनाशक मृत्यु जिसका उपसेचन ( घी आदि ) 
है वह जहाँ है उसे कोन | अज्ञ पुरुष ] इस प्रकार ( उपयुक्त साधन सम्पन्न अधिकारीके समान ) 

आति सत्यानन्दी-दीपिका 

ब्रह्म ही सत्य है, 'अतोन्यदातम्‌’ ( तदतिरिक्त सब मिथ्या है ) अतः सत्य और मिथ्याका सम्बन्ध भी 
मिथ्या ही होता है अर्थात्‌ कल्पित पदाथंके साथ अधिष्ठानका सत्य सम्बन्ध नहीं होता किन्तु कल्पित 
होता है । यदि कल्पित पदार्थके साथ अघिष्ठानका सम्बन्ध सत्य मानें तो भ्रान्तिमय जळते मर्स्थल 
भी गीला होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, क्योंकि 'यत्र यद॒ध्यासस्तत्कृतेन दोपेण गुणेन वाऽणु- 
आत्रेणापि न सम्बध्यते' ( जिसका जहां अध्यास होता है तत्कृत दोष या गुणसे वह अणुमात्र भी 
सम्बन्धित नहीं होता ) ऐसा प्रकरणमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्ममें जीव अविद्यासे कल्पित 
है अतः कल्पित वस्तुके कल्पित सम्बन्धसे सत्य अविष्ठानमें किञ्चित्‌ भी वलक्षण्य नहीं आता ॥ 
इससे यह सिद्ध होता है कि हृदयमें ब्रह्मकी. स्थितिका कोई बावक नहीं है और मनोमयत्वादि गुणोंसे 
उपलक्षित परमात्मा ही यहाँ उपास्य है जीव नहीं ॥ ८॥ 

# नचिकेता और यमका संवाद कठोपनिषदमें प्रसिद्ध है। उसमें इस प्रकार प्रश्नोत्तर देखनेमें 
आते हैं। “स व्वमझि. स्वग्यमध्यषि मत्यो प्रबहि०' ( कठ० १।१३ ) (हे मृत्यु ! तुम स्वगंके 
साधनभूत अग्निको जानते हो उसका वर्णन मुझ श्रद्धालुके प्रति करो । ) 'लोकादिमिझिं तमुवाच तस्मै०' 
( कड० १।१५ ) ( तब यमराजने वचिकेताके लिए लोकोके आदि कारणभूत उस अग्निका उपदेश 
किया ) यह अग्नि विषयक प्रश्नोत्तर है । 'येयं प्रते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चेके' 
( कठ० १।२० ) ( मरणानन्तर मनुष्पके विषयमें यह सन्देह है कि परलोकमें शरीरेन्द्रिय, मन, बुद्धि 
आदिसे भिन्न देहान्तर सम्बन्धो आत्मा है, ऐसा कुछ लोग मानते हैं, और कुछ लोग मानते हैं कि 
इनसे भिन्न आत्मा नहीं है ) यह जीव विषयक प्रश्‍न है । “अन्यत्र धर्मादन्यत्राघर्माद्‌०' ( कठ० १।२। 
१४) ( जो धमसे पृथक्‌, अवमंसे पृथक्‌, तथा इस कायं कारणरूप प्रपत्चसे भी पृथक्‌ है ) यह ब्रह्म 
विषयक प्रश्न है। हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्यं बह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा भवति 
गौतम' (क० २।२।६) ( हे गौतम ! अब मैं तुम्हारे प्रति उस गुह्य और सनातन ब्रह्मका वर्णन करूंगा 
तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे | मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जेसा हो जाता है [ वह मी बतलाऊंगा ] ) 
यहाँसे जोव और ब्रह्म विषयक उत्तर आरम्भ होता हे । इस प्रकरणमें 'यस्य ब्रह्म च क्षत्रं च' यह 
मन्त्र उत्तररूपसे आया हुआ है । इसलिए यहाँ सन्देह होता है कि इन तीनोमें कोन अत्ता हे । जैसे 
गत अधिकरणमें ब्रह्ममें मोक्तृत्वका अमाव कहा गया है, वेसे उसमें कतृत्वका मी अमाव है, इस प्रकार 
यहाँ दृष्टान्त संगतिसे 'अझेरत्तति’ आदिसे पूवपक्ष है । इसमें पृवंपक्षी अन्य श्रुतियोंके बलसे अग्नि अथवा 
जीवको ही यहाँपर अत्ता सिद्ध करते हैं। पूवपक्षमें अग्नि अथवा जीवकी उपासना-है, सिद्धान्तमें 
निविशेष ब्रह्मका ज्ञानं, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है । | 


१६० ब्रं सूत्र॑-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


किमसिरत्ता स्यात्‌, उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः । विशेषानवधारणात्‌, त्रयाणां 
चार्निजीवपरमात्मनामस्मिन््रन्थे प्रदनोपन्यासोपलब्धेः । कि तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? अग्निरत्तति । 
कुतः ? 'अञ्निरन्नादः' (ब्र १।४।६) इति श्रुतिप्रसिद्धिभ्याम्‌ । जीवो वाऽत्ता स्यात्‌, ‘तयोरन्यः 
पिप्पलं स्वाद्वत्ति’ इति दर्शानात्‌ । न परमात्मा; 'अनइनन्नन्योऽभिचाकशीति’ (झुण्ड० ३।१।१ ) 
इति दशनादित्येवं # प्राप्त ब्रूमः--अत्ता5त्र परमात्मा भवितुमहति। कुतः ? चराचर 
ग्रहणात्‌। चराचरं हि स्थावरजङ्मं सुत्यूप सेचनमिहाद्यत्वेनं प्रतीयते, तादशस्य चायस्य न 
परमात्मनोऽन्यः कात्स्न्य नात्ता संभवति । परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सवमत्तीत्यु 
पपद्यते । नन्विह चराचरग्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिंद्ववञ्चराचरग्रहणं हेतुत्वेनोपादीयते ? 
नेष दोषः; सृत्यूप सेचनत्वेन सर्वस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वत्‌, बह्मक्षत्रयोश्व प्राधा- 
न्यात्प्रद्‌ शनार्थत्वोपपत्तेः। यत्त॒ परमात्मनोऽपि नात्तुत्वं संभवति; 'अनइनन्नन्यो$मिचाकशीति 
इति द्‌शनादिति। अत्रोच्यते-कर्मफलमोगस्य प्रतिषेधकमेतददानं; तस्य संनिहितत्वात्‌। 
न विकारसंहारस्य प्रतिषेधक; सर्ववेदान्तेषु स्टृष्टिस्थितिसंहारकारणस्वेन ब्रह्मणः प्रसिद्धः 
त्वात्‌ । तस्मात्परमात्मेवेहात्ता भवितुमहतीति ॥ ९ ॥ 


जान सकता है ? ) ऐसा कठोपनिषद्में कहा गया है । यहाँ ओदन ओर उपसेचनसे सूचित कोई एक 
भक्षक प्रतीत होता है । यहाँ क्या वह भक्षक अग्नि है या जीव अथवा परमात्मा ? . ऐसा संशय होता 
है । इस ग्रन्थमें अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीनोंके प्रश्‍नोंका उपन्यास उपलब्ध होता है । 
तब क्या प्राप्त होता है ? “पूवपक्षी--अग्नि ही अत्ता ( भक्षक ) है । क्यों.? “अग्निरन्नादः” ( अग्नि 
अन्नको भक्षण करता है) इस श्रुति और लोक प्रसिद्धिसे यही प्राप्त होता है अथवा जीव भक्षक 
होना चाहिए, क्योंकि “तयोरन्यः पिप्पलं ०? ( उन दोनोंमें एक तो स्वादिष्ट (मधुर) पिप्पल (कमफल). 
का उपभोग करता है ) ऐसी श्रुति देखी जाती हे । परन्तु परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि 
'अनउनन्नन्यो०' ( दूसरा न भोगता हुआ साक्षिरूपसे देखतां रहता है ) ऐवी श्रुति देखनेमें आती है । 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यहाँ परमात्मा ही अत्ता होना युक्त है । क्‍यों ? क्योंकि श्रृतिमें 
चराचरका ग्रहण है । चर और अचर-जंगम और स्थावर जगत्‌-तथा मृत्यु उपसेचन यहाँ मक्ष्यरूपसे 
प्रतीत होते हैं ऐसे भक्ष्यका पूर्णरूपसे भक्षक परमात्मासे अन्य नहीं हो सकता । परमात्मा'तो 
सम्पूण विकारका संहार करता हुआ सबको भक्षण करता है, ऐसा उपपन्न होता है। परन्तु श्रृतिमें 
चर और अचरका ग्रहण तो उपलब्ध नहीं होता, तो फिर सूत्रकारने निरिचित्‌ सा मानकर चराचरका 


हेतुरूपसे कैसे ग्रहण किया है? यह दोष नहीं है, क्योंकि मृत्युरूपी उपसेचके कथनसे सब प्राणि- 
समुहकी मक्ष्यरूपसे श्रतिमें _ प्रतीति होती हे । ब्राह्माण और क्षत्रियको मुख्य होनेके कारण उनका 


श्रुतिमें प्रदशन होना ठीक है । [ क्योंकि जगतुमें ये दोनों प्रधान हें अतः उनका ग्रहण ठीक है ], 
'अनइनन्नन्यो अमिचाकशीति०' ( दूसरा कमफल भोगे विना साक्षिरूपसे देखता रहता है ) इस 
श्रतिसे मी परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता । [ ऐसा जो कहा गया हे | इसपर कहते हैं-यह श्रुति- 
वाक्य कमंफलके उपभोगका प्रतिषेव करता है, क्योंकि उसके सक्षिहित ( समीप ) है, किन्तु विकारके 


संहारका प्रतिषेध नहीं करता, कारण कि ब्रह्म सब वेदान्त वाक्योंमें सृष्टि, स्थिति और संहारका कारण- 
ख्पसे प्रसद्ध है । इसलिए यहां परमात्मा ही मक्षक होने योग्य है ॥ ९ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% पूवपक्षी ओदनशब्दसे भोग्य वस्तुका ग्रहण करता है। परन्तु सिद्धान्तमें तो ओदनीय ब्रह्म 
एव क्षत्रशब्दोंसे उपलक्षित काय मात्रका ग्रहण किया जाता है। इसलिए सम्पूर्ण प्रपश्वका संहारक 
ईश्वर ही हो सकता है दूसरा नहीं ॥ ९ ॥ 


अधि० ३ स्‌० १०-११ | भापषानुवाद- ससानन्द्ी-ढीपिकासहित १६१ 


. प्रकणान ॥ १० ॥ 

पदच्छेद- प्रकरणात, च । 

रूत्राथ--न जायते' इस प्रकरणसे और क इत्या वेद यत्र स इस दुविज्ञेयर्प लिङ्गसे 
अत्तवाक्यमें उक्त अत्ता परमात्मा ही हे । 

इतश्च परमात्मवेहा5 सा भवितुमहति, यत्कारणं प्रकरणसिद्‌ परमात्मनः, 'न जायते 
म्रियते वा विपश्चित्‌' (काठ० १।१।१८) इस्यादि। घकृतग्रहणं च न्याय्यम्‌ । क इत्या वेदृ यत्र 
स:' इति च दावज्ञानत्व परमात्मालङ्गस्‌ ॥१०॥ 

( ३ गुहाधिकरणम्‌ स० ११-१२ ) 
गुहां प्रविष्टावात्मानो हि तदशनाव ॥११॥ 

पद्च्छेद--गुहाम्‌, प्रवि, यात्मानौ, हि, तदशंनात्‌ । 

सूत्राथं--(गुहां प्रविष्टावात्मानौ एव) “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे परार्धे’ 
इस मन्त्रमें जीव और परमात्मा ही गुहामें प्रवेश किये हुए हैं बुद्धि ओर जीव नहीं, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि 
श्रतिमे ऐसा ही देखा जाता है । | 

४४ कठवलीप्येव पठ्यते--“ऋतं पिबन्तौ सुक्कतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराधे । छाया- 
तपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चाग्नयो ये च त्रिणासिकेता: ( काठ० १।३।१ ) इति । तत्र संदाया-- 
किमिह बुद्धिजीवौ निदिष्टी, उत जीवपरमात्मानाविति। यदि बुद्धिजीवी, ततो बुद्धिप्रधाना- 
त्कार्यकरणसंघाताहिळक्षणो जीवः प्रतिपादितो भवति । तदपीह प्रदिपाद्‌यितव्यं, येयं प्रेते 
'विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीस्येके नायमस्तीति दके । एतद्विद्यामनुशिश्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 


इससे भी परमात्मा ही यहाँ अत्ता-भक्षक होना चाहिए, क्योंकि “न जायते ग्रियते०' ( मेधावी- 
आत्मा न उत्पन्न होता है और न मरता है) इत्यादि प्रकरण परमात्माका ही है। प्रकृतका ग्रहण 
करना युक्त है । 'क इत्था०” ( वह जहाँपर है इस प्रकार उसको [ अधिकारीके विना ] कौन जान 
सकता है ) ऐसा दुविज्ञानत्व परमात्माका ही लिङ्ग है ॥१०॥ 

ऋतं पिबन्तो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्म- 
स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमंफलको भोगनेवाले छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण दो 
[ तत्त्व ] हैं यही बात जिन्होंने तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है। वे पश्वाग्नि उपासना करने 
वाले भी कहते हैं ) ऐसा कठवल्ली में कहा जाता है । इसमें संशय होता है कि क्या यहाँ बुद्धि और जीव 
निर्दिष्ट हैं अथवा जीव और परमात्मा । यदि बुद्धि और जीव हैं तो बुद्धि जिसमें प्रधान है, ऐसे शरीर 
इन्द्रिय आदि संघातसे विलक्षण जीव प्रतिपादित होगा । वह मी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
“येयं प्रेते०' ( मनुष्यके मरनेके अनन्तर कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा है और कुछ लोग कहते हैं कि. 
आत्मा नहीं है, ऐसा संशय होता है, अतः इस विषयमें तुमसे निश्चित निणय पाकर मैं इस आत्म- 
विद्याको जान सकूँ, वरोंमें यह मेरा तीसरा वर है ) ऐसा प्रश्‍न किया गया है । यदि जीव और परमात्मा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पुव अधिकरणमें मृत्युपदके सान्निध्यसे जसे ब्रह्मा, क्षत्रपद अनित्य वस्तु परक हैं, वसे गुहा- 
प्रवेशके सान्निध्यसे “ऋतं पिबन्तो’ यह पिबत्‌’ शब्द भी बुद्धि, क्षेत्रज्ञ परक होना चाहिए, इस प्रकार 
दृष्टान्त संग्रतसे इस अधिकरणका आरम्भ है। “ऋतं पिबन्तो०? यह इस अधिकरणका विषयवाक्य: 
है । इस श्रुति प्रतिपादित 'ऋतं’ को सेवन करनेवाले इन दोनों ( तत्त्वों ) को ब्रह्मवित्‌ तथा स्वां, 
मेघ, पृथ्वी, पुरुष और स्त्रीमें अग्निहष्टि रखनेवाले पञ्चाग्निके उपासक ( पञ्चाग्निवेत्ता ) यमके द्वारा 


१६२ ब्रह्मसूत्-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


( काठ० १।१।२०) इति पृष्टत्वात्‌ । अथ जीवपरमाम्मानो ततो जीवाह्विलक्षणः परमात्मा 
प्रतिपादितो भवति । तदपीह प्रतिपादयितव्यम्‌; अन्यत्र धर्सादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌। 
अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्वद ॥' ( काठ० १।२।१४ ) इति पृष्टत्वात्‌ । # अत्राहा- 
क्षेता-उभावप्येतो पक्षी न संभवतः । कस्मात्‌ ? ऋतपानं कर्मफलोपभोगः; सुकृतस्य लोके 
इति लिङ्गात्‌ । तञ्चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्य संभवति, नाचेतनाया वुद्ध; । पिबन्ता’ इति च द्विच- 
चनेन ठ योः पानं दर्शायति श्रतिः । अतो व॒द्धिश्चेत्रज्ञपक्षस्तावन्न संभवति । * अत एव क्षेत्रज्ञ- 
परमात्मपश्षोऽपि न संभवति; चेतनेऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । अन इनन्नन्योऽमि- 
चाकशीति’ ( सु० ३।१।१ ) इति मन्त्रवर्णादिति । अत्नोच्यते-नेप दोषः; छत्रिणो गच्छन्ती- 
त्येकेनापि छत्रिणा बहुनां छत्रित्वोपचारददाचात्‌ । एवमेकेनापि पिवता द्वौ पिबन्तावुच्येते। 
थद्घा--जीवस्ताचल्पिवति, ईश्वरस्तु पाययति । पाययज्नपि पिवतीस्युच्यतेः पाचयितयंपि 
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हों तो जीवसे विलक्षण परमात्मा प्रतिपादित होता है। यह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
अन्यत्र धर्माद०' ( जो धमसे पृथक्‌, अधमसे पृथक्‌ तथा इस काय कारणरूप प्रपञ्चसे भी पृथक्‌ 
ओर जो भूत और मविष्यत्से भी अन्य है इस तरह जिसको आप जानते हैं वही मुझसे कहिए) 
ऐसा प्रश्‍न किया गया है। यहाँ दाका करनेवाला यह कहता है कि ये दोनों पक्ष सम्भव नहीं हैं । 
क्योंकि 'क्रातपान' का अथे कमफलका उपभोग है। “सुकृतस्य लोक! ( सुक्रुतके कायं देहमें ) यह 
लिङ्ग है । यह चेतन क्षेत्रज्ञमै सम्भव है, अचेतन वुद्धिमें नहीं। "पिबन्तो' ( दो पोनेवाले ) इस 
द्विवचनसे श्रुति दोनोंमें कमंफलका उपभोग दिखलाती है । अतः बुद्धि और जीवका पक्ष तो सम्भव 
नहीं है । इस कारणसे जीव और परमात्माका पक्ष भी सम्भव नहीं है, कारण कि चेतन परमात्मामें 
कर्मफलका सम्मव नहीं है, क्योंकि 'अनइनन्नन्यो०' ( अन्य खाये विना साक्षीरूपसे देखता रहता है ) 
ऐसी श्रुति हे । इसपर कहते हैं कि यह दोष नहीं है । क्योंकि छत्रिणो गच्छन्ति’ ( छत्रीवाले जाते 
हैं.) इसप्रकार एक छत्रीवाला हो तो मी बहुत छत्रीवाले ऐसा उपचार देखनेमें आता है । इसीप्रकार 
एक पान करता हो तो दो पान करते हैं, ऐसा कहा जाता है । अथवा जीव पान करता है ( कर्मफल 


भोगता है) और ईश्वर पान ( कर्मफलका उपभोग ) कराता हे । पान कराते ( उपभोग कराते ) 


सत्याचन्दा-दापका 
उपदिष्ट विराटरूप अग्निका तीन वार-अध्ययन, दान तथा अनुष्ठान करनेवाले कर्मी लोग भी जानते 


हैं । व्रतको सेवन करनेव।ले इन दोनोंके सम्बन्धमें सशय होता है कि ये दोनों जीव और बुद्धि हैं 
अथवा जीव ओर परमात्मा हें । 

# “ऋतं पिबन्तो ०' इस श्रुतिमें कमंफलका उपभोग दोमें सुना जाता है, क्योंकि श्रुतिमें 'पिबन्तो' 
यह द्विवचन है । यदि बुद्धि और जीवका ग्रहण किया जाय तो बुद्धि जड़ है, उसमें कमफलका भोक्तृत्व 
सम्भव नहीं है । केवल जीवका भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि दो कमफल भोक्ताओंका 
श्रवण है । इसलिए प्रथम पक्ष युक्त नहीं है । 

% छित्रिणो यान्ति’ यहाँ जैसे छत्री पदसे अजहल्लक्षणाके द्वारा छत्री युक्त और छत्री रहित 
दोनोंका साथ साथ ग्रहण होता है, वेसे ही 'पिबन्तो' इस पदसे मोग करनेवाले और भोग न करने 
वाले हृदयाकाशमें स्थित दोनोंका ग्रहण होता है । इस पक्षमें गौणरूपसे ईश्‍्वरमें भोक्तृत्व माना गया 
है । ओर अब अन्य पक्षमें यद्वा” इत्यादि माष्यसे मुख्यरूपसे ईश्चरमें मोगकतृत्व दिखलाते हैं । जीव 
कमफल भोगता है और ईश्वर भोग करवाता है । जसे जीव कमफल मोगनेके लिए कृतिवाला होनेसे 
कर्ता है, ऐसे ही ईश्वर कर्मफलोंका' मोग करानेके लिए कृतिवाला होनेसे कर्ता है । जो कराता है वह भी 

कर्ता होता है, यह न्याय लोक प्रसिद्ध है ॥ ११ ॥ 
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पकक्‍तृत्वप्रसिद्धिदरांनात्‌ । वुद्धिक्षेत्रज्ञपरित्रहोऽपि संभवति; करणे कतृत्योपचारात्‌ । 
एधांसि पचन्तीति प्रयोगदशनात्‌। न चाध्यात्माधिकारेऽन्यौ कोचिदद्वावृतं पिबन्तौ 
संभवतः । तस्माद्‌ वुद्धिजीवो स्यातां, जीवपरमात्मानों वेति संशयः । कि तावत्प्राप्तं ? 
बुद्धिक्षेत्रज्ञाविति । कुतः १ 'गुहां प्रविष्टो' इति विशेषणात्‌ । यदि शरीरं गुहा, यदि वा 
हृदयं, उभयथापि वुद्धिक्षेत्रज्ञो गुहा प्रविष्टाबुपपद्येते। न च सति संभवे सर्वगतस्य ब्रह्मणो 
विशिष्टदेशस्वं शुक्तं कल्पयितुम्‌ । 'सुङृतस्य छोके’ इति च कर्मेगोचरानतिक्रमं दर्शयति । 
परमात्मा तु न न सुकृतस्य वा दुष्कृतस्य वा गोचरे वतेते; न कमणा बधते नो कनीयान्‌? इति 
श्रुतेः । 'छायातपौ' इति च चेतनाचेतनयोनिंद्श उपपद्यते; छायातपचत्परस्परविळक्षण- 
त्वात्‌ । तस्मादूवुद्धकषेत्रज्ञाविहोच्येयातामित्येवं प्राप्ते बम विज्ञानात्मपरमात्मानाविह्े- 
च्येयाताम्‌। कस्मात्‌ ? आत्मानो हि तावुभावपि चेतनो समानस्वभावौ । संख्याश्रवणे 
च समानस्वभावेष्वेब लोके प्रतीतिर्दश्यते। अस्य गोद्वधितीयोऽन्वेष्टव्य इत्युक्त गोरेव 
द्वितीयो ऽन्विष्यते, नाश्वः पुरुषो वा । तदिह ऋतपानेन लिङ्गेन निश्चिते विज्ञानात्मनि 
द्वितीयान्वेषणायां समानस्वभावइचेतनः परमात्मेव प्रतीयते । ननूक्तं गुहाहितत्वदर्शनान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति, गुहाहितत्वदर्शनादेच परमात्मा प्रत्येतव्य इति वदामः । गुहा- 
हितत्वं तु श्रतिस्मृतिष्वसकृत्परमात्मन एव टञ्यते--'गुहाहितं गहुरेष्ठं पुराणम्‌' ( काउ० 
१।२।१२ ) “यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌? ( ते० २।१ ) आत्मानमन्विच्छ गुहां प्रदिष्टम्‌' 
हुए ( ईश्वर ) में भी पान ( उपभोग ) करता है ऐसा कहा जाता है, क्योंकि पकवाने वालेमें भी पाक- 
कतृंत्व प्रसिद्धि देखी जाती है । बुद्धि और जीवका भो ग्रहण हो सकता है, क्योंकि करणमें कतृंत्वका 
उपचार है । जैसे “एधांसि पचन्ति” ( लकड़ियाँ पकाती हैं ) ऐसा प्रयोग देखनेमें आता हे । और 
अध्यात्मप्रकरणमें दूसरे कोई दो पान करते हैं ( कमफल भोगते हैं) यह सम्भव नहीं है । इसलिए 
बुद्धि ओर जीवका उपदेश है अथवा जीव तथो परमात्माका, ऐसा संशयं होता हे । तब कया प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी--बुद्धि और क्षेत्रज्ञका निर्देश प्राप्त होता है । किससे ? "गुहां प्रविष्टौ? यह विशेषण 
है । इससे चाहे शरीररूपी गुहा हो अथवा हृदय गुहा हो, दोनों प्रकारसे बुद्धि तथा जीव गुहामें 
प्रविष्ट हुए उपपन्न होते हें ॥ और सम्मव हो अर्थात्‌ गुहामें प्रवि्टरूपसे बुद्धि और जीवका ग्रहण 
सम्भव हो तो सवगत परमात्मामें विशिष्ट देशकी कल्पना करना युक्त नहीं हे । "सुकृतस्य लोके? 
यह श्रुतिवातय कमंफलका अनतिक्रम दिखलाता है । परमात्मा तो सुकृत और दुष्कृत विषयक फलमें 
नहीं रहता । क्योंकि “न कमणा०' ( न कमसे बढ़ता है और न घटता है ) यह श्रुति है । “छायातपौ ०' 
( छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं ) यह भी चेतन, अचेतनमें निर्देश उपपन्न होता है, 
क्योंकि छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण हैं। इस कारण बुद्धि और जीवको ही यहाँ कहना 
चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“गुहां प्रविष्टी' इस प्रसंगमे जीव और परमात्मा 
कहने चाहिए, क्योंकि दोनों आत्मा चेतन और समान स्वमाववाले हैं। संख्यांके श्रवण होनेपर 
लोकमें समान स्वमाववालोंकी ही' प्रतीति देखी जाती है जेसे 'अस्य गोः? ( इस बेडका दूसरा साथी 
खोजना चाहिए ) ऐसा कहनेपर बैलके सजातीय दुसरे बैलको “ही खोजा जाता है उसके विजातीय 


अश्व अथवा पुरुषको नहीं खोजा जाता । इसलिए यहाँ क्मफल-भोगरूप लिङ्गसे जीवात्माका निश्चय 
होनेपर दुसरेकी खोजमें समान स्वभावाले चेतन परमात्माकी ही प्रतीति होती है । परन्तु ऐसा जो 


कहा गया है कि गुहामें प्रविष्टत्व देखनेसे सवंव्यापक' परमात्माकी प्रतीति नहीं होनी चाहिए, तो इसपर 
हम कहते हैं कि गुहामें प्रविष्टत्व दर्शनसे ही परमात्माकी प्रतीति होनी चाहिए । क्योंकि गुहामें प्रविदरत 
ती श्रुति, स्मृतिमें अनेक वार परमात्माका ही देखा गया है, जैसे “गुहाहितं गहुरेव्टं पुराणं ०? ( बुद्धिहप 


१६४ ब्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य | अ० १ पा० २ 


इत्याद्यासु । सर्वगतस्यापि ब्रह्मण उपलब्ध्यथाँ देशविरेषोपदेशो न विरुध्यत इत्येतदप्यु- 
क्तमेव। सुद्धतलोकवतिव्वं तु छन्रिस्ववदेकस्मिन्नपि वतेमानमुभयोरविरुद्वम्‌। छायात- 
पावित्यप्यविरुद्वम्‌ । छायातपवत्परस्परविलक्षणस्वात्खंखारिस्वासंसारित्वयोः । अविद्या- 
कंतत्वात्ससार त्वस्य, पारमाथकत्वाचाससारत्दस्य । तस्माद्वक्षानात्मपरमात्माना 
शुहां प्रविष्टो शृह्येते ॥११॥ 

कतम्च विज्ञानात्मपरमात्मानौ ग॒ह्येत-- 

विशेषणाच्च ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद्‌- विशेषणात्‌, च । 

सुत्रा्थ---और आत्मानं रथिनं विद्धि’ ‘सोऽध्वनः पारमाप्नोति’ इस प्रकार गन्ता ओर गन्त- 
व्यादि विशेषणोंसे भी हृदयंरूपी गुहामें जीव और परमात्माका ही ग्रहण होता है । 

48 विशेषणं च विज्ञानात्मपरमास्मनोरेव भवति । ‘आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव 

(का० १।३।३) इत्यादिना परेण ग्रन्थन रथिरथा(दरूपककल्पनया विज्ञानास्मानं रथिनं 

संसारमोक्षयोगन्तारं कल्पयति | 'सोऽध्वतः पारमाप्नोति तद्विष्णोः परमं पदम्‌? (का० १।३।९) 
इति च परमात्मानं गन्तव्यम्‌ । तथा 'तं दुदर गूढभनुप्रविष्ट गुहाहितं गहूरष्ठ पुराणम्‌ । अध्या- 
त्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हषशोको जहाति' ( का० १॥२।१२ ) इति पूवस्मिन्नपि ग्रन्थे 


गुहामें स्थित, अनेक प्रकारके अनर्थोसे पूर्ण देहमें स्थित है अनादि पुरुष परमात्माको जानकर अधि- 
कारी पुरुष हर्ष और शोकका त्याग कर देता है ) “यो वेद निहिंतं०' ( श्रेष्ठ हृदय आकाशमें स्थित, 
बुद्धिरूपी गुहामें प्रविष्ट ब्रह्मको जो जानता है वह सब कामोंको प्राप्त करता है ) 'आव्मानं०? ( बुद्धिरूपी 
गुहामें स्थित आत्माका विचार करो ) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोमें है । सवेव्यापक ब्रह्मका सी 
साक्षात्कार करनेके लिए हृदयादि देश विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं होता, ऐसा पहले कहा गया है। 
सुकृतके कार्य देहमें रहना तो छत्रित्वके समान एकमें ( जीवमें ) कर्मफल भोक्तृत्वादि होनेपर मी दोनों 
( जीव ओर परमात्मा ) में अविरुद्ध है। छाया और आतपके समान यह कथन भी अविरुद्ध है। 
क्योंकि संसारित्व और असंसारित्व ये छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं| संसारित्व. 
अविद्याकृत है और असंसारित्व पारमार्थिक है । अतः गुहामें प्रविष्ट जीवात्मा तथा परमात्माका ही 
यहाँ ग्रहण किया जाता है ॥ ११॥ 
और किस कारणसे विज्ञानात्मा और परमात्माका ग्रहण किया जाता है? 
गन्ता और गन्तव्य आदि विशेषण भी जीव और परमात्मामें ही सम्भव हैं । “आत्मानं रथिनं ०' 
( तु आत्माको रथी जान और शरीरको रथ समझ ) इत्यादि उत्तर वाक्य सन्दभसे रथी, रथ आदिके 
रूपककी कल्पना कर यमरा # विज्ञानात्मा ( जीवात्मा ) रथी की संसार और मोक्षके प्रति गन्तारूपसे' 
कल्पना करते है । और 'सोऽध्वनः पारमाप्नोति०' ( वह संसार मार्गसे पार-उस व्यापक परमात्माके 
परम पदको प्राप्त कर लेता है ) इससे परमात्माकी गन्तव्यरूपसे कल्पना करते हैं। इसी प्रकार 
त दुदंश गूढमनु०' ( दुविज्ञय, .गूढ़-मायामें प्रविष्ट, गुहा-जुद्धिमें स्थित, गह्वर-अनेक अनर्थोसे व्याप्त. 
देहमें स्थित, चिरन्तन अध्यात्मयोग-विषयोंमेंसे चित्तको हटाकर आत्मामें संलग्न करना, उसकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* “ऋतं पिबन्तो'. इस मन्त्रसे पूवं “तं दुदश गृढमनुष्रविष्टं’ इस मन्त्रसे परमात्माका और 
'आत्मांनं रथिनं विद्धि’ इस अन्तिम मन्त्रसे जीवका ग्रहण किया गया है। इस प्रकार दोनों मंत्र जीव 
और परमात्माका मन्ता और मन्तव्यरूपसे ज्ञापन कराते हैं। इसलिए दोनोंका ग्रहण करना चाहिए। 


EAT > 
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मन्दमन्तव्यत्वेनेतावेव विशेषितो । ® प्रकरणं चेदं परमात्मनः । बह्मविदो वदन्ति’ इति च 
बक्‍तविदेषोपादानं परमात्मपरिग्रहे घटते । तस्मादिह जीवपरमात्माना वुच्येयाताम्‌। एष 
एव न्यायः द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” (मुण्ड० ३।१।१) इत्येवमादिष्वपि । तत्रापि ह्यध्यात्माः 
धिकारान्न प्राकृतो सुपर्णा बुच्येते । “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाहृत्ति’ इत्यदनलिङ्ाद्विज्ञानास्मा 
भवति । 'अनइनन्नन्योऽमिचाकशीति’ इत्यनशनचेतनत्वाभ्यां परमात्मा। अनन्तरे च मन्त्र 
तावेव द्रष्टु दरष्टव्यभावेन विशिनष्टि--'समाने बृक्षे पुरुषो निमझोऽनीशया शोचति सुद्यमानः । 
जुष्टं यदा पञ्यव्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः’ ( मुण्ड ३।१।२ ) इति । ॐ अपर 
आह--द्वा सुपर्ण इति नेयमुगस्याधिकरणरय सिंद्वान्तं भज्ञते; पेङ्गिरहस्यघाह्मणेनान्यथा 
व्याख्यातत्वात्‌ । “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्तीति सरवमनइनञ्नन्योऽमिचाकशीतोत्यनइनन्नन्योऽमिप- 
इयति ज्ञस्तावेतौ सस्वक्षेत्रजी' इति । सच्वराव्दो जीवः, क्षेत्रज्ञशब्दः परमात्मेति यदुच्यते, 


प्रातिसि आत्मका मनन कर धीर पुरुष हष और शोकका त्याग कर देता है ) इस प्रकार पूव ग्रन्थमे 


भी मत्ता और मन्ठव्यरूपसे दोनों ही विशेषित किये गये हैं। यह प्रकरण भी परमात्माका है। 
'बह्मविदो वदन्ति’ ( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं ) इस प्रकार वक्ता विशेषका ग्रहण परमात्माके स्वीकार 
करनेपर ही संगत होता है । इसलिए यहाँ जीव और परमात्मा ही कहने चाहिए । ट्वा सुपर्णा. सयुजा०' 
(दो सुन्दर पक्षवाले अर्थात्‌ समान धमवाले, सदा एकत्र रहनेवाले सहचर, एक ही वृक्ष 
( शरीर ) को आश्रय कर रहते हैं ) इत्यादिमें भी ( यही कठवल्लीका ) न्याय है [ ऋतं पिबन्तो 
इस कठ-श्रृतिमें जिन दो का ग्रहण किया गया है उन दोनों (जोव और परमात्माको ही) 'द्वा सपुर्णा' इस 
मुण्डक श्रृतिमें भी ग्रहण किया गया समझना चाहिए ] वहाँ मी अध्यात्मप्रकरणके कारण लौकिक. 
पक्षियोंका वर्णन नहीं किया गया है । इसमें 'तयोरन्थः पिप्पलं०? ( दोनोंमें एक मधुर [ कमं ] फलोंका 
भोग करता है ) इस प्रकार अदन ( मक्षण ) लिङ्गसे जीवात्मा अवगत होता है । ओर 'अनइनन्नन्यो 
अधिचाकशीति' ( दूसरा न भोगता हुआ प्रकाश करता है) इन अभक्षण और चेतनत्वरूप लिड्रोंसे 
परमात्मा अवगत होता है । उसके आगेके मन्त्रमें 'समाने वृक्षे पुरुषो०? ( एक ही शरीरूपी वृक्षमें 
मुह्यमान-यह देह मैं है, इस प्रकार देहसे तादात्म्य अभिमानको प्राक्त हुआ दीनमावसे मोहको प्राप्त 
होकर शोक करता हे । जब अनेक योगमागोसि चित शुद्धकर उस परमात्माकी महिमाको जानता है, 
तब शोक रहित होता है ) इन दोनों को ही द्रट्टा और द्रश्‍व्यमावसे विशेषित करते हें । दूसरे कहते 
है--द्वा सुपर्णा? यह मन्त्र इस अधिकारके सिद्धान्तका प्रतिगादन नहीं करता, क्योंकि पैङ्गिरहस्य- 
्राह्मणमें उसका अन्य प्रकारसे उयाह्यान किया गया है। “तयोरन्यः पिप्पछ०' ( उनमेंसे एक मधुर 
कर्मफल भोगता है वह सत्त्व ( बुद्धि) है और दूसरा खाये विना देखता रहता है अर्थात्‌ कमंफलका 
उपभोग किये विना देखता रहता है वह ज्ञ-क्षेत्रज्ञ है, ये.दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं) सत्वशब्द जीव 
वाचक है और क्षेत्रज्ञशब्द परमात्मा वाचक है ऐसा जो कहा जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 


| ` सत्यानन्दी-दीपिका | 
२ भाष्यमें (द्वा सुपर्णा’ यहाँ से लेकर 'वीतशोकः? तक जो अभिप्राय लिखा गया हे वह 


वृत्तिकारका मत है । भाष्य्रकारके मतमें तो 'द्वा सुपर्णा? यह.वाक्य इस अधिकरणका विषथवाकय. 
नहीं है । आगे 'अपर आह” से लेकर इसको स्पष्ट करते हैं । 

# भाष्यमें “अपरः? शब्दका अ्थ--'न पर अपरः’ इस विग्रहे अनुसार स्वयं भाष्यकारका 
प्रहण है अर्थात्‌ अपरसे भाष्यकार स्वयं अपना अभिमत उपस्थित करते हैं। यह अधिकरण जीव 
धीर ईश्वरको सिद्ध करता है, परन्तु ङ्का सुपा? यह मन्त्र जीव ओर ईश्वरका प्रतिपादन नहीं करता, 


i क्योकि पेङ्गिरहस्पत्राद्वाणते विरोध है, इस ब्राह्मणमें तो बुद्धि ओर क्षेत्रज्ञका ग्रहण किया गया है ।. 


१६६ ब्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ आ० ९ पा० २ 


तन्न; सस्वक्षेत्रज्ञशब्दयोरन्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धस्वात्‌ । तत्रेव च व्याख्यातत्वात्‌- 
“तदेतत्सत्त्वं येन स्वप्नं पष्यति, अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञस्तावेतो सच्वक्षेत्रज्ञौ’ इति । 
नाप्यस्याधिकरणस्य पूवपश्ष भज्ञते। नह्यत्र शारीरः क्षेत्रज्ञः कठत्वभोक्तत्वादिना ससार- 
मणोपेतो चिवक्ष्यते। कथं ताह ? सर्वंसंसारघर्मातीतो ब्रह्मस्वभावइचेतन्यमात्रस्वरूपः 
अनइनक्रन्योऽभिचाकशीति' 'अनइनन्योऽसिपञ्यति ज्ञ” इति वचनात्‌ । 'तत्त्वमसि' क्षेत्रज्ञं चापि 
मां विद्धि? (गी० १३।२) इत्यादि श्र॒तिस्सृतिभ्यशच । तावता च विद्योपसंहारद शंनमेवमेवाव- 
कल्पते; “तावेतौ सच्चक्षेज्ञज्ञौ न ह वा एवंविदि किंचन रज आध्वंसते’ इत्यादि । कथं पुन रस्मिन्पक्षे 
तयोरन्यः पिप्पल॑ स्वाद्वत्तीति सत्तम्‌? इत्यचेतने सरवे भोक्तृत्ववचनमिति ? उच्यते--नेयं 
श्रतिर चेतनस्य सत्त्वस्य भोकतृत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता। कि तहि? चेतनस्य क्षेत्रज्ञस्याभोक्त्‌ 
त्वं व्रह्मस्वभावतां च वक्ष्यामोति। तदथ सुखादिविक्रियावति सच्चे भोकतृत्वमध्यारोपयति। 
इदं हि कठत्वं भोक्तृत्वं च सत्त्वक्षेत्रशयोरितरेतरस्वभावाविवेककृतं कव्प्यते । परमाथतस्तु 
नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वास्खत्त्वस्य, अविक्नियत्वाञ्च क्षेत्रज्ञस्य । अविद्या प्रत्युप- 
स्थापितस्वभावस्वाञ्च सर्वस्य सुतरां न संभवति। & तथा च श्रुतिः-यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्परपेत्‌) इत्या देना स्तप्नरष्टहस्त्यादिव्यचहारवदविद्याविषय एव कतुत्वादिव्य- 


सत्त्व ओर क्षेत्रज्ञ शब्द अन्तःकरण तथा जीवपरक प्रसिद्ध हैं। ओर उसीमें ( पेद्धिरहस्यब्राह्मणमें ) 
तदेतत्सत्त्वं०' ( जिससे स्वप्न देखता है वह यह सत्त्व हे. ओर जो यह शारीर उपद्रष्टा है एह क्षेत्रज्ञ है 
ऐसे ये दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं ऐसा ही व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार यह ऋक (द्वा सुपर्णा) 
इस अधिकरणके पूवपक्ष भाव ( सत्त्व शब्दसे बुद्धि और क्षेत्रज्ञ शब्दसे जीवके ग्रहण ) का प्रतिपादन 
नहीं करती । वस्तुतः कतृंत्व, भोक्तृत्व, आदि संसारी धर्मोसे युक्त शारीर-क्षेत्रज्ञ यहाँ विवक्षित नहीं है । 
किन्तु सब संसार धमेसि अतीत ब्रह्मस्वभाव चतन्यमात्र स्वरूप यहाँ विवक्षित है, क्योंकि 'अनइनन्न- 
न्यो’ 'अनइनन्नन्यो२' ( अन्य परमात्मा न भोगता हुआ देखता रहता है ) 'तत्त्वमसि' क्षेत्रज्ञं चापि०' 
( क्षेत्रज्ञ भी मुझे ही जान ) इत्यादि श्रुति स्मृतियोसे मी यही अथ युक्त है । केवल मन्त्र व्याख्यानसे 
ही 'तावेतों०' ( वे दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं, इस कार जाननेवाले विद्वानुमें अविद्या कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं करती ) इत्यादि ब्रह्माविद्याका उपसंहारदशंत | 'तेषामेचेतां ब्रह्मविद्यां वदेत्‌’ ] जीवके ब्रह्मभाव 
कथनसे ही संगत होता है, परन्तु इस पक्षमें 'तयोरन्यः'० ( उन दोनोंमें एक मधुर कमफल भोगता 
है वह सत्त्व है ) इस प्रकार अचेतन `सत्त्वमें भोवतृत्व वचन कंसे संगत होगा ? कहते हैं--अचेतन 


सत्त्वमें भोषतृत्व कहूँगी, इसलिए | द्वा सुपर्णा | थह श्रति प्रवृत्त नहीं हुई है, किन्तु चेतन क्षेत्रज्ञमें 
अभोक्तृत्व और ब्रह्मस्वभावत्व कहुंगो, इसके लिए सुख आदि विक्रिया--विकारवाले सत्त्वमें 


भोक्तृत्वका अध्यारोप करती है । वस्तुतः कतृत्व ओर भोक्तृत्व तो सत्त्व ओर क्षेत्रज्ञके परस्पर स्वभावके 
अविवेकसे कल्पित हैं । परमार्थसे तो दोनोंमें सं एकमें भी कतृत्व आदि सम्मव नहीं हैं; क्योंकि बुद्धि 
अचेतन है ओर क्षेत्रज्ञ कूटस्थ विकार रहित है । अविद्यास प्रत्युपस्थापित स्वमावत्राला होनेसे सत्त्वमें 
कतृत्व भोक्तृत्व सुतरां संभव नहीं है । इस प्रकार “यत्र वा अन्यदिव०' ( जहाँ-अविद्या अवस्थामें 
हृत-सा होता हे वहाँ एक दूसरेको देखता है ) इत्यादिसे श्रति स्वप्नमें देखे हुए हस्ती आदि व्यवहारके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ऋ जसं स्वप्न पदाथ मिथ्या होनेपर भी अविद्यासे सत्य प्रतीत होते हैं, ऐसे ही संपूण प्रपञ्च 


भी मिथ्या होते हुए अविद्यास सत्य प्रतीत होता है अर्थात्‌ दोनों अविद्या कल्पित होनेसे मिथ्या ही हैं, 
वस्तुतः एक परमात्मा ही सत्य है। किञ्च पैङ्गिरहस्यत्राह्मणके व्याख्यानके अनुसार द्वा सुपर्णा 
इत्यादि मुण्डक वाकय इस अधिकरणका विषयवावय नहीं हो सकता । किन्तु "ऋतं पिबन्तो” इत्यादि 


अघि० ४ सू० १३ | ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १६७ 


बहार दर्शायति | “यत्र त्वस्य सवमात्मैवा भूत्तव्केन क॑ पर्येत्‌’ ( बु» ४।७।१५ ) इत्यादिना च 
विवेकिनः कतृंत्वादिव्यवहाराभावं दर्शयति ॥१२॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ सू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३॥ 

पदच्छेद--अन्तरः, उपपत्तेः । 

सूचरा्थ- ( अन्तरः ) 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो ह्यते’ इस श्रृतिसे प्रतिपाद्यमान नेत्राभ्यन्तगंत 
पुरुष परमात्मा ही है । छायात्मा आदि नहीं, ( उपपत्तेः ) क्योंकि उक्त श्रुति प्रतिपादित आत्मत्व 
अमृतत्व आदि धर्मोकी परमात्मामें ही उपपत्ति होती है। 

& 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो द्यत एष आत्मेति होवाचतदम्ूृतमभयमेतत्ब्रह्मेति | तद्यद्यप्यस्मि- 
न्सपिरवोदकं वा सिञ्चति वत्मनी एव गच्छति’ ( छा» ४।१५।१) इत्यादि श्रयते । तत्र संशय; 
किमयं प्रतिबिग्वात्माऽयधिकरणो निदिइयते, अथवा विज्ञानात्मा, उत देवतासमेन्द्रियस्या- 
थिष्ठाता, अथवेश्वर इति । कि तावत्पात्तम्‌ ? छायात्मा पुरुषप्रतिरूप इति । कुतः ? तस्य 
रृऱ्यमानत्वप्रसिद्धेः। 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते' इति च प्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । विज्ञानात्मनो 
वाऽयं निदेश इति युक्तम्‌। स हि चक्षुषा रूपं पश्यंश्रक्षुषि संनिहितो भवति । आत्मशब्द- 
श्रास्मिन्पक्षे ऽनुकूलो भवति। आदि्यपुरुषो वा चश्नुषोऽ नुग्राहकः प्रर्त\यते; रश्मिमिरेषो $स्मि- 
प्रतिष्टित”: ( बृ० ५।५।२ ) इति श्रुतेः, असतत्वादीनां च देवतात्मन्यपि कथंचिस्संभवात्‌ । 


समान अविद्या विषयक ही कतृत्वादि व्यवहार दिखलाती है। और “यत्र खस्य०' (परन्तु जहाँ इसके 
लिए सब आत्मा हो गया है वहाँ किससे किसको देखे ) इत्यादिसे यह श्रुति ब्रह्मवित्‌में कतृत्वादि 
व्यवहारका अमाव दिखलाती हे ॥ १२ ॥ 

य एघो$क्षिणि०' ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है यह आत्मा है ऐसा कहा है यह 
अमृत, अमय और ब्रह्मस्वरूप है । उस-पुरुषके स्थानरूपनेत्रमे यदि घृत वा जल डाले तो वह पलकोंमें 
ही चला जाता है ) इत्यादि श्रुति है । यहाँ संशय होता है कि नेत्र अधिकरणवाला यह क्या छायात्मा 
अथवा जीव या इन्द्रियके अधिष्ठाता देवता वा ईइवरका निर्देश हे । तो यहाँ क्या प्राप्त होता है? 
पूवपक्षी-- पुरुषके प्रतिबिम्ब-छायात्माका निदेश है, किससे ? इससे कि उसका हृश्यम।नत्व प्रसिद्ध है। और 
'य एषो5क्षिणि०' 'नेत्रमें यह जो पुरुष दिखाई देता है) इसप्रकार प्रसिद्धके समान उपदेश भी है । अथवा 
जीवात्मा विषयक यह निर्देश युक्त है, क्योंकि वह चक्षुसे रूपको देखता हुआ ेत्रमें सन्निहित (सम्बन्धित) 
होता है । इस पक्षमें श्रुति निदिष्ट आत्मशब्द मी अनुकूल-संगत होता है । अथवा नेत्रेन्द्रियका अनुग्राहक 
आदित्य पुरुष प्रतीत होता है, क्योंकि 'रस्मिभिरेषोऽस्मिन्‌०' ( किरणोंके द्वारा यह सूर्य नेत्रमें 
' प्रतिष्ठित है ) ऐसी श्रुति है। और अमृतत्व आदिका देवतात्मामें यथाकथंचित्‌ संभव मी है । परन्तु 
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कठवल्ली वाक्य ही इस अधिकरणका विषयवाक्य है । ऐसा सिद्ध होता है । इसलिए जीव और परमेश्‍वर 
इन दोनोंका यहाँ ग्रहण करना युक्त है, जीव और जड़ बुद्धिका नहीं है ॥ १२॥ 

# छान्दोग्योपनिषद्के चतुथ अध्यायमें उपकोसलविद्याका प्रकरण है । उसमें सत्यकाम जाबालने | 
कमलके पुत्र उपकोसलको “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते” इस श्रृतिसे चाक्षषपुरुषका उपदेश दिया 
है। इस चाक्षुष पुरुषको लेकर संशय होता है कि. चाक्षुषपुरुषसे किसका ग्रहण .करना युक्त है।' 
क्योकि छाया, जीव, देवता तथा परमेखरके लिङ्ग यहाँ उपलब्ध होते हें । जैसे गत अधिकरणमें 
ऋत पिबन्तौ’ इसमें प्रथम श्रुत चेतनत्वके अनुसार चरमश्रुत गुहाप्रवेश आदि लिये गये हैं: बेसे 


क 
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नेश्वरः; स्थानविशेषनिदशादिस्येय प्रासे डरसः । परमेश्वर एवाद्मिप्यभ्यन्तरः पुरुष 
इहोपदिष्टइति। करमात्‌ ? उपपत्तेः। उपपद्यते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपदिद्यमानम्‌। 
आत्मत्वं तावन्मुर्यया दुरा पर मे श्य द्यते; स आत्मा तत्वमसि इति श्रतेः । अमुतस्वा- 
भयत्वे च तरिमद्सकन्छुदो श्रयेते। तथा परमेशध्वरानुरूपमेतदक्षिरथानम्‌। यथा (ह 
परमेश्वरः सह, दोषरहितः; अपहत्पप्मत्वदश्दणात; दथाऽधि रथान सवल एरहित३ प- 
दिष्टं, 'तद्यद्यप्यरिमन्सांपिवादक चा सिञ्चति वःमनी एव गच्छति’ इति श्रतेः। रूयद्वामत्वादि गुणो- 
पद्‌ शाश्च तरम वव.द्फतं। एत रूयद्टास इप्याचक्षत, एत (ह सवण वामान्यमिरुंयस्ति’ | एष उ 
एव वामनीरेष हि सर्वाणि वामानि नयति' । 'एष उ एव माभनीरेष हि सवषु लोकेषु भाति’ ( छा० 
४।१५।२,३,४ ) इति च । अत उपपत्तेरन्तरः पर मेश्वरः ॥१३॥ 


स्थानादिव्यपदेशाच्च ।। १४॥ 

पदच्छेद--स्थानादिव्यपदेशात, च । 

सूत्राथ--ओर 'यच्चक्षषि तिष्ठन्‌’ ध्यानके लिए इसप्रकार स्थान आदिके कथनसे सवगत 
परमेश्वरका अक्षिस्थान भी हो सकता है । अतः 'य एषोऽक्षिणि' यहाँ अक्षिपुरुष परमेश्वर हो है ! 

कथं पुनराकाशवत्सवगतस्य व्रह्वणो ऽ ध्यरंपं रथानम पपर इति? अत्रोच्यते-भवे- 
देषाऽनववलू सिः, यद्येतदेवेक स्थानमस्य निदिष्टं सवेत्‌। सन्त हन्याग्यापि पृथिव्यादीनि 
स्थानान्यस्य निःदप्टानि--'यः पृथिव्यां तिष्टन! ( ० ३।७।३ ) इत्यादिना । तेषु {ह चक्षुरपि 
स्थान विशेषके निर्देशसे सवंगत-ईव्वरका ग्रहण सम्भव नहीं हे । सिङान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं-चक्ष॒के अभ्यन्तर पुरुष शब्दसे यहाँ परमेश्वर ही उपदिष्ट हे, किससे ? इसमे कि प्रतिपादित गुणोंको 
उसमें उपपत्ति होती है। श्रतिमें उपदिश्यमान गुण समूह परमेश्वरमें ही घटते हैं। “स आत्मा तत्त्व- 
ससि’ ( वह आत्मा है वही तृ है ) इस श्रतिसे उपदिष्ट आत्मत्व मुख्यवृत्तिसे परमेश्‍वरमें उपपन्न 
होता है। अमृतत्व और अभयत्व श्रृतिमें परमेश्वरके लिए वार-वार सुने जाते हैं। इसीप्रकार यह 
अक्षिस्थान परमेश्‍वरके अनुरूप है। अएहतपाप्मत्व-पापरहितत्व आदिके श्रवणसे जसे परमेश्वर सब 
दोषोंसे अलिप्त है, वसे अक्षिस्थान भी सब लेपोंसे रहित उपदिष्ट है, क्योंकि तद्यद्यप्य०? ( यदि नेत्रमें 
घृत या जल डाले तो वह पलकोंमें ही चला जाता है ) ऐसी श्रुति हँ । 'एतं रंयद्वाम०' (इसको 'संय- 
द्वाम' ऐसा कहते हैं, क्योंकि सम्पण सेवनीय वस्तुएं सब ओरसे इसे ही प्राप्त होती हैं ) 'पुष उ एव०' 
( निश्चय यही वामनी है, क्योंकि यही सब प्राणियोंके पुण्य फलोंको वहन करता ह) और एष उ एव०' 
( निश्चय यही अक्षिपुषष भामनी हं, क्योंकि आदित्य, चन्द्र आदिरूपसे यही सब लोकोंमें प्रकाशित 
होता हे ) इसप्रकार संयद्वामत्व आदि गुणोंका उपदेश भी उस परमेश्‍वरमें हो उपपन्न होता है, इस 
उपपत्तिसे अक्षि अभ्यन्तर पुरुष परमेश्‍वर ही हे ॥ १३ ॥ | 

आकाशके समान सवगत ब्रह्मका नेत्ररूप अल्पस्थान किस प्रकार हो सकता ह ? इसपर कहते 
है--यदि उस ब्रहाका यही एक स्थान निर्दिष्ट होता तो यह अनुपपत्ति होती । परन्तु 'यः एथिब्यां 
तिष्टन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीका नियमन करता है, जिसको पृथ्वी भी नहीं जानती ) इत्यादिसे 
पृथ्वी आदि अन्य स्थान भी उसके लिए निर्दिष्ट हैं। उन स्थानोंमें “यश्चक्षुषि तिष्ठनू०” ( जो चक्षमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ही यहाँ भी 'हश्यते' इस लौकिक दशंनसे छायापुरुषको अवगतिके अनुसार चरमश्रत अमृतत्व आदि भी 
ध्यानके लिए लेने चाहिएँ । इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष है । पूवपक्षमें छायात्मा उपास्य है 
और सिद्धान्तमें ब्रह्म उपास्य है ॥ १३ ॥ 


अधि० ४ सू० १५] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १६९. 


निनएम£ यश्चक्षुपि तिष्टन्‌ रति । स्थानादिव्यपदेशात याह्शहणंनतदरशायप्ति-- न केवल 
स्थानमेवेकमनुचितं ब्रह्मणो निदिद्यमानं हश्यते, कि तहि? नामरूपमिस्येवंजातीय- 
कमप्यनामरूपस्य ब्रह्मणो ऽनुत्चितं निर्दिद्यमानं रर्यते- तस्योदिति नाम’, हिरण्यञ्मध्च 
( छा० १।६।७,६ ) इत्यादि । निगुणमपि सद्त्रह्म नामरूपगतगुणेः खगुणसुपासनाथ तत्र 
तत्रोपदिश्यत इत्येतदप्युक्तमेव। सवगतस्यापि ब्रह्मण उपलब्ध्यथ स्थानविशेषो न 
विरुध्यते, शालग्राम इच विष्णोरित्येतदप्यक्तमेव ॥१'०॥ 


सुखविशिष्टाभिधानादेव च ॥ १७ ॥ 
पदच्छेद --सुखबिरिष्टाभिधानातु, एव, च । 


सूत्राथ---और प्राणो ब्रह्म, कं ब्रह्म, खं ब्रह्म' इस श्रृतिमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका अभिधान है 
इससे भी “य एषोऽक्षिणि पुरुषो हश्यते' यह नेत्रके अभ्यन्तर पुरुष परमात्मा ही हे । 


६ अपि च नवात्र विवदितव्यम्‌ कि त्रह्मास्मिन्वाक्येऽभिघीयते न वेति । सुख- 
विरिष्टामिवानादेच ब्रह्मत्वं खिद्धम्‌। सुखविशिए्ट हि ब्रह्म यद्वाक्योपक्रमे प्रक्रान्तं प्राणो ब्रह्म 
कं ब्रह्म खं ब्रह्म इति, तदेवेहामिहितं; प्रकृतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 'आचायस्तु ते गति वक्ता 
( छा० ४।१४।१ ) इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानात्‌ । कथं पुनर्वाक्योपक्रमे सुखविशिष्ट 
ब्रह्म विज्ञायत इति? उच्यते--'प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म खं बह्म’ इत्येतद्ग्नीनां वचनं श्रुत्वोपकोसल' 
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रहता हुआ ) इसप्रकार चक्षुका मी निर्देश है। स्थानादिव्यपदेशात्‌” इस सूत्रमें आदि' पदके 
ग्रहणसे सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि ब्रह्यका निदिश्यमान केवल एक ही. अनुचित स्थान नहीं दिखाई 
देता, किन्तु “तस्योदिति नाम” (उसका 'उत्‌' ऐसा नाम है अर्थात्‌ सवंपापोंसे रहित होनेसे परमात्मा- 
को “उत्‌” कंहा गया है ) और “हिरण्यइमश्रुः' ( सुवणके समान दाढ़ी मूँछवाला ) इत्यादिसे नाम 
और रूपसे रहित ब्रह्मका इस प्रकारका निदिश्यमान अनुचित नाम, रूप आदि भी दिखाई देता है । 
ब्रह्म निगुण है तो भी नाम तथा रूपगत गुणोंसे सगुणका उपासनांके लिए स्थल स्थलपर उपदेश 
किया जाता है, यह कहा जा चुका है। जैसे उपासनाके लिए. विष्णुका शालग्राममें उपदेश विरुद्ध 


नहीं है, वसे सवव्यापक ब्रह्मका भी उपलब्धिके लिए विशेष स्थानमें उपदेश विरुद्ध नहीं है। यह भी 
पीछे कहा जा चुका है ॥ १४ ॥ 


और 'य/एषोऽक्षिणि पुरुषो दश्यते' इस वाक्यमें ब्रह्मका अभिधान है अथवा नहीं, इस 
विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए, क्योंकि सुख विशिष्टके अभिधानसे ही ब्रह्मत्व सिद्ध है । प्राणो 


ब्रह्मश? ( प्राण ब्रह्म है, क ब्रह्मा है, खं ब्रह्मा है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें जो सुखविरिष्ट ब्रह्म 
प्रस्तुत है उसका ही [ 'य एषोऽक्षिणि’ ] यहाँ अभिधान है, क्योंकि प्रकृतका ग्रहण करना ही उचित है 
अर्थात्‌ श्रत्युक्त प्रकृतवाचक “यः शब्दसे प्रकृत ब्रह्मका ही ग्रहण करना उचित है । 'आचायस्तु०' 
( आचाय तुझे इनके फलकी प्राप्तिका ] मार्ग बतलायेंगे ) इस प्रकार गतिमात्रके अभिधानकी 
अग्नियोंने प्रतिज्ञा की है तो फिर वाक्यके आरम्भमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका विज्ञान कँसे होता है ? इसपर 
कहते हैं “प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म ०? ( प्राण ब्रह्म है, कं ब्रह्म है, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार अग्नियोंका यह 


वचन सुनकर उपकोसरूने कहा--“बिजानाम्थहं ०? ( सूत्रात्मा-प्राण बृहत्‌ होनेसे ब्रह्मा है, यह मैं जानता 
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% सिद्धान्ती प्रकरणको लेकर विवादका निराकरण करते हैं-सुखविशिष्ट ब्रह्म ही “य एषोऽ- 


क्षिण पुरुषो दृश्यते” इस श्रुतिस्थ सवंनाम 'यः' पदसे प्रतिपादित है । अतः नेत्रस्थ पुरुष ब्रह्म ही है । 
परन्तु प्रकरणसे प्रबल दृश्यत्व रिङ्गसे एवं 'य एष? इस सवनाम पदसे नेत्रस्थ पुरुषशब्दसे छायात्मा- 
का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए ? ऐसा नहीं, क्योंकि उपकोसलके प्रति अग्नियोंके उपदेशसे छायात्मा- 
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उवाच--विजानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्म, कं च खं च तु न विजानामि’ इति। तत्रेदं प्रतिवचनम्‌ 
'य्घाव क॑ तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌? ( छा० ४।१०।५ ) इति । तत्र खंशब्दो भूताकादो 
निरूढो लोके । यदि तस्य विशेषणत्वेन कंशब्दः सुखवाची नोपादीयेत । तथा सति केवले 
भूता काशी ब्रह्मशब्दो नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कंश- 
ब्दस्य विषयेन्द्रियसंपर्कजनिते सामये सुखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदि तस्य खंशब्दो विशेषणत्वेन 
नोपादीयेत, लोकिकं सुखं ब्रह्मे ति प्रतीतिः स्यात्‌ । इतरेतरविशेषितौ तु कंखंशब्दो सुखा- 
त्मकं ब्रह्म गमयतः। तत्र द्वितीये ब्रह्मराव्दे ऽ नुपादीयमाने कं खं ब्रहम त्येवोच्यमांने कंशब्दस्य 
विशेषणस्वेनेवोपयुक्तस्वास्खुखस्य गुणस्याध्येयत्वं स्यात्‌, तन्मा भूदित्युभयोः कंखंशब्दयो- 
ब्रह्मशब्द्शिरस्त्व॑ 'क॑ ब्रह्म खं ब्रह्मः इति | % इष्टं हि सुखस्यापि गुणस्य शुणिवद्धयेयत्वम्‌। 
तदेवं वाक्योपक्रमे सुखविरिष्टं बर्ोपदिएम्‌। प्रत्येकं च गार्हपत्यादयोऽग्नयः स्वं स्वं महि- 
हुँ, किन्तु क॑ ओर ख को नहीं जानता अर्थात्‌ विषय और इन्द्रिथके संयोगजन्य सुख और खं--भूता- 
काश ये दोनों अनित्य और जड़ होनेसे किस प्रकार ब्रह्म रूप हैं यह में नहीं जानता ) अब इसका यह 
उत्तर है--'तद्वाव क०' ( निश्‍चय जो 'क'-सुख है वही 'ख'-आकाश हे और जो 'खं' है वही 
'क' है ) इस श्रृतिमें निदिष्ट 'ख' शब्द भूताकाशमें रूढ है, यह लोक प्रसिद्ध है। यदि उसके विशेषण- 
रूपसे सुखवाची 'क' शब्दका ग्रहण न करें तो नाम आदि प्रतीकोंमें जसे ब्रह्मका प्रयोग है, वसे ही 
प्रतीकके अभिप्रायसे केवल भूताकाशमें ब्रह्म शब्द प्रयुक्त है, ऐसी प्रतीति होगी । इसी प्रकार विषय 
और इन्द्रियोंके संयोगसे जन्य सदोष सुखमें 'क' शब्दकी प्रसिद्धि होनेके कारण यदि उसके विशेषण- 
रूपसे 'खं' शब्दका ग्रहण न करें तो लौकिक सुख ब्रह्मा है, ऐसी प्रतीति होगी । परन्तु परस्पर एक 
दूसरेसे विशेषित हुए क' और “खं' शब्द सुखात्मक ब्रह्मकी ही प्रतीति कराते हैं। उसमें यदि 'क' 
शब्दके उत्तर द्वितीय ब्रह्म शब्दका ग्रहण न करें केवल क॑ खं ब्रह्म इतना ही कहें तो 'क' शब्दका 
विशेषणरूपसे ही उपयोग ( खं निष्ठ भूतत्वकी व्यावृत्ति करके चरितार्थं ) होनेके कारण गुणभूत सुख 
ध्येय नहीं होगा । ऐसा न हो, इसलिए दोनों 'क' और 'खं' शब्दोंके उत्तर 'ब्रह्म' शब्दका 'क ब्रह्मा 
ख ब्रह्म इस प्रकार प्रयोग किया गया हे । गुणरूप सुखका मी गुणी ब्रह्माके समान ध्यान करना 
अभीष्ट है । इसलिए वाक्यके आरम्ममें वही सुख विशिष्ट ब्रह्म उपदिष्ट है । और गाहँपत्य आदि 
अग्नियोंमें से प्रत्येक अपनी-अपनी महिमाका उपदेश कर “एष सोम्य०' ( हे सोम्य ! यह अपनो विद्या 
ओर आत्मविद्या हमने तुमसे कही ) इस प्रकार उपसंहार करती हुई पहले ब्रह्माका निर्देश है ऐसा 


| नोन सत्यानन्दी-दीपिका 
की प्रतीति नहीं होती है । उन्होंने तो नित्य सुखरूप ब्रह्मका ही उपदेश किया है। छाया तो जड़ और 


अनित्यत्वादि दोषोसे युक्त है, इसलिए चक्षस्थ पुरुषसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना युक्त है । 

% उपकोसलका उपाख्यान इस प्रकार है--'उपकोसलो ह वे कामलायनः सत्यकामे जाबाले ब्रह्म- 
चर्यमुवास (छा० ४।१०।१) (कमलका पुत्र उपकोसळ सत्यकाम जाबालके यहाँ ब्रह्वाचयं ग्रहणकर रहता 
था) उसने बारह वर्षतक आवाय द्वारा स्थापित अग्नियोंकी सेवा की । आचायंने अन्य ब्रह्म चारियोंका तो 
समावतन संस्कार कर दिया, किन्तु केवल इसीका नहीं किया । विना उपदेश किये आचाय बाहर 


चले गये । उपकोसलने मानसिक खेदसे अनशन व्रत किया । उसकी सेवासे प्रसन्न हुई अग्नियोंने 
मिलकर उसे उपदेश किया 'प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म खं ब्रह्म' ( प्राण ब्रह्मा है, क॑ ब्रह्म है, ख ब्रह्मा है) 


तब उपकोसलने कहा, 'विजानाम्यहं यत्प्राणो बह्म०' तब वे बोले-जो “क है' वही 'ख' है और जो 
'खं' हे वही कं! हें । फिर ग्राहपत्यने उपदेश किया--'पृथ्वी, अग्नि, अन्न और आदित्य ये मेरे चार 
शरीर-विभूतियाँ हैं, आदित्यके भीतर जो यह पुरुष दिखाई देता है वह में हूं ।' अन्वाहार्यपचन-दक्षि- 
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मानमुपदिइय 'एषा सोम्य ते$स्मद्विद्यात्मविद्या च' इत्युपसंहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निर्दि एमिति ज्ञाप- 
यस्ति । आचायस्तु ते गति वक्ता' इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानमर्थान्तरविवक्षा वारयति । 
“यथा पुष्करपलाश आपो न शिलष्यन्त एवमेवंविदि पापं कम न श्लिष्यते' (छा० ४।१४।३) इति चाक्षि- 
स्थानं पुरषं विज्ञानतः पापेनानुपघातं ब्रुवन्नक्षिस्थानस्य पुरुषस्य रहम दर्शयति। तस्मा- 
व्प्रकृतस्येव बरह्मणो ऽक्षिस्थानतां संयद्‌वामस्वादेगुणता चोवत्त्राऽचरादिकां तद्विदो गति 
वक्ष्यामीत्युपक्रमते-'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मेति होवाच' (छा० ४।१५।१) इति ॥ १५॥ 
श्रतोपनिषत्कगत्यमिधानाच ॥ १६ ॥ 

पद्च्छेद्‌--श्रृतोपनिषत्कगत्यभिधानात्‌, च । 

सूत्राथ--और “अथोत्तरेण तपसा' इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाका 
अनुष्ठान करनेवालेकी जो गति अभिहित है वही गति-माग नेत्रस्थ पुरुषको जानंनेवालेंकी है । अतः 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है । 

इतश्चाक्षिस्थानः पुरुषः परमेरवरः, यस्माच्छुतोपनिषत्कस्य श्रुतरहस्यविज्ञानस्य ब्रह्म- 

विदो या गतिद्बयानाख्या प्रसिद्धा श्रुतो--'अथोत्तरेण तपसा बह्याचर्यण श्रद्धया विद्ययात्मान- 
ज्ञापन कराती हैं 'आचायस्तु ते गतिं वक्ता’ ( आचायं तो तुझे गति कहेंगे ) गति मात्र अभिधानकी 
प्रतिज्ञा अन्याथंकी विवक्षाका निवारण करती है अर्थात्‌ आत्मविद्याके फलमात्र अभिधानकी प्रतिज्ञा 
परमात्मासे भिन्न छायात्माकी विवक्षाका निषेव करती है । यथा पुष्करपलाश०' ( जसे कमलपत्र 
जलसे सम्बन्धित नहीं होता उसी प्रकार जैसे ब्रह्मका मैं उपदेश करूँगा उसे जाननेवालोंमें पाप कमका 
सम्बन्ध नहीं होता ) इस प्रकार श्रुति अक्षिस्थ पुरुषको जाननेवालेमें पाप सम्बन्धका निषेध करती हुई 
अक्षिस्थ पुरुषमें ब्रह्मात्व दिखलाती है । 'य एषोऽक्षिणि०? ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ऐसा कहा ) इससे आचाय प्रकृत ब्रह्माके ही अक्षिस्थानत्व और संयद्वामत्व आदि गुणोंको 
कहकर उसके जाननेवालेके लिए अचि आदि गतिको कहुंगा, ऐसा उपक्रम करते हें ॥ १५ ॥ 

इस हेतुसे मी नेत्रस्थ पुरुष परमेश्‍वर ही है, क्योंकि जिसने उपनिषद्‌ सुना है अर्थात्‌ जिसने 
सगुण ब्रह्मकी उपासना की है, उस सगुण ब्रह्म उपासक की जो देवयान नामक गति--'अथोत्तरेण०' 
( शरीर पातानन्तर स्वधर्मेरूप तप, ब्रह्मचयं श्रद्धा और विद्यासे आत्माकी खोज करते हुए [ ध्यान 
कर वे ] उत्तर मागके द्वारा आदित्य लोकको प्राप्त होते हैं । यही प्राणोंका आश्रय है, यही अमृत है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

णाग्निने उपदेश दिया--'जल, दिशा, नक्षत्र और चन्द्रमा ये मेरे चार शरीर हैं, चन्द्रमामें जो यह 
पुरुष दिखाई देता है 'वह मैं हूँ'। अनन्तर आहवनीय अग्निनेउपदेश किया--प्राण, आकाश, 
युलोक और विद्युत्‌ ये मेरे चार शरीर हैं। यह जो विद्यतूमें पुरुष दिखाई देता है “वह मैं है” इस 
प्रकार तीनों अग्नियोंने अपनी-अपनी विद्याका उपदेश कर कहा- है उपकोसल ! यह तुझे हमने 
अपनी-अपनी विद्याका उपदेश किया और हम तीनोंने मिलकर 'प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म इस 
आत्मविद्याका उपदेश किया और आगे उन्होंने कहा कि आचाय तुझे गतिका उपदेश करेंगे । 
उपकोसलसे सारा समाचार ज्ञात होनेपर आचाय बोले--हे उपकोसंल ! “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुश्यत 
एष आत्मेति होवाच’ इस प्रकार आचारयने उपकोसलको ब्रह्मतर्वका उपदेश किया । इस परिस्थितिमें 
अग्नियाँ ब्रह्मका उपदेश करें और आचायं छायात्माका उपदेश करे यह सरवंथा असंगत है । क्योंकि 
अग्नियों और आचायंके उपदेदामें एकवाक्यता प्रतीत होती है । वक्ताके भेदसे अर्थका भेद नहीं होता, 
अत: अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा ही हे ॥ १५ ॥ 
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मन्विष्यादित्यममिजयन्ते । एतद्वै प्राणानामायतनमेतदसृतमभयमेतत्परायणमेतस्मान्न पुनरावतन्ते’ 
( प्रन ० १।१० ) इति स्मृतावपि--'अग्निञ्योतिरहः छुकः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाता 
गच्छन्ति ब्रह्म बह्मविदो जना? (गीता० ८।२४) इति । सेवेहा्षिपुरुषबिंदो ऽभिघीयमाना दद्यते। 
अथ यदु चेवास्मिञ्छव्यं कुवन्ति यदि च नाचिंषमेवामिसंमवन्ति’ इत्युपक्रम्य , # आदित्याञ्चन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युत तत्पुरुषोऽमानवः स एनान्ब्रह्म गमयत्येष देवपथो ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 
सानवमावत नावतन्ते ( छा० ४१५५ ) इति । तदिह ब्रहविद्विषया प्रसिद्धया गत्याऽक्षि- 
स्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते ॥ १६ ॥ 
अनवस्थितेरसंमवाच्च नेतरः ॥ १७ ॥ 

'पदच्छेद--अनवस्थितेः, असम्भवात्‌, च, न, इतर: । 

सूत्राथ--( अनवस्थितेः ) सवंदा स्थिति न होनेसे ( च ) और ( असम्भवात्‌ ) अमृतत्वादि 
गुणोंके असम्भव होनेसे ( इतरः ) ब्रह्म भिन्न छायात्मा आदि अक्षिस्थ पुरुष ( न ) नहीं हो सकते । 

तत्पुनरुक्त छायात्मा, विज्ञानात्मा, देवतात्मा वा स्यादक्षस्थान इति । अत्रोच्यते- 
न छायात्मादिरितर इह ग्रहणमर्हति। कस्मात्‌ ? अनवस्थितेः। न तावच्छायात्मनश्चक्षषि 


यही अभय है और यही परमगति है, इसको पाकर फिर नहीं लौटते ) इस श्रृतिमें तथा 'अग्निर्ज्यो- 
तिरहः०› ( अग्नि, शुक्ल पक्ष, षट्माष उत्तरायण नामक ये देवता हैं। मरणानन्तर इन देव- 
ताओंके मागसे जानेवाले ब्रह्मोपासक पुरुष ब्रह्मको प्राप्त होते हैं ) इस स्मृतिमें भी प्रसिद्ध है । “अथ 
यदु०' ( उपासकक्रे देहपातानन्तर उसके पुत्र-बान्धवादि ओध्वंदेहिक [ शव-संस्कार ] करें अथवा न 
करें, दोनों दशाओंमें यह उपासक उपासनाकी महिमासे अचि-अभिमानी देवताको ही प्राप्त होता है ) 
इस प्रकार उपक्रम कर 'आदित्याच्चन्द्रमसं०' ( आदित्यसे चन्द्रमाको, चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता 
है । वहाँसे अमानव पुरुष इन उपासकोंको कार्य ब्रह्मके पास पहुँचाता है, यह देवपथ ही ब्रह्मपथ 
है । इस मागसे जानेवाले उपासक इस मानव मण्डलमें नहीं लोटते ) इसप्रकार यहाँ नेत्रस्थ पुरुषको 
जानने वालोंकी भी वही कही गई गति देखी जाती है जो ब्रह्मोपासकके लिए निर्दिष्ट गति है। इससे 
यहाँ ऐसा निश्चय होता है कि ब्रह्मविषयक प्रसिद्ध गतिसे अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है॥ १६ ॥ 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा, विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर कहते 
है--परमेशवरसे भिन्न छायात्मादिका यहाँ ग्रहण करना युक्त नहीं है । किससे ? इससे कि उनकी अनव- 
स्थिति है । प्रतिबिम्बरूप छायाका चक्षमें नित्य अवस्थान सम्भव नहीं है । जब कोई पुरुष नेत्रके पास 
आ जाता है तब नेत्रमें पुरुषकी छाया दिखाई देती है । उसके हट जानेपर नहीं दिखाई देती । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% अचि ( अग्नि ) देवतासे अहर्‌ ( दिन ) देवताको, अहर्‌से शुक्लपक्ष, शुक्लपक्षसे उत्तरायण, 
उत्तरायणसे संवत्सर, संवत्सरसे देवलोक, पश्चात्‌ वायू, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌ लोकमें उपासकोके 
पहुँचने पर ब्रह्मलोकसे अमानव पुरुष आकर उन्हें ब्रह्मलोकमें पहुँचाता है। अचिरादि देवोंकी पर- 
स्परासे विशिष्ट यह माग देवपथ कहलाता है । गन्तव्य ब्रह्मके साथ यह मागं सम्बन्ध रखता है, इस- 
लिए यह ब्रह्मपथ भी कहलाता है । इस का ब्रह्मको प्राप्त करनेवाले उपासक मनु सृष्टिमें पुनः लौट कर 
नहीं आते, क्योंकि वहाँपर हिरण्यगर्भके द्वारा उन्हें 'मैं ब्रह्मा हैं” ऐसा ब्रह्मात्मक्य ज्ञान प्राप्त होता है । 
ब्रह्माके साथ वहाँ रहकर महाप्रलयमें उसके साथ वे भी मुक्त हो जाते हैं । यथा ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले 
परास्ताः परिमुच्यन्ति खव ॥' ( मुण्ड० ३।२।६ ) इसलिए सगुण ब्रह्मोपासकोंके लिए प्रसिद्ध अचिरादि 
मागको जो प्राप्ति कही गई है, वही गति नेत्रस्थ पुरुषको जानने वालोंके लिए कही गई है ॥ १६ ॥ 


अधि० ४ स्‌० १७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७३ 


निध्यमवस्थानं संभवति। यदेव हि कश्चित्पुरुष श्रश्षुरासी दति तथा चक्षुषि पुरुषच्छाया टश्यते, 
अपगते तस्मिन्न दृश्य ते । य एषोऽक्षिणि पुरुष: इति च श्रतिः संनिधानात्स्वचश्ुषि टश्य मान 
पुरुषमुपास्पस्वेनोपदिशति। नचोपासनाकाले छाया कर कंचित्पुरुषं चक्षुःसमीपे संनिधाप्यो- 
पास्त इति युक्तं कल्पयितुम्‌ । 'अस्येव शरीरस्य नाशमन्वेष नश्यति' (छा० ८।९।१) इति श्रति- 
इळायात्मनो५प्यनवस्थितत्वं दशयति। के असंभवाञ्च तस्सिन्नमतत्वादीनां गुणानां न छाया- 
त्मनि प्रतींतिः । तथा विज्ञानाः्मनो5५पि साधारणे छत्स्नशरीरेन्द्रियसंबन्थे सति चश्षुप्येवा- 
वस्थित्वं वक्त न शक्यम्‌ | ब्रह्मणस्तु व्यापिनोऽपि दृष्ट उपलब्ध्यथा हृदयादिदेशविशेष- 
संवन्धः । समानश्च विज्ञानाव्मन्यप्यमृतत्वादीना गुणानामसंबन्धः । यद्यपि विज्ञानात्मा 
परमात्मनो ऽनन्य एव, तथप्यविद्याकामकमक्रत तस्मिन्मत्यत्वमध्यारोपितं भयं चेत्यसृतत्वा- 
भयत्वे नोपपद्ये ते। संयद्धा मत्वादयरचेतस्मिन्नन श्वर्याद नुपपन्ना एव। &देवतात्मनस्तु 'रश्मि- 
भिरेषो5स्मिन्प्रतिष्टित:'इति श्रतेयच्रपि चक्षुष्य वस्थानं स्या त्तथाप्यात्मत्वंतावन्न सं भवति;पराग्रप- 
त्वात्‌ । अम्तु तत्वादयो पि न संभवन्ति; उत्पत्तिप्रलयश्रवणात्‌ । अमरत्वमपि देवानां चिर- 
कालावस्थानापेक्षम्‌ | ऐश्वयमपि परमेश्वरायत्तं न स्वाभाविकम; 'भोषा5स्माद्वातः पवते मोषो 


व्य एपो$क्षिणि पुरुष: यह श्रुति सञ्चिहित होनेपर अपने नेत्रमें दिखायी देनेवाले पुरुषका उपास्यरूपसे 
उपदेश करती है । उपासनाके समय प्रतिबिम्बके कारणीभूत किसी पुरुषको नेत्रके पास बठाकर 
उपासना करे ऐभी कल्पना करना युक्त नहीं है । 'अस्येव शरोरस्य०' ( इसी शरीरके नाशानन्तर 
यह नष्ट हो जाती है ) इसप्रकार यह श्रुति छायात्माकी अनवस्थिति दिखलाती है । 'असम्मवात्‌०' 
अमृतत्त्रादि गुणोंके असम्भव होनेसे अक्षिस्थपुरुष छायात्मा नहों है, क्योंकि अमृतत्वादि गुणोंको उस 
छायात्मामें प्रतीति नहीं होती । उसोप्रकार सम्पूर्ण शरीरेन्द्रियके साथ समान सम्बन्ध होनेपर भी 
विज्ञानात्माकी केवल चक्षमें ही अवस्थिति है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । ब्रह्म सवव्यापी हे, तो मी 
उसमें उपलब्ध्य्य हृदयादि देश विशेषका सम्बन्ध देखा गया ह्‌ । और अमृतत्वादि गुणोंका असम्भव 
विज्ञानात्मामें मी समान हँ । यद्यपि विज्ञानात्मा परमात्मासे अनन्य ही है तो भी अविद्या कांम 
कमसे उसमें मरण और भय अध्यारोपित हैं, इसलिए उसमें अमृतत्व और अभयत्व उपपन्न नहीं 
होते । संयद्वामत्वादि गुण भी ऐश्वयके अमावसे उसमें अनुपपन्न ही हैं। 'ररिममिरेषो०' ( किरणों 


द्वारा यह उसमें प्रतिष्ठित है ) इस श्रतिसे यद्यपि देवात्माकी नेत्रमें अवस्थिति हो सकती है, तो भी 
उसमें आत्मत्व संभव नहीं हे, क्योंकि पराग्रप-बाह्य-अनात्मरूप हे । उसमें अमृतत्व आदिका भी संभव 


नहीं ह, कारण कि उसके उदय और प्रलय श्रुतिमें कहे गये हैं। देवताओंमें अमृतत्व भी उनके चिर- 
काल अवस्थितिकी अपेक्षासे हे । उनका ऐश्वयं भी परमेश्‍वरके अधीन है स्वाभाविक नहीं हे, क्योंकि 


'मीषास्माद्वातः पवते०' ( इस परमेश्वरके भयसे वायु चलता हे, इसीके भयसे सूर्य उदित होता हे 


सस्यानन्दी-दीपिका 
# प्रथम विकल्पका प्रतिषेधकर अब द्वितीय विकल्म-जीवका 'तथा' आदिसे प्रतिषेध करते हैं । 


जैसे नेत्रवाले पुरुषको “मैं हुँ' इस प्रकारका ज्ञान होता हे, वसे जन्मान्य पुरुषको भी होता हे । 
यदि जीवात्माका नेत्र ही स्थान माना जाता तो जन्मान्ध पुरुषको "मैं है! ऐसा ज्ञान कदापि नहीं 


होता, अतः नेत्रको जीवात्माका स्थान मानना युक्त नहीं हे । इसप्रकार छायात्मा और जीवात्मा 
अक्षिस्थ पुरुष नहीं हैं 


% “चक्षोः सूर्योऽजायतः “सूर्योऽस्तमेति’ ( चक्षुसे सूयं उत्पन्न होता है, सूयं अस्त होता है ) 
इत्यादि श्रति देवतात्मा-मृयंके उदय और अस्तको कहती हे, और वह अनात्मा हे । अतः अक्षिस्थ 
पुरुष देवता नहीं हो सकता, किन्तु परमेश्‍वर ही हे । शंका--'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते” यह श्रुति 


१७४ त्रह्मस्‌ञ्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


देति सूय: । मीषाऽस्मादस्निइचेन्द्रश्च मृत्युर्घावति पञ्चमः’ ( ते०२।८ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । तस्मा- 
त्परमेश्वर एवायमक्षिस्थानः प्रत्येतव्यः। अस्मिश्च पक्षे दृश्यत इति प्रसिद्धवदुपादानं 
शास्राद्यपेक्षे विद्वद्विषयं प्ररोचनार्थमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७ ॥ 
( ५ अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ स्‌० १८-२० ) 
अन्तर्याम्यधिदैबादिषु तद्वमंव्यपदेश्चात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद्‌-अन्तर्यामी, भविदेवादिषु, तद्धमंव्यप देशात्‌ । : 
स्‌जाथे-- (अधिदंवादिषु) 'यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इस प्रकार अघिदे वादिमें प्रतिपादित (अन्तर्यामी) 
नियामक परमेश्‍वर ही है, (तद्वर्मोपदेशात्‌) क्योंकि अमृतत्व आदि उसके धर्मोका व्यपदेश है । 
कैः य इमं च लोकं परं च लोक सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति’ इत्युपक्रम्य श्रयते- 
यः पूथिव्यां तिष्ठन्पृथिव्या अन्तरो यं प्रथिवी न वेद्‌ यस्य प्रथिवी शरीरं यः प्रथिवीमन्तरो यमयत्येष 
त आत्मान्तर्याम्यस्ूतः (बृह ३।७।१,२) इत्यादि । अत्राधिदेवतमधघिलोकमधिवेदमघियज्ञम- 
घिमूतमध्यात्मं च करिचद्न्तरचस्थितो यमयिता ऽन्तर्यामीति श्रयते । स किमघिदेवाद्यभि- 
मानी देवतात्मा करिचत्‌, किवा प्राप्ताणिमायेश्वर्य+ कङ्चिद्योगी, किवा परमात्मा, किवा 5- 
थान्तरं किंचि दित्यपूर्वसंज्ञाद शनात्संशयः। कि तावन्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्धस्वात्सं- 


तथा इसीके भयसे अग्नि और इन्द्र अपना अपना कारय करते हैं और पाँचवाँ मृत्यु भी इसके भयसे 
गतायु लोगोंके पास दौड़ता हे ) ऐसा मन्त्र हं । अतः यह समझना चाहिए कि अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर 


ही हैं । इस पक्षमें दुश्यते०' ( दिखायी देता हे ) यह लौकिक प्रसिद्धकी तरह ग्रहण झास्त्रकी अपेक्षासे 
हें । विद्वद्विषयक ह अथवा प्ररोचनारथंक हे ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ १७ ॥ 


य इमं च लोक०' ( जो इस लोकका और परलोकका और सब प्राणियोंका भीतर रहकर 
नियमन करता है ) इस प्रकार उपक्रम कर 'यः एथिव्यां तिष्टन्‌०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीके भीतर 
हे जिसे पृथ्वी नहीं जानती, जिसका शरीर पृथ्वी है, जो भीतर रहकर पृथ्वीका नियमन करता है यह 
तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इत्यादि श्रुति कहती है । यहाँ अधिदेव, अधिलोक, अधिवेद, 
अधियज्ञ, अधिभूत और अध्यात्मके अन्तर रहकर इन सबका नियमन करनेवाला कोई अन्तर्यामी है 
ऐसा श्रुति कहती है । वह क्या अधिदेवादिका अभिमानी कोई देवतात्मा है, अथवा अणिमादि 
ऐश्वयको प्राप्त किया हुआ कोई योगी है, अथवा परमात्मा है, अथवा कोई दूसरा ही पदाथ है? 


अन्तर्यामी? इस अपूव नामके श्रवणसे ऐसा संशय होता है । अतः यहाँ हमें क्या प्रतीत होना चाहिए ? 
ला सस्यानन्दी-दीपिका 
ईदव रमें हश्यते? इस पदसे 'घटो दृश्यते, आदिके समान इृश्यत्वका प्रतिपादन करती है जो सवथा 


अयुक्त है, क्योंकि वह अहृश्य है? समाधान--प्रसिद्ध घट आदि लौकिक दशनोंको तरह दृश्य 


यह पद ईस्वरका ज्ञान नहीं कराता, अपितु शास्त्रीय तथा विद्वानोंकी अनुभवकी अपेक्षा करके कराता 
है अर्थात्‌ उपलब्धिका नाम यहाँ दशन हं । शास्त्रीयदशंनका कारण शास्त्र ही होता हू । अत! 


अज्ञानी पृरुषोंकी अमिरुचिके लिए विद्वानोंमें प्रसिद्ध शास्त्रीय दशंनको 'हझ्यते' यह पद प्रसिद्ध लौकिक 
दशेनकी तरह अनुवाद करता हँ, इसलिए विरोध नहीं है । अतः अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही ह । 
य एषोऽक्षिणि पुरुषों दश्यत एष आत्मेति होवाच” इसप्रकार यह उपकोसल विद्यावाक्य उपास्य 
ब्रह्ममें समन्वित होता है ॥ १७ ॥ 

# पूर्वं अधिकरणमें ईशवरका चक्ष स्थान है इस बातको सिद्ध करनेके लिए इशन्तरूपसे 
ईदवरके पृथिव्यादि स्थान मी निर्दिष्ट किये गये हैं-वे दृष्टान्त वाक्य ईश्वरपरक कसे हैं? ऐसा 
आक्षेप कर समाधान किया जाता है। इसलिए पूवं अधिकरणसे इस अधिकरणकी आक्षेपसंगति है । 


अधि० ५ सू० १८] भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित १७५ 


ज्षिनाप्यएसिदधेनार्थान्तरेण केनचिद्धवितव्यमिति। अथवा नानिरूपितरूपमर्थान्तरं शक्य- 
मस्तीत्यभ्पुपगन्तुम। अन्तर्यामिशब्दच्चान्तर्यमनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः। तस्मा- 
त्पूथिव्याद्यमिमानी कङ्चिद्दवो 5न्तर्यामी स्यात्‌ । तथा च भ्रूयते--- शथिव्येव यस्यायतनमग्नि- 
होकी मनो ज्योतिः' (वृ० ३।९।१०) इत्यादि। सच कार्यकरणवर्तवात्पृथिव्यादीनन्तस्तिष्ठ- 
न्यमयतीति युक्तं देवतात्मनो यमयितृत्वम्‌ । योगिनो वा कस्यचित्सिद्धस्य सर्वानुप्रवेशोन 
यमयितृत्वं स्यात्‌, नतु परमात्मा प्रतीयते, अका्यकरणत्वादित्येवं प्राप्त इदमुच्यते-यो ऽन्त- 

याम्यधिदेवादिषु श्रयते, स परमात्मेव स्यान्नान्य इति । कुतः? तद्धर्मव्यपदेशात्‌। तस्य हि 
परमात्मनो घर्मा इह निदिश्यमाना दश्यन्ते। पृथिव्यादि तावदधिदेवादिभेद्भिन्नं समस्तं 
विकारजातमन्तस्तिष्ठन्यमयतीति परमात्मनो यमयितृत्वं धम उपपद्यते; सर्वविकारकारणत्वे 
सति सर्वशक्तथ पपत्ते! । 'एघ त आत्मा$न्तर्याम्यस्तः' इति चात्मत्वासृतत्वे मुख्ये परमात्मन 
उपपद्येते। 'यं एथिवी न वेद' इति च प्रथिवीदेवताया अविज्ञयमन्तर्यामिण ब्रवन्देवतात्म- 
नो$न्यमन्तर्यामिणं ददायति । “पृथिवी देवता ह्यहमस्मि प्रथिवीत्यात्मानं विजानीयात' । तथा 
अदृ्ष्टो$श्रतः' इत्यादिव्यपदेशो रूपादिविहीनत्वात्परमात्मन उपपद्यत इति । यच्वकार्यक- 
रणस्य परमात्मनो यमयितृत्वं नोपपद्यत इति । $नेष दोषः, यात्नियच्छति तत्कार्यकरणेरेच 


अन्तर्यामी” नामके अप्रसिद्ध होनेसे अन्तर्यामो नामी भी कोई एक अप्रसिद्ध अन्य पदार्थ होना चाहिए ।. 
अथवा जिसका निरूपण नहीं किया गया है ऐसा कोई दूसरा पदार्थ है यह स्वीकार नहीं किया जा 
सकता । 'अन्तर्यामी' शब्द तो अन्तनियमन' इस व्यत्पत्तिसे प्रवृत्त है, इसलिए अत्यन्त अप्रसिद्ध 
नहीं है । इसलिए पृथ्वी आदिका अभिमानी कोई एक देवता अन्तर्यामी होना चाहिए। और इसी 
प्रकार “प्रथिव्येव यस्यायतन०? ( पृथ्वी जिसका आश्रय है और अग्नि नेत्र है, मन-संकल्प ज्योतिः 


है) इत्यादि श्रुति है । वह काय करणवाला होनेसे पृथिव्यादिके अन्दर स्थित होकर उनका नियमन 
करता है, इसलिए देवतात्मा यमयिता हो यह युक्त हे । अथवा कोई सिद्ध योगी सर्वानुप्रवेशके द्वारा 


यमयिता होना चाहिए । परन्तु कायं ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) रहित होनेसे 'अन्तर्यामी' पदसे परमात्मा 
प्रतीत नहीं होता । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं---अधिदेव आदिमें जो अन्तर्यामिरूपसे 
सुना जाता है वह परमात्मा ही है दूसरा नहीं, किससे ? इससे कि उसके धर्मोका व्यपदेश है। 

निश्‍चय ही यहाँ उस परमात्माके ही निर्दिश्यमान धम देखे जाते हँ । अधिदेवादि भेदसे भिन्न पृथिव्यादि 
समस्त विकार समुदायके भीतर रहकर उनका नियमन करता है, यह नियमनकतृत्व धमं परमात्मामें 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है, इसलिए उसमें सम्पूण शक्तियाँ उपपन्न 
होती हैं। “एष त आत्मा०' ( यह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) इस श्रुतिमें निदिष्ट 
मुख्य आत्मत्व और अमृतत्व परमात्मामें ही युक्त हैं। 'यं एथिवी न वेद” ( जिसको पृथ्वी अभिमानी 
देवता नहीं जानता ) यह श्रुति पृथ्वी अभिमानी देवतासे अविज्ञेय अन्तर्यामीको कहकर देवतासे 
भिन्न अन्तर्यामीको दिखलाती है। यदि पृथ्वीका अधिष्ठातृ देवता ही 'अन्तर्यामी' हो तो “में पृथ्वी 
है इस प्रकार अपनेको जानता । उसी प्रकार 'अदृष्टोऽश्रतः' ( वह अदृष्ट और अश्रुत हे ) इत्यादि 


व्यपदेश रूपादि रहित होनेसे परमात्मामें ही युक्त है। शरीर और इन्द्रिय रहित परमात्मामें 
सत्यानन्द्री दीपिका 
तर्‌ यमयतीति अन्तर्यामी' इस व्युत्पत्तिके अनुसार यह 'अन्तर्यामी' शब्द अनेकोंमें प्रयुक्त होता है । 


इसलिए संशय होता है कि 'अन्तर्यामी' शब्दसे किसका ग्रहण किया जाना युक्त है । 
४ नियन्ता शरीर आदिवाला होता है, यह लोक दृष्टिसे कहा गया है। वास्तवमें तो चेतनकी 
सत्ता मात्रसे जो जड़का व्यापार है वही नियमन है । नियमन शक्तिवाला होनेसे नियन्ता है। यह 


१७६ त्रझ्सत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


तस्य कार्यकरणवत्वोपपत्तेः । तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनवस्थादोषश्च न संभवति; भेदाभा- 
वात्‌ । भेदे हि सत्यनवस्थादोषोपपत्तिः । तस्मात्परमात्मैवान्तर्यामी ॥ १८ ॥ 
न च स्मातेमतद्वर्माभिलापात्‌ ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--न, च, स्मातंम्‌, अतद्धर्माभि छापात्‌ । 

सूत्राथ--( स्मातंम्‌ ) सांख्य स्मृति कल्पित प्रधान, (न) अन्तर्यामी नहीं हो सकता, ( अतद्ध- 
मामिलापात्‌) क्योंकि श्रृतिमें प्रधानसे भिन्न चेतननिष्ठ द्रष्ट्त्व, श्रोतृत्व आदि धर्मोका अभिधान है । 

स्यादेतत्‌ । अदष्टत्वाद्यो धमाः सांख्यस्मृतिकट्पितस्य प्रधानस्याप्यपपद्यन्ते; रूपा- 
दिहीनतया तस्य तेरभ्युपगमात्‌। 'अप्रतक्ग्रमविज्ञयं प्रसुसमिव सवतः’ (मनु० १॥५) इति हि 
स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तत्वं सवविकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मात्प्रधानमन्तर्यामिशब्द 
स्यात्‌ । ईक्षतेरनाशब्दम्‌' ( ० १।१।५ ) इत्यत्र निराक्रतमपि सत्प्रधानमिहादर्टस्वादिव्यप- 
देशसंभवेन पुनराशङ्कयते। अत उत्तरमुच्यते--न च स्मात प्रधानमन्तर्यामिशब्दं भवि- 
तुमहंति । कस्मात्‌ ? अतद्धर्माभिलापात्‌ । यद्यप्यदश्त्वादिव्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, 
तथापि न द्रष्ट्त्वादिव्यपदेशः संभवति; प्रधानस्याचेतनत्वेन तेरभ्युपगमात्‌। 'अदृष्टो 
द्रष्टाउश्र तः श्रोताऽमतो मन्ताऽविज्ञातो विज्ञाता' (ब्रह० ३२॥७॥२३) इति हि वाक्यशेष इह भवति। 
आत्मत्वमपि न प्रधानस्योपपद्यते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मस्वद्रष्टुस्वाद्यसंभवाच्ञान्तर्याम्यभ्युपगम्यते, शारीरस्तर्हान्तर्यामी 
भवतु। शारीरो हि चेतनत्वाद्‌ द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता च भवति; आत्मा च प्रत्यक्त्वात्‌। 


नियामकत्व नहीं हो सकता है ऐसा जो कहा गया है वह दोष नहीं है, क्योंकि जिनका वह नियमन 
करता हे उनके शरीर और इन्द्रियोसे ही वह शरीर और इन्द्रियोंवाला हो सकता हे । उसका भी 
दूसरा नियन्ता हो, इस प्रकार अनवस्था दोष यहाँ सम्भव नहीं हे । क्योंकि वस्तुतः भेदका अभाव है । 
भेद होनेपर ही अनवस्था दोषकी उपपत्ति होती हैं इसलिए परमात्मा ही अन्तर्यामी हे ॥ १९ ॥ 

यह ठीक हें । परन्तु सांख्यशास्त्रसे कल्पित प्रधानमें भी अहष्टत्व आदि धमं उपपन्न होते हैं, 
क्योंकि सांख्यवादियोंने प्रधानको रूपादि रहित स्वीकार किया है 'अतक्यम०' ( जो तकंका विषय 


नहीं हे, रूप आदि रहित होनेसे नेत्र आदि इन्द्रियोंका विषय नहीं हं और जड़ होनेसे चारों दिशाओंमें 
व्याप्त हं ) ऐसा स्मृतिकार मी कहते हें । सब विकारोंका कारण होनेसे उसमें भी नियन्तृत्व युक्त 


होता ह । इसलिए प्रधान “अन्तर्यामी” शब्द वाच्य ह। 'ईक्षते०' इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया हं, तो मी यहाँ ( अन्तर्या्मिब्राह्मणमें ) अहष्त्व आदि व्यपदेशका संमव 


होनेसे पुन: आशंका की जाती ह । सिद्धान्तो--इसका उत्तर कहते हैं--सांख्यस्मृति प्रतिपादित प्रधान 
अन्तर्यामी' शब्द वाच्य नहीं हो सकता ह, किससे ? इससे कि उसमें न रहने वाले धर्मोका कथन हे । 


यद्यपि अदृष्टत्व आदि धर्मोका व्यपदेश-कथन प्रधानमें संभव हे, तो भी द्रष्ट्त्व आदि व्यपदेश संभव 

नहीं हे, क्योंकि उन्होंने प्रधानको अचेतनरूपसे स्वीकार किया हे । 'अदष्टो दृष्टा” ( वह अदष्ट हें 

परन्तु द्रश है, वह अश्रत ह परन्तु श्रोता हे, अमत हं परन्तु मन्ता ह, अविज्ञाता ह परन्तु विज्ञाता 
) ऐसा यहाँ वाक्यशेष हे । प्रधानमें आत्मत्व भी उपपन्न नहीं है ॥ १९ ॥ 

यदि आत्मत्व और द्रष्ट्त्व आदि धर्मोके असंभवसे अन्तर्यामी शब्दसे प्रधानको स्वीकार-ग्रहण 

नहीं किया जाता तो शारीर अन्तर्यामी हो, क्योंकि जीव चेतन होनेसे द्रशा श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
नियामकत्व अचिन्त्य मायाशक्ति विशिष्ट चिदात्मामें शरीरादिके विना ही उपपन्न ह॒ । यहाँ पूवपक्षमें 


देवता या योगी पुरुष उपास्य है और सिद्धान्तमें परमात्मा ॥ १८ ॥ 


अधि० ५ सू० २० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी- दीपिकासहित १७७ 


असृतश्व, धर्माधर्मफलोपभोगोपपत्तेः । अदष्टत्वादयश्च धर्माः शारीरे प्रसिद्धाः, दर्शनादि 
क्रियायाः कर्तरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ । “न दृष्टेदष्टारं पये ( बृ० ३।४।२ ) इत्यादिश्रतिभ्यश्ध । 
तस्य च कायकरणसंघातमन्तयंमयितु शीलम्‌ ; भोक्तत्वात्‌ । तस्माच्छारीरोऽन्तर्यामी 
त्यत उत्तरं पठति-- 
शारीरश्रो भयेडपि हि भेदेनेनमधीयते ॥२०॥ 

पदच्छेद- शारीरः, च, उभये, अपि, हि, भेदेन, एनम्‌, अधीयते । 

सूत्राथ--(शारीरः) जीव मी अन्तर्यामी नहीं है, ( हि ) यत:-क्योंकि (उभयेऽपि) काण्व और 
माध्यन्दिन शाखावाले मी अन्तर्यामीसे नियम्य होनेके कारण ( एनम्‌ ) जीवको ( भेदेन ) अम्तर्यामीसे 
भिन्न ( अधीथ्ते ) कहते हें । इसलिए अधिदवादि श्रुतियोंमें प्रतीयमान अन्तर्यामी परमात्मा ही हे । 

नेति पूर्वसूत्रादनुवतते । शारीरश्च नान्तर्यामीप्यते । कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रष्टुत्वादयो 
घम।स्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाशवदुपाधिपरिच्छिन्नत्वान्न कात्स्यन पृथिव्यादि 
ध्वन्तरवस्थातु नियन्तुं च शक्नोति। अपि चोभयेऽपि हि शाखिनः काण्वा माध्यंदिनाञ्चा- 
न्तर्यामिणो भेदेनेनं शारीरं प्रथिव्यादिवदधिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन चाघीयते-“यो विज्ञाने 
तिष्टन' (बृ० ३।७।२२) इति काण्वाः। 'च आत्मनि तिष्टन्‌' इति माध्यंदिनाः । य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
इत्य स्मिस्तावत्पाठे भवत्यात्मशब्दः शारीरस्य वाचकः। यो विज्ञाने तिष्ठन' इत्य स्मिन्नपि पाठे 
विज्ञानशब्देन शारीर उच्यते। विज्ञानमयो हि शारीरः । तस्माच्छारीरादन्य ईश्वरो ऽन्तर्या 
मीति सिद्धम्‌। कथं पुनरेकस्मिन्देहे दौ द॒ष्टाराबुपपद्येते? यश्चायमीश्वरो ऽन्तर्यामी यश्वाय- 
मितरः शारीरः। का पुन रिहानुपपत्तिः ? “नान्योऽतोऽस्ति दरष्टा’ इत्यादि श्रुतिवचनं विरुध्येत 
है, और प्रत्यक्‌-अभ्यन्तर होनेसे वह आत्मा मी है, और धर्म और अधमंके फलोपमोगकी उपपत्तिसे 
वह अमृत है अर्थात्‌ नाशरहित होनेसे कर्मफलका उपभोग हो सकता है, अदृष्टत्व आदि धम भी 
जीवमें सुप्रसिद्ध हैं । क्योंकि “न दृष्टेद्रष्टारं पश्येः' ( बुद्धि परिणामरूप दृष्टिके द्रष्टको तुम उस दृष्टिसे 
नहीं देख सकोगे ) इत्यादि श्रृतियोंसे दशन आदि क्रियाकी प्रवृत्तिका कर्तामें विरोध प्रतिपादित है 
अर्थात्‌ ददानकर्ता दरानक्रियाका विषय नहीं होता है। शरीर ओर इन्द्रिय समूहका नियमन करना 
उसका स्वभाव है, क्‍योंकि वह भोक्ता है, इससे जीवात्मा ही अन्तर्यामी है । इसके उत्तरमें कहते हैँ-- 

इस सूत्रमें 'न' की पूवंसूत्रसे अनुवृत्ति (अध्याहार) है । शारीर (जीव) का अन्तर्यामी होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि यद्यपि द्रष्ट्त्वादि धमं उसमें सम्भव हैं, तो भी घटाकाशके समान उसमें उपाधि- 
शरीरादिसे परिच्छिन्न होनेके कारण सब प्रकारसे प्रथिवी आदिके भीतर रहनेकी अथवा उनका नियमन 
करनेकी सामथ्यं नहीं है । दुसरी बात यह भी है कि काण्व और माध्यन्दिन दोनों . शाखावाळे 
अन्तर्यामीसे मिन्नरूपसे जीवका पृथिवी -आदिके समान अधिष्ठान ( आश्रय ) रूपसे एवं नियम्यरूपसे 
अध्ययन करते हैं । काण्व यो विज्ञाने तिष्ठन्‌०? ( जो विज्ञानमें रहकर ) और माध्यन्दिन य आत्मनि 
तिष्ठन्‌०' ( जो आत्मामें रहकर ) इसप्रकार अध्ययन करते हैं । “य आत्मनि तिष्ठान्‌०' इस पाठमें तो 
आत्मशब्द जीवका वाचक है । यो विज्ञाने तिष्ठन्‌' इस पाठमें मी विज्ञानशब्दसे शारीर ( जीव ) का 
कथन है, कारण कि शारीर विज्ञानमय है । इससे यह सिद्ध होता है कि शारीरसे भिन्न अन्तर्यामी ईश्वर है। 
परन्तु जो यह ईश्वर अन्तर्यामी और दूसरा जो यह शरीरादि संघातका स्वामी जीव ये दोनों प्रष्टा एक 
शरीरमें कंसे रह सकते हैं ? यदि सिद्धान्ती कहे कि दोनों द्रष्टाओंके एक शरीरमें रहनेमें क्या अनु 
पपत्ति है । पूर्वपक्षी--अनुपपत्ति यह है कि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ (इससे भिन्न द्रष्टा नहीं है) इत्यादि 
श्रुति वचनोंसे विरोध होगा, क्योंकि श्रति प्रकृत अन्तर्यामीसे भिन्न द्रशा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता 
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अत्र हि 'प्रकृतादन्तर्यामिणोऽन्यं द्रष्टारं श्रोतारं मन्तारं विज्ञातारं चात्मानं प्रतिषेधति । 
नियन्त्रन्तरप्रतिषेधार्थमेतद्द चन मिति चेत्‌-न; नियन्त्रन्तराप्रसङ्कादविदोषश्रवणाञ्च । अत्रो- 
च्यते-अविद्याप्रत्युपस्थापितकार्यकरणोपाधिनिमित्तोऽयं झारीरान्सर्यामिणोभदव्यपदेशो 
न पारमार्थिकः। एको हि प्रत्यगात्मा भवति, न दौ प्रत्यगात्मानो संभंचतः। एकस्येव तु भेद 
व्यबहार उपाधिकृतः, यथा घटाकाशो महाकाश इति । ततश्च ज्ञातूज्ञ यादिभेदश्रवतयः प्रत्य- 
क्षादीनि च प्रमाणानि संसारानुभवो विधिप्रतिपेधशार्रं चेति सवमेत॑दुपपद्यते । तथा च 
श्रतिः-'यत्र हि द्वेतमिव. मवति तदितर इतरं पश्यति' इत्यविद्याविषये सव व्यवहारं दशयति । 
यत्र त्वस्य सवसात्सवाभूत्तात्केन क पर्येत्‌’ इति विद्याविषयः सव व्यवहारं वारयति ॥२०॥ 
( ६ अदश्यत्वाधिकरणम्‌ स्‌० २१-२३ ) 
अच्ययत्वादिगुणको धर्मोक्तः ॥२१॥ 
पदच्छेद्‌--अहश्यत्वादिगुणकः, धर्मोक्तेः । 
सचाथ--( अहस्यत्वादिगुणकः ) 'यत्तदद्रश्यमग्राह्मम' इत्यादि श्रृतिमें उक्त अहस्यत्व आदि 


गुणवाला भूतयोनि परमात्मा ही हे, प्रधानादि नहीं, ( धर्मोक्त: ) क्योंकि “बे: सवज्ञः सववित्‌’ इत्यादि 
श्रतिमें उसके धर्मोका ही कथन ह । 


% 'अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते’ 'यत्तद्रेश्यमग्राह्ममगोत्रमवणेमचक्षुःश्रोत्रं तदपाणि- 
पादं नित्यं विभं सवंगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्भूतयोनिं परिपञ्यन्ति धीशः’ ( सुण्ड० १।१।५,६ ) 
इति श्रूयते। तत्र संशायः-किमयमद्रे इयत्वादिगुणको भूतयोनिः प्रधाभं स्यात्‌, उत शारीरः, 
आत्माका निषेध करती है । ईश्वरसे भिन्न दूसरे नियन्ताके प्रतिषेधके लिए यह वचनै हैं। ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि यहाँ दूसरे नियन्ताका प्रसंग नहीं है और किसी विशेष नियन्ताका 
श्रवण भी नहीं है अर्थात्‌ “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इस श्रतिमें साधारंणरूंपसे अन्य द्रेशाका निषेध 
किया गया है, किन्तु अन्य नियन्ताका निषेध नहीं किया गया है । ` सिद्धान्ती--इसपर॑ कहते हैं-जीव 
ओर अन्तर्यामीका यह भेदव्यपदेश अविद्यासे उपस्थापित शारीरं, इन्द्रियरूप उपाधिकी अपेक्षासे है 
' परमार्थतः. नहीं है । वस्तुतः प्रत्यागात्मा एक ही है, दो प्रत्यागौत्माओंका सम्मव नहीं है । एकमे ही 
भेदव्यवहार उपाधिकृत है । यथा घटाकाश और महाकाशमें उपाधिकृत भेद व्यवहार होता हे । इस 
कल्पित उपाधिसे ज्ञाता, ज्ञेयकी भेद प्रतिपादिक श्रतियाँ, प्रत्यक्षांदि प्रमाण, सँसारानुभव, विधि प्रतिषेध 
शास्त्र यह सब उपपन्न होते हैं। उसीप्रकार' “यत्र हि हेतमिव०' ( जहाँ द्वत-सी होता है वहाँ स्वयं अन्य 
होकर अन्यको देखता है ) यह श्रुति अविद्या विषयमें सब व्यवहारोंक़ो दिखळाती है । और 'यत्र त्वस्य 
| ( जिस ज्ञानकालमें आत्मज्ञानीको सब आत्मा ही हो गया वहाँ कौन द्रष्टा किस करणसे किस 
विषयको देखे ) यह श्रृति विद्याविषयमें सब व्यवहारोंका निषेध करती है ॥ २० ॥ 
अथ परा यया०” ( अपर विद्याके कथनानन्तर अब परा विद्या कही जाती है जिससे वक्ष्य- 
माण विशेषण विशिष्ट उस अक्षरका ज्ञान प्राप्त होता है) 'यत्तदव्रेश्यम०' (वह जो अहृश्य-ज्ञाने 
न्ट्रियका अविषय, अग्राद्य-कर्मेन्द्रियका अविषय, अगोत्र, अवण-ब्राह्मणत्वादि जातिरहित अथवा शुक्लत्व 
आदि वणरहित, चक्षु और श्रोत्ररहित, अपाणिपाद-कम न्द्रियरहित, नित्य, विभु, सवंगत, सुसूक्ष्म, दुविज्ञेय 


अविनाशी है, विद्वान्‌ लोग भूतोंके कारणरूपसे उसे देखते हैं ) यह श्रति है। यहाँ संशय होता है कि 


त्यानन्दी-दीपिका 
# पूवं अधिकरणमें प्रधान विरोधी द्रष्टत्व आदि धर्मोसे प्रधानमें अन्तर्यामित्वका निषेध किया 


गया हे । परन्तु इस अधिकरणमें विरोधी धर्मोके न होने. और अहृश्यत्व आदि अनुकूल धम होनेसे 
प्रधान भी भूतयोनि हो सकता है, इससे यहः प्रत्युदाहरणसंगति है । 
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आहोस्वित्परमेइवर इति। तत्र प्रधानमचेतनं भूतयो निरिति युक्त; अचेतनाना?२व तदुष्टान्त- 
न्वेनोपादानात्‌ । यथोणनामिः सृजते ग्रह्धते च यथा एथिव्यामोषधयः संभत्रन्ति। यथा सतः पुरुषा- 
व्केशलोमानि तथाऽक्षरात्संमवतीह विइवम्‌' (सुण्ड० १।१।७) इति। ननूणनामिः पुरुषङच चेतनाः 
बिह दष्टान्तत्वेनोपात्तो । नेति ब्रूमः । नहि केवलस्य चेतनस्य तत्र सूत्रयो नित्यं केशलोमयो 
नित्वं वास्ति | चेतनाधिष्टितं ह्यचेतन मूर्णनाभिशरीरं सूत्रस्य योनिः, पुरुषशरीरं च केशलो 
म्नामिति प्रसिद्वम्‌ । अपि च पूवत्रादष्टत्वाचभिलापसंभवेऽपि दरण्डुत्वाद्यभिलापाखंभवान्न 
प्रधानमभ्युपगतम्‌। इह त्वदञ्यत्वादयो धर्माः प्रधाने संभवन्ति। नचात्र विरुध्यमानो धर्म; 
कश्चिद््भिलप्यते। ननु “यः सवज्ञः सर्ववित्‌’ (झुण्ड० १।१।९) इत्ययं वाक्यरोषो ऽ चेतने प्रधाने 
न संभवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । # अत्रोच्यते-'यया तदक्षरमधिगम्यते 
'यत्तददरेश्यम्‌' इ त्यक्षरशान्देनादञ्यत्वादिगुणकं भूतयोनिं श्रावयित्वा पुनरन्ते श्रावयिष्यति- 
'अक्षरात्परतः परः” ( मुण्ड० २।१२ ) इति। यत्र यः परोऽक्षराच्छृतः, स सवज्ञः सववित्खं- 
भविष्यति । प्रधानमेव त्वक्षरशाब्दनिर्दिष्टं भूतयोनिः । यदा तु योनिदाब्दो निमित्तवाची 


अहृश्यत्व आदि गुणवाला भूतयोनि क्या प्रधान है, या जीव है अथवा परमेश्वर ? पूवपक्षी- इन 
तीनोंमें से अचेतन प्रधान भूतयोनि हो यह युक्त है, क्योंकि जगतूके कारण भूतयोनिमें अचेतनोंका 
ही हृशन्तरूपसे ग्रहण किया गया हे।. ' यथोणनाभिः०' ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको बनाती और 
निगल जाती है, जैसे प्रथ्वीमें ओषधियाँ उत्पन्न होती हैं और जैसे जीवित पुरुषसे केश एवं लोम 
' उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार उस अक्षरसे यह सारा विश्व प्रकट होता है ) परन्तु मकड़ी और पुरुष 
इन दो चेतनोंका यहाँ दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किया गया है। पु०--यह नहीं, ऐसा हम कहते हैं-केवल 
चेतन ही यहाँ तन्तुका अथवा केश लोमका कारण नहीं है, किन्तु चेतनसे अधिष्ठित अचेतन मकडीका 
करीर ही तन्तुका कारण है और पुरुष-शरीर केश लोमोंका कारण है यह प्रसिद्ध है । किच पुर्वाधि- 
करणमें अहशत्व आदि धर्मोका कथन प्रधानमें सम्मव होनेपर मी द्रष्टत्व आदि धर्मोका कथनं 
असम्भव होनेके कारण प्रधान स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु यहाँ तो अहव्यत्व आदि धम प्रधानमें 
सम्भव हैं और किसी भी विरुद्ध धमका अभिधान नहीं है। यदि कहो कि 'य सवज्ञः सववित्‌” यह 
बाक्यशेष अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं है, तो प्रधान भूतयोनि ( सम्पूण भूतोंका कारण ) है यह 
प्रतिज्ञा कैसे हो सकती हे ? उत्तरमें पूवपक्षी कहते हैं--'यया तदक्षरमधिगम्यते’ ( जिससे वह अक्षर 
भधिगत-ज्ञात होता है ) 'यत्तदद्रेश्यम्‌? ( जो वह अहृद्य है ) इस प्रकार 'अक्षर' शब्दसे अहव्यत्वादि 
भुण विशिष्ट भूतंयोनिका श्रवण कराके अन्तमें पुनः श्रुति “अक्षरात्परतः परः? ( सबसे उत्कृष्ट 
` इस अक्षरसे मी जो उत्कृष्ट है) इस प्रकार श्रवण करायेगी। इस मन्त्रमें जो अक्षरसे पर श्रुत है वह 
`. श्ववज्ञ सर्ववित्‌ हो सकेगा । “अक्षर” शब्दसे निर्दिष्ट भूतयोति तो प्रधान ही है । यदि 'योनि शब्द 
ॐ तिमित्तवाचक मानें तो शारीर ( जीवात्मा ) भी भूतयोनि हो सकता है, क्योंकि उसके धर्म अधमंसे 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
# अक्षरात्परतः परः' इस श्रुतिमें अपने कार्यको अपेक्षा प्रधान पर (श्रेष्ठ ) है और नष्ट 


न्‌ होनेसे वह अक्षर है और प्रधानसे भी पर ( उत्कृष्ट ) परमेश्वर है, ऐसा प्रतिपादित है । वही सबंज्ञ 
छोर सवंवित्‌ है। सर्वज्ञत्वादि धमं अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं हैं, किन्तु चेतन परमेश्‍वरमें ही सम्मव 
“हुँ, अत: प्रधानको भतयोनि कहनेमें कोई दोष नहीं है। और योनि ( कारण ) शब्दको यदि निमित्त- 
कारण वाची मानें तो जीव ही धर्माधमरूप अदृष्टके द्वारा शरीर आदि कार्योक्रे प्रति निमित्तकारण 


फा है, क्योंकि अष्टको भी कार्यमात्रके प्रति निमित्तकारण माना गया हे । अतः योनि 
जीवका मी ग्रहण हो राकगा है । इसते यहाँ भूतथोनि परमेश्‍वर नहीं है । 


१८७ ब्रंह्यसत्र-शांड्रभाष्य [ अ० १ पा० २ 


तदा शारीरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌, धर्माधर्माभ्यां भूतजातस्योपाजना दिति ।% एवं प्रासे ऽ 
भिधीयते--योऽयमटइयत्वादि गुणको भूतयोनिः स परमेइवर एव स्यान्नान्य इति। कथमेत- 
दवगम्यते ? धर्मोक्तः। परमेश्वरस्य हि धर्म इहोच्यमानो दश्यते-“यः सवज्ञः सववित्‌’ इति। 
नहि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधिपरिच्छिन्नदृष्टः सर्वश्त्वं सर्वविच्वं वा संभवति। 

नन्वक्षरशाब्दनिदिष्टाद्‌ भूतयोनेः परस्येवैतत्सर्वहत्वं सवेषित्त्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌। 
अत्रोच्यते-नेवं संभवति । यत्कारणं 'अक्षरात्संभवतोह विश्वम्‌’ इति परकृतं भूतयोनिमिह 
जायमानप्रकतित्वेन निदि श्‍्यानन्तरमपि जायमानप्रकृतित्वेनेव सवज्ञं निदिशिति- ‘यः सवज 
सवेविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते’ इति । तस्मान्निद्‌ शसाम्येन 
प्रत्यभिज्षायमानत्वात्प्रकतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः सवश्तत्वं सर्ववित्त्वं च धर्म उच्यत इति 
गम्यते & ‘अक्षरात्परतः पर: इत्यत्रापि न प्रक्रताद्भूतयोनेरक्षरात्परः कश्चिदभिधीयते। कथ- 
मेतद्वगम्यते ? 'येनाक्षरं पुरुषं वेद सत्यं प्रोवाच तां तच्वतो ब्रह्मविद्याम्‌? (सुण्ड० १।२।१३) इति 


भूत समुहकी सृष्टि होती है । सिद्धान्ती --एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-अहस्यत्वादि गुणवाला जो 
भूतोंका कारण है बह परमेश्वर ही है अन्य नहीं । यह कंसे जाना जाय? धर्मोक्त से । यहाँ 'यः सवंज्ञः 
'सवबित्‌’ इस वाक्यरोषसे परमेश्वरके ही धमं ( सवंज्ञत्वादि धमं ) कहे हुए देखे जाते हें । अचेतन 
प्रधानमें अथवा उपाधिसे परिच्छिन्न इष्टिवाले जीवमें सवंज्ञत्व तथा सववेत्तुत्व सम्मव नहीं हैं ! परन्तु 
अक्षरशब्दसे निदिष्ट भूतोंके भूतयोनिसे पर ( परमेश्वर ) में ही वह सर्वञ्चत्व, सववेत्तृत्व है भूतयोनिमें 
नहीं अर्थात्‌ सवज्ञत्व और सववेत्तुत्व भूतयोनि विषयक नहीं हैं, ऐसा पीछे कहा गया है । इसपर 
कहते हैं--ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि “अक्ष रसे यह विश्व उत्पन्न होता है! इसप्रकार यहाँ प्रकृत 
भूतयोनिका उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणरूपसे निर्देश कर उसके आगे भी 'यः सवज्ञः सववित्‌०' 
( जो सवंश और सववित्‌ है, जिंसका ज्ञानमय तप है, उससे यह काय ब्रह्म [ हिरण्यगभ | और 
यज्ञदत्त देवदत्तादि नाम, शुक्ल नीलादिरूप ओर ब्रीहि यव आदि अन्न उत्पन्न होता है ) इसप्रकार श्रुति 
उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणहूपसे ही सवज्ञका निर्देश करती है । इससे प्रतीत होता है कि समान- 
निर्देदासे प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेके कारण प्रकृत अक्षर भूतयोनिके ही सवंज्ञत्व और सववेत्त॒त्व धमं 


कहे गये हैं। यहाँपर भी प्रकत भूतयोनि अक्षरस पर कोई अभिहित नहीं है । यह कंसे जानते हो? 

येनाक्षरं ०? ( जिस विद्यासे शिष्य सत्य और अक्षर. पुरुषको जाने उस ब्रद्मविद्याको आचाय यथाथं- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% "संदिग्धे तु वाक्यशेषात्‌’ ( जिस अथमें सन्देह हो उसका निर्णय वाक्यशेषसे करना 


चाहिए ) इस न्थायसे सिद्धान्त कहते हैं-भूत योनि परमेश्‍वर ही है प्रधानादि नहीं, क्योंकि 'यः सवज्ञः 
सवित्‌? इस वाक्यशेषसे सवंज्ञत्वादि धमं वस्तुतः परमेश्वरमें ही घटते हैं, जड़ प्रधान अथवा अविद्या 
उपाधिविशिष्ट परिच्छिन्न अल्पज्ञ जीवमें नहीं । तथा ,अक्षरात्‌ संभवतीह विश्वम! इस मृण्डकवाक्यसे 
शोनकके प्रति अंगिराने जायमान प्रपश्चके प्रति कारणरूप भूतयोनिको कहकर आगे भी उत्पद्यमान 
प्रपच्चका कारणरूप भूतयोनि शब्दसे ही 'यः सवज्ञः संवित’ इत्यादि श्रुतिवाक्यसे सववज्ञ तथा सवं- 
वितूका वर्णन किया है। तथा अक्षरात्‌? यहाँ जैसे अक्षररूप भूतयोनिमें जगत्‌की कारणता प्रति- 


पादित है, वसे ही “यः सवज्ञः सत्रवित्‌/ इस मन्तरमें भी सवज्चत्वादि विशिष्टमें जगत्‌की कारणता निर्दिष्ट 
है । इन दोनों वाक्योंमें समान निर्देश होनेसे भूतयोनिको प्रत्यभिज्ञा होनेके कारण यह निश्चय होता है 
कि अक्ष ररूप भूतयोनिमें सर्वज्ञत्वादि धर्म निदि हैं, अतः सवज्ञ परमात्मा ही अक्षररूप भूतयोनि है । 


& तत्रापरा ऋग्वेदो यजुवदः सामवेदोऽथववेद्‌ः शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्तं छन्दो ज्योति 
षमिति । अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ( मु० १।१।५ ) ( उनमें ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 


-अधि० दे खं २९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीघिकासहित १८१ 


अक्ृत्य तस्यैवाक्षरस्य भूतयोनेरदश्यत्वादिगुणकस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌। कथं तहि 
“अक्षरात्परतः परः इति व्यपदिइयते ? इति; उत्तरसूत्र तद्वक्ष्यामः! अपि चात्र दे विद्य 
वेदितव्ये उक्त परा चवापरा च' इति । तत्रापरामुग्वेदादिळक्षणां विद्यामुक्त्वा ब्रवीति- 
“अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते' इत्यादि । तत्र परस्या विद्याया विषयव्वेन्नाश्चर श्रुतम्‌ । यदि 
पुनः परमेश्वरादन्यददऱ्यत्वादिगुणकमक्षरं परिकल्प्येत, नयं परा विद्या स्यात्‌ । परापर- 
विभागो ह्ययं विययोरभ्युदयनिःश्रयसफछतया परिकल्प्यते। नच प्रधानविद्या निःश्रयसफला 
केनचिदभ्युपगम्यते।छतिस्ररच विद्याः प्रतिज्ञयरन्‌; घ्वत्पक्षेऽक्षराद्‌भू तयोने-परस्य पर मा- 
त्मनः प्रतिपायमानत्वात्‌। दे एव तु विद्ये वेदितव्ये इ ह निष्ट । कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवमिदं 
विज्ञातं मवति’ (मु० :।१।३) इति चेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवक्ष्य- 
माणेऽवकल्प्यते, नाचेतनमात्रेकायतने प्रधाने, भोग्यव्यतिरिक्त वा भोक्तरि। अपि च 
स ब्रह्मविद्यां सवविद्याप्रतिष्ठामथर्वाय ज्येष्ठपुत्राय प्राह’ (सुण्ड० १।१।१) इति ब्रह्मविद्यां प्राघान्ये- 
नोपक्रम्य परापरविभागेन परां विद्यामक्षराधिगमनीं दरायंस्तस्या ्रह्मविद्यास्वं दर्शायति। 


रूपसे कहे ) इसप्रकार प्रकृत भूतयोनि अहश्यत्वादि गुणोंसे सम्पन्न अक्षरके वक्तव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है 
अर्थात्‌ इससे ज्ञात होता है कि भूतयोनि अक्षरसे पर कोई नहीं है। तब 'अक्षरात्परतः परः? यह 
व्यपदेश कैसे किया जाता है ? इसको अगले सूत्रमें कहेंगे। किंच यहाँ दो विद्याए जानने योग्य कही 
गई हैं-परा और अपरा । इनमें ऋग्वेदादिको अपराविद्या कहकर “अथ परा यया०' (अपराके निरू- 
पणानन्तर परा विद्या कहते हैं, जिससे वह अक्षर अधिगत होता है ) इत्यादि कहते हैं । वहाँ पराविद्या 
के विषयरूपसे अक्षर सुना जाता है । यहाँ यदि परमेश्‍वरसे भिन्न अइश्यत्वादि गुण विशिष्ट अक्षरकी 
कल्पना करें तो यह पराविद्या न होगी । निश्‍चय अभ्युदय और निःश्रेयसके फलकी अपेक्षा विद्याओंमे 
यह परा और अपरा विमागकी कल्पना की गई है । प्रधानविद्या मोक्ष फलवाली है ऐसा. किसीने भी 
स्वीकार नहीं किया है और तुम्हारे मतमें भूतयोनि अक्षरसे पर परमात्माका प्रतिपादन किया जाता है, 
इससे तुम्हें तीन विद्याओंकी प्रतिज्ञा करनी चाहिए । परन्तु यहाँ जानने योग्य दो ही विद्याएँ निदिष्ट हैं । 


स्मिन्न मगवो०' ( शौनक-हे भगवत ! किसको जाननेसे यह सब जाना जाता है? ) इस प्रकार 
एकके विज्ञानसे सवविज्ञानकी अपेक्षा सर्वात्मक ब्रह्मी विवक्षा करनेपर सम्मव हो सकती है, अचेतन 


मात्रके एक आश्रय प्रधान अथवा भोग्यसे भिन्न भोक्ताकी विवक्षा होनेपर सम्मव नहीं है। और 
“स ब्रह्मविद्यां०' ( उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथर्वाको समस्त विद्याओंकी आश्रयभूत ब्रह्मविद्याका 
उपदेश किया ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याका प्रधानरूपसे आरम्भकर पर और अपरका विभागकर परा- 
विद्याको अक्षरका ज्ञान करानेवालो. दिखलाते हुए बह ब्रह्माविद्या है ऐसा [ श्रुति | दिखलाती है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अथववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निहक्त, छन्द और ज्योतिष यह अपरा है तथा जिससे उस अक्षर 


परमात्माका ज्ञान होता है वह परा है) कम प्रतिपादक ऋग्वेदादिरूप अपरा विद्याका अभ्युदय 
( स्वर्गादि ) फल अनित्य है, इसलिए उसकी निन्दाकर आचायने मोक्ष अभिलाषी. योग्य शिष्यको 
ब्रह्मविषयक परा विद्याका उपदेश किया। ब्रह्मरूप नित्य मोक्ष फलको कहनेवाली विद्या पराविद्या 


और अनित्य स्वर्गादि फल प्रतिपादक विद्या अपराविया है। इस प्रकार फलभेदसे परा और अपरा 
विद्याका विभाग किया गया है। 


® एक ऋग्वेदादि रूप अपरा विद्या, दूसरी प्रधानविषयक विद्या, ओर तीसरी अक्षर भूतयोनिसे 
पर परमात्मविषयक विद्या, इस प्रकार तुम ( पूवपक्षी ) को तीन विद्याएँ माननी पड़ेंगी, जब कि 
श्रुतिमें दो का ही निर्देश है । जैसे 'कस्मिन्न भगवो” इस श्रुतिमें एकके विज्ञानसे जो सवे विषयक 
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सा च ब्रह्मविद्यासमाख्या तदधिगम्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे बाधिता स्यात्‌।# अपरग्वदादि- 
लक्षणा कमंविद्या ब्रह्मविद्योपक्रमे उपन्यस्यते ब्रह्मविद्याप्रशंसाये । “प्लवा ह्येते अडढा यज्ञरूपा 
अष्टादशोक्तमवरं येषु कम । एतच्छु यो येडमिनन्दन्ति मूढा जरामृत्यु ते पुनरेवापियन्ति’ (मुण्ड० १।२।७) 
इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दिध्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य परविद्याधिकारं दर्श- 
यति 'परीक्ष्य लोकान्कमंचितान्त्राह्मणी निवदमायानास्त्यकृतः कृतेन । तद्विज्ञानाथ स गुरुमेचामिगच्छेस्स- 
मित्पाणिः श्रोत्रियं बह्मनिष्टम्‌'' (मुण्ड १।२।१२) इति । ® यत्तृक्तम-अचेतनालां पृथिव्यादीनां 
दृष्टान्तत्वेनोपादानादा टा न्तिक्रेनाप्यचेतनेन भूतयोनिना भवितव्यमिति। तदयुक्तम्‌; नहि 
दृष्टान्तदाष्टान्तिकयोरत्यन्तसाम्येन भवितव्यमिति नियभोऽस्ति। अपि च स्थूलाः पृ थिव्या- 


और उस विद्यासे अधिगम्य अक्षरको यदि ब्रह्म स्वीकार न करें तो उसका ब्रह्मविद्या यह नाम 
बाधित हो जायगा । व्हग्वेदादि अपरा कमविद्याका ब्रह्माविद्याके उपक्र ममें ब्रह्माविद्याकी प्रशंसाके 
लिए उपन्यास किया गया है, क्योंकि “प्लवा ह्यते अदुढा०' ( जिनमें [ ज्ञान बाह्य होनेसे | अवर-- 
निकृष्ट कम आश्रित कहा गया है वे | सोलह ऋत्विक्‌ तथा यजमान और यजमान पत्ती ] ये अठारह 
यज्ञरूप ( यज्ञके साधन ) अस्थिर एवं नाशवानु बतलाये गये हैं। जो मूढ “यही श्रेय है' इस प्रकार 
इनका अभिनन्दन करते हैं, वे फिर भी जरा-मरणको प्राप्त होते रहते हैं ) इत्यादि निन्दाका कथन 
है । और 'परोक्ष्य लोकान्‌०' (कमसे संपादित लोकोंकी परीक्षा कर ब्राह्मण निवेद [बे राग्य] को प्राप्त 
हो, क्योंकि संसारमें नित्य पदार्थ नहीं है और कृत-अनित्यसे प्रयोजन क्या है ? अत: उस नित्य वस्तुका 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिए वह मुमुक्षु पुरुष हाथमें समिधा लेकर श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ गुरुके पास जावे ) यह 
श्रुति इस प्रकार अथराविद्याकी निन्दा कर उससे विरक्त पुरुषका पराविद्यामें अधिकार दिखलाती है। 
जो यह कहा गया है कि पृथ्वी आदि अचेतन पदार्थोका इष्टान्तरूपसे ग्रहण करनेपर दार्टान्तिक भी 
अचेतन भूतयोनि होना चाहिए, वह ठीक नहीं है, क्योंकि दृष्टान्त और दार्शान्तिकको सर्वांशमें पूणं 
रूपसे समानता हो, ऐसा नियम नहीं है। स्थूल पृथ्वी आदि दृष्टान्तरूपसे ग्रहण किये गये हैं। 
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विज्ञानका प्रश्‍न किया गया है वह तो सर्वात्मक ब्रह्माके ग्रहण करनेसे हो संगत हो सकता है अचेतन 
प्रधान आदिके ग्रहण करनेसे नहीं, क्योंकि प्रधानके ज्ञानसे उसके कायमात्रका ज्ञान भले हो किन्तु 
उसके अकायंभूत भोक्ता जोवोंका ज्ञान नहीं होगा, तथा जीवके ज्ञान होनेपर भी उसके अकायंरूप 
भोग्यवगंका ज्ञान नहीं होगा, इस प्रकार प्रधान तथा जीवके ज्ञान होनेपर सवंविषयक ज्ञान न होनेके 
कारण एकके ज्ञानसे सवं विषयक ज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । इससे भतयोनि ब्रह्म ही है। 

& उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता और सुब्रह्मण्य ये उद्गातृगण हैं । अध्वय, प्रतिप्रस्थाता, नेष्टा 
और उन्नेता ये अध्त्रयुगण हैं। होता, मेत्रावरुण, अच्छावाक और ग्रावस्तुत्‌ ये होतृगण हैं । ब्रह्मा, 
ब्राह्मणच्छसि, आग्निधर और पोता ये ब्रह्मागण हैं। ये १६ ऋतुमें यज्ञ करानेसे ऋत्विज कहलाते 
हँ । यज्ञ करनेवाला यजमान व उनकी पत्नी ये सब मिलकर १८ होते हैं। यज्ञके द्वारा निरूपितं 
होनेसे अथवा यज्ञका उनके द्वारा सम्पादन होनेस इनको यज्ञरूप कहा गया है । ये यज्ञरूप कर्म कर 
और उसके अनित्य फलको पाकर प्रसन्न होते हें । परन्तु श्रुति कमं और कमफलकी निन्दाकर मोक्षकी 
साधनभूत पराविद्याका उपदेश करती है । इसलिए परब्रह्मविषयक विद्या पराविद्या है । 

# कार्य अपने उपादान कारणसे भिन्न नहीं, किन्तु अभिन्न ही होता है' केवल इतने अंशको 
दिखलानेके लिए यहाँ पृथ्वी आदिका दृशन्तरूपसे ग्रहण किया गया है। किञ्चिद्‌ समान अंशको 
लेकर दृष्टान्त दिये जाते हें ॥ कायं जगत्‌ अपने उपादानकारण भूतयोनि अक्षर ब्रह्मासे भिन्न नहीं 
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दयो द्टान्तत्वेनोपात्ता इति न स्थूल एव दार्टान्तिको भूतयोनिरभ्युपगस्यते। तस्मादः 
ट॒ऱ्यत्वादिगुणको भूतयोनिः परमेश्वर एच ॥ २१ ॥ 
विशेषणसेदव्यपदेशाभ्यां च नेतरो ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद्र--विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याम्‌, च, न, इतरो 
सूतञाथ--( विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याम्‌ ) विशेषण और भेदके व्यपदेश-कथनसे भतयोनि 
परमात्मा है, ( च नेतरो ) इतर-जीव भोर प्रधान नहीं । | 
इतश्च परमेश्वर एव भूतयोनिनंतरौ-शारीरः प्रधानं वा। कस्मात्‌ ? विशेषणभेदत्य- 
पदेशाभ्याम्‌। विशिनष्टि हि प्रकृतं भूतयोनि शारीराद्विलक्षणत्वेन--'दिव्यो ह्यमूतः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तरो द्यजः । अप्राणो ह्यमनाः झुभ्रः (सुण्ड० २।१।२) इति । नद्मेतदिव्यत्वादिविशेषण- 
मविद्याप्रत्युप स्थापितन्रामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तड र्मान्स्वात्मनि कल्पयतः शारोरस्यो 
पपद्यते। तस्मात्साक्षादोपनिषद्‌ः पुरुष इ होच्यते । तथा प्रघानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन 
व्यपःदेशति- अक्षरात्परतः पर? इति। अक्षरमव्याकत नामरूपवीजशाक्तिरूपं भूतसृक्ष्ममीश्व- 
राश्रयं तस्येवोपाधिभूतं सवस्माद्विकारात्परो यो ऽविकारस्तस्मात्परतः पर इति भेदेन व्यप- 
देशात्परमात्मानमिंह विवक्षितं दशयति । नात्र प्रधानं नाम किचित्स्वतन्त्रं तत्त्वमभ्युपगम्य 
तस्माद्‌भेदव्यपदेश उच्यते। कि तर्हि? यदि प्रधानमपि कल्प्यमानं श्रुत्यचिरोघेनाव्याङृतादिः 


इसलिए दार्टान्तिक भूतयोनि मी स्थूल ही हो, ऐसा नहीं माना जा सकता ।. इस पूर्वोक्त रीतिसे 
अहृश्यत्वादि गुणवाला भूतयोनि परमेश्वर ही है ॥ २१ ॥ 


और इस हेतुसे मी परमेश्‍वर ही भूतयोनि है, अन्य दो-जीव तथा प्रधान नहीं हैं, किससे ? इससे 
कि विशेषण और भेदका व्यपदेश ( कथन ) है । “दिव्यो ह्यमूतः०' ( वह अक्षर ब्रह्म निश्चय ही दिव्य 
अमृतं, पुरुष, बाहर-भीतर विद्यमान, अजन्मा, अप्राण, मनरहित, विशुद्ध एव श्रेष्ठ अक्षरसे मी 
उत्कृष्ट है ) यह श्रुति प्रकृत भूतयोनिको जीवसे विलक्षणरूपसे विशेषित करती है । निश्चय ये दिव्य- 
त्वादि विशेषण, अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूप परिच्छिन्नमें अभिमान करनेवाले और उनके जड़त्वादि 
धर्मोकी अपनेभें कल्पना करनेवाले जीवमें उपपन्न नहीं होते, इसलिए साक्षात्‌ उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य 
पुरुष ही यहाँ कहा जाता है । इसीप्रकार अक्षरात्परतः परः? यह श्रृति प्रधानसे भी प्रकृत भूतयोनिका 
भिन्नरूपसे व्यपदेश करती है । जो अव्याकृत नामरूप ( जगत्‌ ) के कारणभूत ईश्वरकी शक्तिरूप है 
"जिसमें भूतोंके संस्कार विद्यमान हैं, चिन्मात्र ईश्वर जिसका आश्रय है, उसीका उपाधिभत सव 
विकारसे परे जो अविकार-अक्षर है, उस परसे पर ईश्वर है। इसप्रकार श्रुति भेदसे व्यपदेश होनेके 
कारण परमात्माको ही यहाँ विवक्षितरूपसे दिखलाती है। यहाँ प्रधान नामवाला कोई स्वतन्त्र 
पदार्थ मानकर उससे पृथक ईश्वरका व्यपदेश है, ऐसा नहीं कहा गया है। तब क्या कहा गया है? 
यदि कल्प्यमान प्रधानकी श्रुतिके अविरोधसे अव्याकृत आदि शब्द वाच्यमूत सूक्षमरूपसे कल्पना की जाती 
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किन्तु अभिन्न है। ऐसा माननेपर एकके ज्ञानसे सबका ज्ञान होता है, यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध हो 
सकती है, अतः अदृश्यत्व आदि गुणवाला परमेश्वर ही है॥ २१॥ 

# जीव पक्षका खण्डनकर अब प्रधान पक्षका खण्डन करते हैं--'कार्यात्मना प्रधीयते इति 
प्रधानम्‌’ ( कार्यरूपसे जो परिणामको प्राप्त हो वह प्रधान अर्थात्‌ अज्ञान है ) यदि इस प्रकारकी 
कल्पना की जाय तो सिद्धान्तमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि इस अज्ञानसे भिन्न प्रधानमें कोई प्रमाण 
नहों है । 'अइनोति ब्याप्मोति स्वविकारजातं इति अक्षरम्‌’ ( अपने विकार समूहको जो व्याप्त करे 
उसका नाम अक्षर है ) इससे अक्षर शब्दका अथ अविनाशी नहीं है किन्तु इस 'व्युत्पत्तिसे अनादि 
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शब्दवाच्यं भूत दक्ष्मं परिकल्प्येत, परिकल्प्यताम्‌। तस्माद्‌भेदव्यपदेशात्परमेश्वरो 
भूतयोनिरित्येतदिह प्रतिपाद्यते ॥ २२ ॥ 
कुतश्च परमेश्वरे भूतयोनिः— 
रूपोपन्यासाच ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद-रूपोपन्यासात्‌, च । 
सूच्राथं--- अग्निर्मूर्धा' इत्यादि श्ृतिसे सर्वात्मकत्वके उपन्यासे मी भूतयोनि परमेश्वर ही है। 
अपि च अक्षरात्परतः पर: इत्यस्यानन्तरम्‌ 'एतस्माजायते प्राणः’ इति प्राणप्रभृतीनां 
पृथिवीपयन्तानां तत्त्वानां सर्गमुक्त्वा तस्येव भूतयोनेः सर्वविकारास्मकं रूपमुपन्यस्यमानं 
पझ्यामः-'अग्निमूर्धा चक्षुषी चन्द्रसूयों दिशः श्रोत्रे वाग्विवृताश्च वेदाः । वायुः प्राणो हृद्यं विश्व- 
मस्य पद्भयां एथिवी होष सव भूतान्तरात्मा’ (झुण्ड २।१।४) इति। तञ्च परमेश्वरस्येवोचितम्‌; खर्व- 
विकारकारणर्ात्‌ । न शारीरस्य तनुमहिम्नः। नापि प्रधानस्यायं रूपोपन्यासः संभवति 
सर्वभूतान्तरात्मत्वासंभवात्‌ | तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनंतराविति गम्यते।#कथं पुन- 
भूतयोनेरयं रूपोपन्यास इति गम्यते? प्रकरणात्‌, 'एपः' इति च प्रकतानुकषणात्‌ | भूतयोनि 
हि प्रकृत्य 'एतस्माजायते प्राण: 'एष सवभूतान्तरात्मा इति वचन भूतयोनिविषयमेव भवति । 
यथोपाध्यायं प्रकत्येत स्माद धीप्वैष वेदवेदाङ्गपारग इति वचनमुपाध्यायविषयं भवति, तद्वत्‌ । 
है तो ऐसी कल्पना करो । इस भेदव्यपदेशसे भूतयोनि परमेश्वर ही है ऐसा यहाँ श्रुति और स्मृतिमें 
प्रतिपादन किया गया है॥ २२ ॥ | 


और परमेश्वर भूतयोनि कैसे है ? क 
और 'अक्षरात्परतः परः’ इसके अनन्तर एतस्माजायते प्राणः’ ( इस-अक्षरपुरुषसे प्राण 


उत्पन्न होता है ) इसप्रकार प्राणसे लेकर पृथिवी पर्यन्त सब तत्त्वोकी सृष्टि कहकर उसी भूतयोनिके 
सर्वविकारात्मक उपन्यस्यमान ( कथनका विषय ) रूपको 'अग्निमूर्घा०” ( अग्नि-द्युलोक जिसका सिर 
है, चन्द्रमा और सूयं नेत्र हैं, दिशाएँ श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध वेद वाणी है, वायु प्राण है, विश्व हृदय है 
और जिसके चरणोंसे परथिवी प्रकट हुई है अर्थात्‌ पाद पृथिवी है, वह देव सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) 
इसप्रकार हम देखते हैं। यह कथन परमेश्वरमें ही युक्त है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है। 
अल्पमहिमावाले जीवात्मामें यह रूपोपन्यास संभव नहीं है । प्रधानमें मी यह रूपोपन्यास सम्भव 
नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें सव॑भूतान्तरात्मत्व सम्मव नहीं है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि परमेश्‍वर 
ही भूतयोनि है अन्य दो-शारीर और प्रधान भूतयोनि नहीं हैं। परन्तु यह कैसे ज्ञात हो कि यह 
सूतयोनिका रूपोपन्यास है ? प्रकरणसे, क्योंकि “एषः? इसप्रकार प्रकृतका अनुकषंण-ग्रहण है । भूत- 
योनिको प्रस्तुतकर 'एतस्माज्ञायते प्राणः? “एष सर्व भूतान्तरात्मा' यह श्रुति वचन भूतयोनि विषयक ही 
है । जैसे उपाध्यायको प्रस्तुत ( उद्देश्य ) कर कहा गया 'एतस्मादधीष्व” “एष वेदवेदाङ्गपारगः” (उसके 
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अव्याकृतको यहाँ अक्षर कहा गया है । अक्षरशब्द वाच्य यह अव्याकृत माया ( अज्ञान ) परमात्माकी 


शक्ति ही जगतृका परिणामी उपादान है । यह माया शक्ति भी शक्तिमानु परमात्मामें आरोपित 
होनेसे मिथ्या है, इसलिए वस्तुतः सबका अधिष्ठान होकर परमात्मा ही भूतयोनि सिद्ध होता है ॥२२॥ 
# वृत्तिकारके मतानुसार यह प्रश्न और प्रतिक्चन है अर्थात्‌ वृत्तिकार मतके अनुसार पहले 
सुत्रकी व्याख्या है । 
& जैसें कोई ब्रह्मवित्‌ सर्वात्मत्वकी विवक्षासे अहमजन्नमहमन्ञादः” इसप्रकार साम गायन करता 


है, अपनेमें अन्नकी विवक्षासे नहीं, वसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए । 


अघि० दे सू० २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८५ 
कथं पुनरदश्यत्वाढिणुणकस्य भूतयोनेविप्रहवद्रू्पे संभवति' ? सर्वात्मात्वविवक्षयेद- 
मुच्यते, नतु विग्रहवच्वविवक्षयेत्यदोषः । 'अहमन्नभहसन्नादः' (ते० ३।१०।६) इत्यादिवत्‌ । 
अन्ये पुनर्मन्यन्ते--नायं भूतयोने रूपोपन्यासः; जायमानत्वेनोपन्यासात्‌। 'एतस्माजायते 
प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च। खे वायुर्ज्योतिरापः एथिवी विश्वस्य धारिणी’ इति हि पूर्वत्र प्राणादि 
पृथिव्यन्तं तत्त्वजातं जायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ । उत्तरत्रापि च 'तस्मादग्निःसमिधो यस्य सूयः' 
इत्येवमादि 'अतश्च सर्वा ओषधयो रसाश्च' इत्येवमन्तं जायमानत्वेनेव निद्‌ ष्यति । इहेव कथम- 
कस्मादन्तराले भूतयोने रूपमुपन्यसेत्‌ ? सर्वात्मत्वमपि सृष्टि परिसमाप्योपदेक्ष्यति-- 
'पुरुष एवेदं विश्व कम’ (सुण्ड० २।१।१०) इत्यादिना । & श्रुतिस्मृत्योश्र त्रेलोक्यशरीरस्य 
प्रजापतेर्जन्मादि निरदिइयमानमुपलभामहे--'हिरण्यगभः समवतताम्रे भूतस्य जातः पतिरेक 
आसीत्‌ । सदाधार एथिवीं द्यामुतेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम’ ( ऋ० सं० १०।१२१।१ ) इति । 
पास अध्ययन करो, यह वेद ओर वेदाङ्गका पारंगत विद्वान्‌ है) यह वचन उपाध्याय विषयक होता है, 
वैसे ही । परन्तु अदृश्यत्व आदि गुणवाले भूतयोनिका मूतिमान रूप कंसे संभव है ? सर्वात्मत्वकी 
विवक्षासे यह कहा गया है विग्रहवत््व ( शरीरवाला ) की विवक्षासे नहों, इसलिए दोष नहीं है । 
'अहमन्नम०' ( में अन्न हुँ, मैं अन्न भक्षक हूँ) इत्यादिके समान । पुनः दूसरे ऐसा मानते हैं--- 
यह मूतयोनिका रूपोपन्यास नहीं है, क्योंकि इसका जायमानरूपसे उपन्यास हे । “एुतस्माजायते प्राण? 
( इस अक्षर पुरुषसे प्राण, मन, सम्पूर्ण इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, तेज, जल और विश्वको घारण 
करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है ) इसप्रकार पुवमन्त्रमें प्राणसे लेकर पृथिवी पर्यन्त तत्व समूहका 
जायमानरूपसे श्रुतिने निर्देश किया है। और आगे भी 'तस्मादग्निः०' ( सूर्यं जिसकी समिधा है वह 
अग्नि-द्युलोक उस पुरुषसे उत्पन्न हुआ हे ) यहाँसे लेकर 'अतश्च०' ( और इसीसे सम्पूण ओषधियाँ 
और रस उत्पन्न हुए ) यहाँ तक जायमानरूपसे ही निर्देश करेगी । तो यहीं मध्यमें अकस्मात्‌-विना 
कारण भूतयोनिका रूपोपन्यास कैसे किया ? -'पुरुष एवेदं०' ( यह सारा प्रपञ्च और कमं पुरुष ही है ) 
इत्यादिसे श्रुति सृष्टिकी परिसमाक्तिकर सर्वात्मत्वका मी उपदेश करेगी । हम श्रुति और स्मृतिमें त्रिभुवन 
शरीरवाले प्रजापतिके निदिश्यमान जन्मादिको “हिरण्यगभः०' ( पहले हिरण्यगभं उत्पन्न हुआ, 
उत्पन्न होकर वह भूतसमूहका एकमात्र अधिष्ठाता हुआ । उसने द्युलोक ओर पृथिवीको धारण किया 
उस एक प्रजापतिदेवकी हृविसे परिचर्या करें ) इस प्रकार उपलब्ध करते हैं । इस श्रुतिस्थ 'समवतत' 
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$ सिद्धान्ती-वृत्तिकारका मत दिखाकर अब स्वाभिमतको 'अन्ये पुनमन्यन्ते’ आदिसे अभिव्यक्त 


करते हैं-'एतस्माजायते प्राणः? इत्यादि पूवंमन्त्र तथा “तस्मादग्निः? इत्यादि उत्तर मन्त्र भी भतयोनिसे 
ृष्टिका प्रतिपादन करते हैं। परन्तु मध्यमें “अग्निमूर्धा' इत्यादि मन्त्र अकस्मात्‌ भूतयोनिका रूपो- 
पन्यास कैसे करेगा ? अर्थात्‌ यह मन्त्र भी पूर्वोत्तर मन्त्रोंके समान भूतयोनिसे ही सृष्टिको कहता है । 

` # पुवकल्पमें उत्कृष्ट उपासना और कर्मोके समुच्चय अनुष्ठानसे इस कल्पमें सब प्राणिथोके व्यष्टिं 
लि्गोंमें व्यापक, सब प्राणियोंके अन्तगंत, एव ज्ञानेन्द्रिय कर्मेन्द्रिय और प्राणात्मक समाष्टिरूप लिङ्ग 
शरोर उत्पन्न होता है । लिङ्गशरीर सतरह तत्त्वोंका होता है-- जिसमें पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, 
पाँच प्राण, मन और बुद्धि होते हैं। व्यष्टि ओर समष्टि भेदसे लिङ्गशरीर दो प्रकारका है । व्यष्टि लिङ्ग 
शरीरके अभिमानीको तैजस्‌ और समष्टि लिङ्ग दारीराभिमानीको हिरण्यगम-सूत्रात्मा कहते हैं । सूत्रात्मा 
सम्पूणं व्यष्टि लिगोंका अधिष्ठाता है, इसलिए हिरण्यगर्भ सर्वान्तर होनेसे सब भतोंका अन्तरात्मा' 
है । यदि इस पक्षको स्वीकार किया जाय तो “पुरुष एवेदं विइवं कम इस. मन्त्रसे प्रतिपाद्य परमेश्वरके 
रूप . ( सर्वात्मत्व ) का उपन्यास केवल परमात्माकी प्रतिपत्तिके लिए है अर्थात्‌ श्रुति, स्मृति प्रति- 
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सभ्नवर्ततेत्यजायतेत्यथः । तथा 'स वे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां 
ब्रह्माग्रे समवतते' ॥ इति च । विकारपुरुषस्यापि सवंभूतान्तरात्मत्वं संभवति; प्राणात्मना 
सर्वभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे पुरुष एवेदं विश्‍वं कम” इत्यादिसर्वरूपो- 
पन्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २३ ॥ 
( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ । प्र २४-३२ ) 
वैश्वानरः साधारणशब्दविशेष,त्‌ ॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद्‌--वेश्वानरः, साधारणशब्दविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--( वेश्वानरः ) 'यस्त्वेतमेवं’ इत्यादि श्रुतिमें प्रतीयमान वश्वानर परमात्मा ही है, 
( साधारणशब्दविशेषात्‌ ) क्योंकि यद्यपि यह साधारण वश्वानर शब्द जठराग्नि, भूताग्नि और सूर्यका 


प्रतिपादक है एबं आत्मशब्द जीव तथा परमात्माका प्रतिपादक है, तो भी “मूर्धेब सुतेजाः? यह विशेष 
परमात्मा में ही सम्मव है । 


% को न आत्मा किं ब्रह्म' इति, आत्मानमेवेमं वैश्वानरं संप्रत्यध्येषि तमेव नो बहि’ (छा० 
५।११।१,६) इति चोपक्रम्य द्य॒सूर्यवायवाकाशवारिपृथिवीनां सुतेजस्त्वादिगुणयोगमेकेको 
पासननिन्दया च वैश्वानरं प्रत्येषां मूर्धादिभावमुपदिइयाम्नायते- यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रमभि- 

विमानमात्मानं चेश्‍वानरमुपास्ते स सवेषु लोकेषु सवेषु भूतेषु सवेप्वात्मस्वन्नमत्ति तस्य ह वा एतस्या- 
पदका उत्पन्न हुआ ऐसा अथं है। तथा 'स बै शरीरी०” ( निश्चय ही वह सृष्टिके आदिकालमें उत्पन्न 
होनेके कारण प्रथम शरीरी एवं प्रथम पुरुष कहलाता है। भूतोंका आदि कर्ता वह ब्रह्मा पहले पहल 
उत्पन्न हुआ ) । विकार पुरुष ( हिरण्यगर्भं ) ही सब भतोंका अन्तरात्मा हो सकता है, क्योंकि वह 
प्राणरूपसे सब भतोंके शरीरमें स्थित है । इस पक्षमें “पुरुष एवेदं विउव कम” ( पुरुष ही यह समस्त 


प्रपश्च, कम, तप [ ज्ञान ] और इसका फलरूप है') इत्यादि सर्वात्मकत्वका उपन्यास परमेश्वरकी 
प्रतिपत्तिके लिए है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ २३ ॥ 


“को न आत्मा०' ( हमारा आत्मा कोन है और ब्रह्म क्या है ) ऐसा ओर 'आत्मानमेवेमं०' 
( इस समय आप वश्वानर आत्माको जानते हैं। उसीका आप हमारे प्रति वणन कीजिए ) ऐसा 
उपक्रमकर द्यु, सूय, वायु, आकाश, जल ओर पृथिवीमें से सुतेजस्त्वादिगुण विशिष्ट एक-एक उपा- 
सनाकी निन्दा कर और वश्वानरके प्रति इनके मूर्धादिमावका उपदेश कर श्रुति 'यस्स्वेतमेचं०' ( जो 
कोई “यही मैं है” इसप्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वश्वानर आत्माकी उपासना 


करता है वह समस्त लोकोंमें समस्त प्राणियोंमें और समस्त आत्माओंमें अन्न मक्षण करता है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पांच फलसहित सब कम, तप ओर समस्त विश्व पुरुष ही है, इस सर्वात्मकत्वके उपन्याससं परमात्मा 


ही भतयोनि है । अतः मतयोनिरूप ज्ञय ब्रह्मामें ही 'अग्निमूर्धा' इत्यादि पूर्वोक्त वाक्योंका समन्वय है । 
प वपक्षमें प्रघानादिकी उपासना है, सिद्धान्तमें निविशेष ब्रह्माका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है ॥२३॥ 


& "प्राचीनशाल ओपमन्यवः०' ( छा» ५११ ) ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल, पुलुषका 
पुत्र सत्ययज्ञ, भल्लविके पुत्रका पुत्र इन्द्रद्यम्न, राक राक्षका पुत्र जन और अर्वतराश्चका पुत्र बुडिल 
एकत्रित होकर परस्पर विचार करने लगे कि को न आत्मा किं ब्रह्म” जब स्वयं निश्‍चय न कर सके, 
तो निश्चय करनेके लिए अब अरुणपुत्र उद्दालकके पास आये, किन्तु वह स्वयं मी ठीक-ठीक नहीं 
जानते थे, अतः उद्दालकके साथ औपमन्यव आदि पाँचों मुनि राजा अश्वपतिके पास गये ओर 
उससे वश्वानर आत्माकी जिज्ञासा व्यक्त की । तब दूसरे दिन प्रात:काल सबको सन्मुख बैठाकर अश्व- 
पतिने उनमेसे प्रत्येकसे अलग-अलग यहु प्रश्‍न किया, तुम किस आत्माकी उपासना करते हो? 


अधि० ७ सू० २४ ] भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित १८७ 


त्मनो बैइवानरस्य मूर्चेव सुतेजाश्रक्षुरविश्वरूपः प्राणः पृथग्वर्त्मात्मा संदेहो बहुलो बस्तिरेव रयिः 
प्रथिव्येव पादावुर एव वेदिलोमानि बहिहृदयं गार्हपत्यो मनोऽन्वाहायपचन आस्यमाहवनीयः’ 
(छा० ५।१८।२) इत्यादि ।# तत्र संशयः-कि वेश्वानरशब्देन जाठरोऽग्निरुपदिद्यते, उत 
भूताग्निः, अथ तदभिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति । कि 
पुनरत्र संशयकारणम्‌? वेश्वानर इति जाठरभूताग्निदेचतानां साधारणराब्द्प्रयोगादात्मेति 
च शारीरपरमेश्वरयोः । तत्र कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा हानमिति भवति संशयः । कि 
तावत्प्राप्तम्‌? जञाठरोऽग्निरिति। कुतः ? तत्र हि विशेषेण कचित्प्रयोगो इञ्यते-'अथ्मझि- 
वैश्वानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यदिदमद्यते’ ( बृह० ५९ ) इत्यादो । अग्निमात्रं वा 
स्यात्‌; सामान्येनापि प्रयोगदशनात्‌; “विश्वस्मा अभि भुवनाय देवा वेश्वानरं केतुमह्वामकृण्वन्‌ 
(ऋ० सं० १०।८८।१२) इत्यादो । अग्निशारीरा वा देवता स्यात्‌; तस्यामपि प्रयोगदशनात्‌ । 


उस इस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( यलोक ) है, चक्ष विइवरूप ( सूय ) है, प्राण 
प॒थग्वर्त्मा ( वायु ) है, देहका मध्यमाग बहुल ( आकाश ) है, बस्ति-मुत्रस्थान ही रयि ( जल ) है, 
प॒थिवी दोनों चरण है, वक्षस्थळ बेदी है, लोम दमं है, हृदय गाहंपत्याग्नि है, मन अन्वाहार्यपचन है 
और मुख आहवनीय है ) इत्यादि कहती है । यहाँ संशय होता है कि क्या वश्वानरशब्दसे जठराग्निका 
उपदेश किया जाता है अथवा भूताग्निका अथवा तदभिमानी देवताका अथवा जीवका अथवा परमेश्‍वर- 
का ? परन्तु यहाँ संशय होनेका कारण क्या है? [ संशय होनेका कारण विषयवाक्यमें वश्वानर और 
आत्मराब्द हैं ] जठराग्नि, भूताग्नि और देवतामें समानरूपसे वश्वानर शब्दका प्रयोग है एवं जीव 
और परमेश्‍वरमें साधारणरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग है । उनमेंसे किसका ग्रहण करना उचित है 
और किसका त्याग, ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-उन तीनोंमें से जठराग्नि- 
का निश्चय होता है । क्योंकि उसमें ही कहीं-कहीं 'अयमग्निवेश्वानरो० ( यह अग्नि वश्वानर है, जो 
यह पुरुषके भीतर है . जिससे कि यह अन्न जो भक्षण किया जाता है वह पकाया जाता है) इत्यादि 
श्रुतिमें विशेषरूपसे वश्रानर शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, अथवा केवल भूताग्नि हो, क्योंकि उनमें 
भी “विश्वस्मा अग्नि ( सब भुवनोंके लिए देवताओंने वश्वानर अग्नि-सूयको दिनका चित्व बनाया, 
क्योंकि सूर्योदय होनेपर ही दिन व्यवहार होता है ) इत्यादि श्रुतिमें वेश्‍वानर शब्दका सामान्यरूपसे 
प्रयोग देखनेमें आता है। अथवा अग्नि शरीरवाला देवता हो सकता है, क्योंकि उसमें भी वश्वानर 
शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, 'बेश्वानरस्य सुमितो० ( हम वेश्‍्वानरकी सुमितमें रहें, क्योंकि वह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपन्युकुमार--में युलोककी उपासना करता हूं । राजा--यदि मेरे पास नहीं आते तो इस अन्यथा- 


ग्रहणके दोषसे तुम्हारा मस्तक गिर जाता । सत्ययज्ञ--मैं आदित्यको वश्वानर समझकर उपासना 
करता हूं । अश्वपति--यदि तुम मेरे पास न आते तो इस अन्यथाग्रहण दोषसे अन्धे हो जाते । 
इसीप्रकार अन्य मुनियोंसे भी पूछा गया और यह देखकर . कि उनभेंसे प्रत्येक ही वश्वानर आत्माके 
किसी न किसी अङ्गकी ही उपासना करता है, उसने उनकी व्यस्तोपासनाके परिणाममें उनके उस 
अङ्गके भंग होनेका भय दिखळाते हुए अन्तमें अठारहवें खण्डमें व श्वानरके स्वरूपका उपदेश किया है । 

# जसे पूर्वं अधिकरणमें वाक्यके आरम्ममें ज्ञायमान अदृश्यत्व आदि साधारण ( ब्रह्म ओर 
प्रधानमें रहनेवाले ) धम “यः सवज्ञः सववित्‌? इस वाक्यशेषमें स्थित सवंज्ञत्व आदि ऊिङ्गोे ब्रह्म- 
परक कहे गये हैं, वेसे यहाँ मी उपक्रममें स्थित साधारण वश्वानर शब्द 'उर एव वेदि’ ( छा० 


५।१८।२ ) वाक्यशेषमें स्थित होमाधारत्व लिङ्गसे जठराग्नि परक है, इस प्रकार हृष्टान्तसंगतिसे 
कि तावत्‌' इत्यादिसे पूवपक्ष करते हैं । 


१८८ ब्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभाष्य | आ० है पा० २ 


'बेश्वानरस्य सुमतौ स्याम राजा हि कं भुवनानामभिश्रीः? ( ऋ० सं० १।९८।१ ) इत्येवमाद्यायाः 
श्रतेर्दवतायामैश्वर्याद्यपेतायाँ संभवात्‌। अथांत्मशब्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च को न 
आत्मा कि ब्रह्म इति केवलात्मशब्द प्रयोगादाक्मशब्दवशेन वेश्वानरशब्दः परिणेय इः युच्यते 
तथापि शारीर आत्मा स्यात्‌; तस्य भोक्तत्वेन वेश्वानरसंनिकर्षात्‌ । प्रादेशमा्रमिति च 
विशेषणस्य तस्मिन्नुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌। त स्मान्न श्वरो वैश्वानर इ त्येवं#प्राप्त ततइद्‌ 
मुच्यते-वैश्वानरः परमात्मा भवितुमहतीति। कुतः ? साधारणशब्दविशेषात्‌ । साधारण- 
दान्दयोर्विशे षः साधारणशब्द्विशेषः | यद्यप्येतावुभावष्यात्मवैश्वानरशब्दो साधारणशचब्दो 
वैश्वानरशब्दस्तु त्रयस्य साधारणः, आत्मदाब्दश्च इ यस्य, तथापि विशेषो रऱ्यते; येन पर- 
मेश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, ‘तस्य ह वा एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य मूधव सुतेजाः इत्यादि। 
अत्र हि परमेश्वर एव य॒मूधत्वा दिविरिष्टोऽ वस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मत्वेनोपन्यस्त आध्याना- 
येति गम्यते; कारणत्वात्‌। कारणस्य हि सर्वाभिः कार्यगताभिरवस्थाभिरवस्थावत्त्वाहयुलो 
काद्यवयचत्वमुपपद्यते। स सवेषु लोकेषु सवषु भूतेषु सर्वष्वाव्मस्वक्रमत्ति’ इति च सरवलोकाद्याश्रयं 
फलं श्रयमाणं परमकारणपरिग्रहे संभवति। “एवं हाऽस्य सव पाप्मानः प्रदूयन्ते’ (छा० ५।२४।३) 


सुख देनेवाला भ्रुवनोंका राजा है और श्री उसके अभिमुख है ) इत्यादि श्रृतिसे ऐश्वयं आदि युक्त 
देवताके लिए वश्वानर शब्दका प्रयोग सम्भव है। यदि [ आत्मानं वैश्वानरमुपास्ते ] आत्मशब्दके 
सामानाधिकरण्यके और “को न आत्मा किं ब्रह्म इस प्रकार उपक्रममें केवल आत्मशब्दका प्रयोग होनेके 
कारण ओर आत्मशब्दके बलसे वेशवानर शब्द अग्नि आदिको छोडकर आत्माके लिए है ऐसा कहो 
तो भी जीवात्मा आत्मा हो सकता है, क्योंकि भोक्ता होनेके कारण वह वश्वानरके समीप है। और 
दूसरी बात यह है कि 'प्रादेशमात्रम्‌ इस विशेषणका उस उपाधि परिच्छिन्न जोवमें संभव है, इसलिए 
वेश्‍वानर परमेश्‍वर नहीं है, सिद्धान्ती--ऐवा पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वेशवानर 
परमात्मा ही हो सकता हे । किससे ? इससे कि साधारण शाब्दोंका विशेष है। | अग्नि आदि अर्थोमें 
समान प्रयोग दिखाई देने पर परमात्माके अथंमें ] साधारण-समान दाब्दोंका विशेष साधारण- 
दाब्दविशेष कहलाता है । यद्यपि 'आत्मा' और 'वशवानर' ये दोनों शब्द साधारणं शब्द हैं । 
वेदवानरशब्द तो जठराग्नि, भूताग्नि और देवता इन तीनोंमें समान है और आत्मशब्द जीवात्मा, 
परमात्मा इन दो अर्थो में समान है, तो भी “तस्य ह वा०' ( उस आत्मा रूपी वेश्‍वानरका मूर्धा अति- 
तेजस्वी है ) इत्यादि विशेष देखनेमें आता है, जिससे कि आत्मशब्द और वेश्वानरशब्द परमेश्‍वर 
परक स्वीकार किये जाते हैं। सबका कारण होनेसे द्युभूधत्वादि गुण विशिष्ट ( अधिदेव-त्रिभुवनेरूप ) 
विराट्‌ अवस्थाको प्राप्त हुआ परमेश्‍वर ही ध्यान ( उपासना ) के लिए प्रत्यगात्मरूपसे यहाँ उपन्यस्त 


है ऐसा अवगत होता है, क्प्रोंकि वह कारण है। कारण ही कार्यात सब अवस्थाओंसे अवस्थावाला 
होता है, इसलिए परमेश्‍वरके य॒लोकादि अवयव हो सकते हैं। 'स सवंषु' ( जो कोई इस प्रादेशमात्र 


वश्वानर आत्माको उपासना करता है बह समस्त लोकोंमें, सब मतोंमें और समस्त आत्माओंमें अन्न 
भक्षण कररता है अर्थात्‌ इनके आश्रित सब फलोंको प्राप्त करता है) इस प्रकार सब लोक आदि आश्रय 
श्रूयमाण फल परम कारण परमेश्‍्वरके परिग्रहसे ही सम्भव है । 'एवं हास्य सर्व०' (उसी प्रकार जो इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# “यस्त्वेतमेवं ०? ( जो भी 'यही मैं हैं” इस प्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेश 
मात्र वेश्वानरकी उपासना करता है उसे सब भोग प्राप्त होते हैं ) इस -विषयवाक्यमें पुरवंश्वत 'त्रिभुवन- 
रूप शरीरवाला' यह विशेष लिङ्ग है । इससे “आत्मा” और “वेश्‍वानर” ये दोनों शब्द परमेश्व रके लिए 
हैं जठराग्नि आदिके लिए नहीं, क्योंकि त्रिभुवंनरूप शरीर तो जठराग्नि, भूताग्नि अथवा देवताका 


अघि० ७ सू० २५]  भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दौपिकासहित १८९, 


ति च तद्विदः सर्वपाप्मप्रदाहश्रबणम्‌ । “को न आत्मा किं बह्म' इति चात्मत्रह्मशब्दाभ्या- 
मुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेवावगमयन्ति। तस्मात्परमेश्वर एव वेश्वानरः॥ 
स्मयेमाणमनुमानं स्यादिति ॥ २५॥ 
पद्‌च्छेद्‌--स्मयंमाणम्‌, अनुमानम्‌, स्यात्‌, इति । 
सूत्राथ--( स्मयंमाणम्‌ ) 'यस्याग्निरास्य' इत्यादि स्मृति प्रतिपादित त्रेलोक्यात्मकरूप अपनी 


अपनी मलभत श्रतिका अनुमान कराता हुआ परमात्माका (अनुमानम्‌) ज्ञापक (स्यात्‌) है, (इति) 
अतः वश्वातर परमात्मा ही है । 


#इतश्र परमेश्वर एव वेश्वानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येवाग्निरास्यं द्योमूधतीरदां 
श्रेलोक्यात्मक रूपं स्मर्यते-- यस्याग्निरास्यं द्योमूर्धा खं नामिइचरणौ क्षितिः । सूयंइचक्षुर्दिश; 
श्रोत्रं तस्मं लोकात्मने नमः ॥ इति । एतत्स्मयमाणं रूपं मूलभूतां श्र॒तिमनुमापयदस्य 
वेइवानरशब्दस्य परमेश्‍वरपरत्वेऽनुमानं लिङ्गं गमक स्यादित्यथः । इतिशब्दो हेत्वथः । 
यस्मादिदं गमक तस्मादपि वेदवानरः परमात्मंवेत्ययः। यद्यपि स्तुतिरियं 'तस्मे लोका- 
त्मने नमः इति । रुतुतित्वमपि नासति मूलभूते वेदवाक्यं सम्यगीरशेन रूपेण संभवति। 
थां मूर्धानं यस्य विप्रा वदन्ति खं वे नामिं चन्द्रसूयों च नेत्रे। दिशः श्रोत्रे विद्धि पादौ क्षितिं च 
सोऽचिन्त्यात्मा सवभूतप्रणेता ॥' इत्येवंजातीयका च स्मृतिरिहोदाहतंव्या ॥ २५ ॥ 


प्रकार जाननेवाला होकर अग्निहोत्र करता है उसके सब पाप भस्म हो जाते हैं) इस प्रकार उस वैश्वानर 
ज्ञाताके समस्त पाप नाशका श्रवण ( श्रुति ) ओर'को न आत्मा किं ब्रह्म” इस प्रकार आत्मा और ब्रह्म 
दाब्दोसे उपक्रम ये सब लिङ्ग परमेश्वरका ही ज्ञान कराते हैं। इसलिए परमेश्‍वर ही वश्वानर है ।।२४॥ 

और इससे भी परमेश्‍वर ही बश्वानर है, क्योंकि 'उसका अग्निमुख है द्युलोक मूर्धा है? इस 
प्रकार यह स्मृति भी परमेखवरके ही त्रेलोकयात्मक रूपका प्रतिपादन करती है । 'यस्याग्निरास्यं०? 
( जिसका अग्नि मुख है, युलोक मस्तक, आकाश नामि, पृथ्वी चरण, सूय नेत्र और दिशाएं श्रोत्र हैं, 
उस त्रेलोक्यात्माको नमस्कार है ) इस प्रकार यह स्मयंमाण रूप भी अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान 
कराता हुआ उस वेश्वानरशब्दके परमेशवरपरक होनेमें अनुमान-लिङ्ग-ञ्ञापक है ऐसा अथे है और 
सूत्रमें इति’ शब्द हेतु अर्थक है, जिससे वश्वानर शब्द त्रलोक्यात्मक रूप परमेश्वरका ज्ञापक है 
इससे भी वश्वानर परमेश्वर ही है, यह अथ है । यद्यपि “तस्मे लोकात्मने नमः यह स्तुति है, तथापि 
मलभत वेदवाक्यके अभावमें इस प्रकार सम्यगरूपसे स्तुति भी नहीं हो सकती। 'द्यां मर्धानं०' 
( विद्वान्‌ लोग यलोक जिसका मस्तक, आकाश नाभि, चन्द्र सूय नेत्र, दिशाए श्रोत्र, पृथ्वी पाद कहते 
हैं, वह- अचिन्त्यात्मा सम्पूर्ण मतोंका प्रणेता है ऐसा जानो ) इस प्रकारको स्मृति'सी यहाँ उदाहरण 
रूपसे देनी चाहिए ॥ २५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

नहीं हो सकता, कारण कि ये तीनों त्रिभुवतरूप शरीरके तो छोटे-छोटे अङ्गभूत हैं। अङ्ग कमी पूर्ण 
अङ्गी नहीं हो सकता, जैसे एक नेत्र या मस्तक शरीर नहीं हो सकता । इसलिए -तिभुवनरूप शरीर 


परमात्माका ही हो सकता है, क्योकि वह सबका कारण है, अत: 'आत्मा” और 'वेशवानर' शब्द 
परमात्मा परक ही हें ॥ २४॥ 


% “अग्निमूर्धा चक्षुषि चन्द्रसूयौ दिशः श्रोत्रे वाग्विवृताइच वेदाः । 
वायुः प्राणो हृदयः विश्वमस्य पद्भयां एथिवी ह्येष सव भूतान्तरात्मा ॥ (सु० २।१।४) 
( अग्नि-युलोक जिसका मस्तक है, चन्द्रमा ओर सूय नेत्र हैं, दिशाएं श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध 
वेद बाणी है, वायु प्राण है, सम्पूर्ण विश्व हृदय है और जिसके चरणोंसे पृथ्वी प्रकट हुई है अथवा 


१९० त्रह्मलूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाचच नेति चेन्न तथादृष्ट्युपदेशादसं- 


भावत्पुरुषमपि चेनमधीयते ॥ २६ ॥ 
पदच्छेदू---शब्दादिम्य:, अन्तःप्रतिष्ठानात्‌, च, न, इति, चेत्‌, न, तथा, दृष्टयुपदेशात, 
असंमवात्‌, पुरुषम्‌, अपि, च, एनम्‌, अधीयते । 
सत्राथ--( शब्दादिभ्यः ) “स एषोउग्निर्वेश्वानर:' 'हृदयं गाहंप्रत्यः' इस प्रकार वश्वानर 
आदि शब्दसे जठर।ग्नि आदि तीन अग्नियोंकी कल्पना की गई है। वह प्राण आहुतिका आधार कहा 
गया है। (च) और ( अन्तःप्रतिष्ठानात्‌ ) 'पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद” इस प्रकार श्रृतिसे वश्वानरकी 
अन्तर स्थिति कही गई है, अतः ( न ) वशवानरशब्दसे परमात्माका ग्रहण युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) 
ऐसा यदि कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, ( हष्ट्युपदेशात्‌ ) क्योंकि जठराग्निमें ब्रह्मदृष्टिका उपदेश है, 
तथा ( असम्मव.त्‌ ) ‘उसका दुलोक मस्तक सूय नेत्र है? यह मी उसमें सम्मव नहीं है, इसके अतिरिक्त 
वाजसनेयी ( एनम्‌ ) वश्वानरको ( पुरुषमपि ) पुरुषरूपसे भी ( अधीयते ) वर्णन करते हैं। इसलिए 
यहाँ वश्वानरशब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण है । 
अत्राह- न परमेश्वरो वेश्वानरो भवितुमर्हति ? राब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच्च । 
शब्दस्तावद्वेश्वानरशब्दो न परमेश्वरे संभवति; अर्थान्तरे रूढत्वात्‌। तथाऽग्निशब्द्‌ः 'स 
एषोऽग्निवश्वानरः' इति! आदिशब्दात्‌ 'हृदयं गार्हपत्यः? ( छा० ५।१८।२ ) इत्यायम्नित्रेताप्र- 
कब्पनम्‌ । तथद्भक्त प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयम्‌’ ( छा» ५।१९।१ ) इत्यादिना च प्राणाइत्यधिक- 
रणतासंकोर्तनम्‌ । एतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो वैश्वानरः प्रत्येतव्यः। तथाऽन्तःप्रतिष्ठानमपि 
श्रूयते--पुरुषेऽन्तःपरतिष्टितं वेद' इति । तञ्च जाठरें संभवति । #यदप्युक्तम्‌ मूर्धेव सुतेजा’ 
पू्बक्षी कहता है कि वेश्वानर परमेश्वर नहीं हो सकता, किससे? इससे कि शब्दादि ओर 
अन्तःप्रतिष्ठान हे । प्रथम तो शब्द-बब्वानर शब्दका परमेश्वरमें प्रयोग ही संभव नहीं है, कारण कि वह 
अन्य अथोंमें रूढ है । तथा “स एघोज्ग्निवँश्वानरः' ( वह यह अग्नि वश्वानर है ) इस श्रुतिमें अग्नि 
शब्दके साथ वेश्वानर शब्दका प्रयोग होनेसे अग्निशब्दका प्रयोग परमेश्‍्वरमें सम्भव नहीं है। [ सूत्र 
मागस्थ “शब्दादिभ्योः' इसमें | आदि शब्दसे हृद्यं गाहपत्य: ( हृदय गाहंपत्य है ) इत्यादि तीन 
अग्नियोंको कल्पना की गई है । और 'तद्यद्गक्' ( भोजनकालमें जो अन्न पहले प्राप्त हो उसका हवन 
करना चाहिए ) इत्यादिसे प्राणाहुतिकी ( वेशवानरमें ) अधिकरणता कही गई है । इन हेतुओंसे 
वेश्वानरशब्दसे जठराग्नि समझनी चाहिए । उसी प्रकार 'पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद’ ( पुरुष-देहके 
भीतर स्थितको वह जानता है ) यह भीतर स्थितिकी श्रुति मी है । वह जठराग्निमें संभव है । 'मूर्थेव 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पृथ्वी पाद है वह देव सम्पूर्ण भतोंका अन्तरात्मा है) यह मुण्डक श्रुति मी अन्याथदुशन' न्यायसे 
वेशवानरके स्वरूपके वर्णनमें उपयुक्त समझनी चाहिए । 
“अहं वेश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देह माश्रितः । प्राणापानस॒मायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ (गी० १७।१४) 
( प्राणियोंके देहका आश्रयणकर अर्थात्‌ देहमें स्थिर होकर तथा प्राण तथा अपानको 
सम्मिलित करता हुआ मैं ही वश्वानर अग्नि होकर चार प्रकारके अन्नको पचाता हूँ ) इस प्रकार यह 


गीता वचन मी परमेश्‍वरमें ही बंशवानर शब्दका प्रयोग करता है । इसलिए परमेद्वर ही वश्वानर 
शब्दसे ग्राह्य है ॥ २५ ॥ 


# यद्यपि द्यु मृधत्वादि विशेष ईश्वर परक हें और होमाधारत्वादि विशेष जठराग्नि विषयक है, 
इस प्रकार द्रोनों पक्षोंका ` समानरूपसे भान होता है, तो भी परमेश्‍वर विषयक विशेषका ही ग्रहण 


अधि० ७ सू० २९] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १०१ 


इत्यादेविशेषातकारणात्परमात्मा वेश्वानर इति, अत्र ब्रूमः--कुतो ह्येष निर्णयः ? यदुभय- 
थापि विशेषप्रतिभाने सति परमेश्वरविषय एव विशेष आश्रयणीयो न जाठरविषय इति। 
अथवा भूताग्नेरन्तबेहिश्वावतिष्ठमानस्येष निदशो भविप्यति। तस्यापि हि द्युलोकादिसंबन्धो 
मन्त्रवर्णादवगम्यते-'यो भानुना एथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌' (ऋ० सं० १० । 
८८३) इत्यादी । अथवा तच्छरीराया देवतायाए३वर्ययोगाइ चलोकादवयवट्चं भविष्यति । 
तस्मान्न परमेश्वरो वेश्वानर इति ® अत्रोच्यते-न तथादष्ट्यपदेशादिति । न शब्दादिभ्यः 
कारणेम्यः परमेश्वरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम्‌। कुतः? तथा जाठरापरित्यागेन दष्टय॒पदेशात्‌। 
परमेश्वरदष्टिहि जाठरे वैश्वानर इहोपदिदयते, “मनो ब्रह्मेत्युपासीत? (छा०३।१८।१) इत्यादिः 
बत्‌ । अथवा जाठरवैश्वानरोपाधिः परमेश्वर इह द्रष्टव्यत्वेनोपदिइयते, मनोमयः प्राणशरीरो 
मारूपः (छा० ३।१४।२) इत्यादिवत्‌ । यदि चेह परमेश्वरो न विवक्ष्येत, केवल एव जाउरोऽ- 
ग्निर्विवक्ष्येत, ततो मूथ व सुतेजा इत्य।देविशेषस्यासंभव एव स्यात्‌। यथा तु देवताभूताग्नि- 
व्यपाश्रयेणाप्ययं विशेष उपपादयितुं न शक्यते, तथोत्तरसूत्रे व्यामः । यदि च केवल एव 


सुतेजा'० ( जिसकी मुर्धा अति तेजस्वी है ) इत्यादि विशेषरूप कारणसे वेश्‍वानर परमात्मा है ऐसा 
जो कहा गया है, इसपर हम ( पूवपक्षी ) कहते हैं-परमात्माका विशेष ( युमूधर्त्वादि ) तथा 
जठराग्निका विशेष ( होमाधारत्वादि ) इन दोनों प्रकारके विषयोंका यहाँ प्रतिभान होनेसे परमेश्वर 
विषयक विशेषका ही ग्रहण करना चाहिए और जठराग्नि विषयक विशेषका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
ऐसा निर्णय कंसे किया ? अथवा भीतर बाहर रहे हुए भूताग्निका मी यह निर्देश हो सकता है, 
क्योंकि उसका भी यलोक आदिके साथ सम्बन्ध “यो भानुना एथवीं०” ( जिसने-भूताग्निने इस 
पृथ्वी, युलोक और अन्तरिक्षको व्याप्त किया है ) इत्यादि मन्त्रसे अवगत होता हे । अथवा भूताग्नि, 
जिसका शरीर है उस देवताके ऐश्वर्य योगसे द्युलोकादि अवयव हो सकते हैं। इसलिए वश्वानर 
परमेश्वर नहीं है सिद्धान्तो--इसपर कहते हैं---यह उक्त कथन ठीक नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी 
दृष्टिका उपदेश है । श्रुति स्थित वश्वानर शब्द आदि कारणोंसे परमेश्वरका निराकरण करना ठीक 
नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी अर्थात्‌ जठराग्निका त्याग न करनेवाली इष्टिका उपदेश है। “मनो 


ब्रह्मेत्युपासीत’ ( मन ब्रह्मां है, ऐसी उपासना करे ) इत्यादिके समान यहाँ परमेश्वरकी इष्टिका जाठर 
वश्वानरमें उपदेश किया गया. हे । अथवा “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः? ( वह मनोमय प्राण- 


शरीर भारूप है ) इत्यादिके समान जाठर वश्वानर उपाधिवाला परमेश्वर यहाँ द्रश्‍व्यरूपसे उपदिष्ट है । 
यदि यहाँ परमेश्वर विवक्षित न हो केवल जठराग्नि ही विवक्षित हो तो 'मूधेव सुतेजा” इत्यादि विशेषोंका 
असम्मव ही हो जायगा । किच देवता और भूताग्निका आश्रयण-ग्रहण करनेसे भी [ 'द्यमूधर्त्वादि' ] 
इस विशेषका उपपादन जिस तरहसे नहीं हो सकता, वह सब. अगले सूत्रमें कहेंगे। ओर यदि केवल 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किया गया है, क्योंकि वह पक्ष बलवान है । इस अरुचिसे 'अथवा' से दूसरा पक्ष स्थापन करते हैं । 


जठराग्निमें द्युलोक मस्तकका सम्मव न होनेके कारण भूताग्नि ( द्वितीय विकल्प ) का ग्रहण किया 
गया हे । परन्तु वह जड़ है, उसकी उपासना कंसे हो, अतः इस पक्षको मी छोड़कर उसके अभिमानी 


देवताका ग्रहण किया गया है, क्योंकि ऐश्वयंके योगसे द्यलोकादि अवयब हो सकते हें 1 और 
चेतन होनेसे वह उपासनाजन्य फलदाता भी है, अतः देवता वश्वानर है, परमेश्वर नहीं । 


# परमेश्वर दृष्टिसे उपास्य जठराग्निरूप प्रतीकके वाचक अग्नि और वैश्वानर शब्दोंसे लक्षणा 
द्वारा चुमुधंत्वादि विशिष्ट ईश्वर ही लक्ष्य है। और जठराग्नि आदि उपाधिरूप पक्षमें प्रधानरूपसे 
ईश्वर उपास्य है । इन दोनोंमें से प्रतीकपक्षमें ईश्वर गोणरूपसे उपास्य है और -उपाधिपक्षमें 


१९२ त्रह्म सूत्र-शाइरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


जाठरो विवक्ष्येत्‌ & पुरुष 5न्त'प्रतिष्टितत्वं केवलं तस्य स्यान्नतु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चेनम- 
धीयते वाजसनेयिनः-स एषोऽझि वेइवानरो यत्पुरुष स यो हैतमेवमझिकेश्वनर पुरुष पुरुषेऽन्तः- 
प्रतिष्ठितं वेद' (श० ब्रा० १०।५।११ ) इति परमेश्वरस्य तु सर्वात्मत्वात्पुरुषत्वं पुरषेऽन्तः 
प्रतिष्ठितत्वं चोभयमुपपद्यते । ये तु “पुरुषविधमपि चेनमधीयते' इति सूत्रावयवं पठन्ति, तेषा- 
मेषोऽर्थः-केवळजाठरपरिग्रहे षुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितत्वं केवलं स्यान्न पुरुषविधत्वम्‌। पुरुष- 
विघमपि चमनधीयते वाजसनेयिनः- पुरुषविध्रं पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठित वेद” इति। पुरुषविधत्वं 
च प्रकरणायदधिदेवतं युमूघत्वादि पृथिवीप्रतिष्टितत्वान्तम्‌, यच्चाध्यात्म प्रसिद्ध 
द्युमूघेत्वादि चुबुकप्रति्ठितत्वान्तं तस्परिगृह्मते ॥ २६ ॥ 
अत एब न देवता भूतं च ॥ २७॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, न देवता, भूतम्‌, च । 

सूत्रार्थ--( अतएव ) द्यमूधत्व आदि धर्मोके असंभव होनेसे ही ( देवता ) देवता (च) 
अथवा ( भूतम्‌ ) भूताग्नि ( न ) वश्वानर शब्द वाच्य नहीं हो सकते । 

#यत्पुनरुक्त भूताग्नेरपि मन्त्रवण युलोकादिसंबन्धद शंनान्मूधेंव सुजेता इत्याद्यवयव- 

कट्पनं तस्ये व भविष्यतीति, तच्छारीराया देवताया वेश्वययोगादिति, तत्परि हतव्यम अन्रो- 


जठराग्नि ही विवक्षित हो, तो उसमें पुरुष ( शरीर ) के भीतर स्थिति मात्र संभव हो सकेगी पुरुषत्व 
नहीं । और 'स एषोऽग्नि०' ( जो पुरुष है वह यह वेश्‍वानर अग्नि है जो इस वश्वानर अग्निको इस 
प्रकार पुरुष सह ओर पुरुषके भीतर रहनेवाला जानता है वह सवत्र मोग करता है ) इस प्रकार 
वाजसनेयी शाखावाले वश्वानरका पुरुषरूपसे भी अध्ययन करते हें । सर्वात्मक होनेसे परमेश्वरमें 
पुरुषत्व और पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व ( स्थिति ) ये दोनों उपपन्न होते हैं। और जो लोग “पुरुष 
विधमपि’ इस प्रकार सूत्रके अन्तिम भागका पाठ स्वीकार करते हैं उनके मतमें यह अथं है---केवल 
जठराग्निका ग्रहण करें तो उसमें पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व मात्र सम्भव होगा पुरुष सहृरत्व नहीं । 
किन्तु “पुरुषविधं ०” ( जो इसे पुरुष सहद ओर पुरुषके अन्तर प्रतिष्ठित जानता है ) इस प्रकार वाजस- 
नेयी शाखावाले इसका पुरुष सहृशरूपसे भी अध्ययन करते हैं। द्युमूधत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व 
पर्यन्त यह अधिदेव और ` द्य॒मूधत्वादिसे लेकर चुबुक प्रतिष्ठिंतत्व पर्यन्त जो प्रसिद्ध अध्यात्म पुरुष- 
सरृशत्व हे वह प्रकरणसे ग्रहण किया जाता है ॥ २६॥ 

मन्त्रमें भूताग्निका भी द्यलोक आदिके साथ सम्बन्ध देखनेमें आता है, इसलिये “मूर्धैव 


सुतेजाः? इत्यादि अवयव कल्पना उसीमें होगी अथवा उस शरीरवाले देवतामें ऐश्वयं योगसे उक्त 
अवयव कल्पना होगी ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इस पर कहते हैँ-- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मुख्यरूपसे, इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर हे । इस प्रकार यहाँ वश्वानर शब्दसे परमेश्वर ही ग्राह्य है । 


# पहले ईश्वरका प्रतीकरूपसे और जठरारिनिका उपाधिरूपसे ग्रहण किया गया है । परन्तु 
अब उसका दोनों रूपसे स्वीकार न कर केवल जठराग्निको यदि वश्‍वानररूपसे स्वीकार करें तो उसमें 
पुरुषत्व सम्मव नहीं है, क्योंकि वह जड़ है । अब जठरागिनिमें उक्त पुरुष सहशत्वका भी “पुरुषत्वमपि' 


आदिसे निषेध करते हें । यद्यपि जठराग्निमें देहव्यापित्व पुरुष सहशत्व है, तो भी प्रकरणके बलसे 
देहव्यापित्व-पुरुषसहृशत्वः यहाँ विवक्षित नहीं है, किन्तु ॒मुधत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितस्व पर्यन्त 


विराट्‌ देहव्यापित्वरूप अधिदव पुरुष. सहंशत्व है तथा उपासकके मस्तकसे लेकर चुबुक-ठोड़ी पयन्त 


अङ्गोंमें ईश्वर संपत्ति अध्यात्म पुरुष सहृशत्व है, वह यहाँ विवक्षित है। अज्ोंमें ईश्वर संपत्ति कंसे 
होतो है यह आगे कहेंगे ॥ २६ ॥ 


अधि० ७ सू० २८ ] भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९३ 


च्यते-अत एवोक्तभ्यो हेतुभ्यो न देवता वैश्वानरः। तथा भूताग्निरपि न वैश्वानरः | नहि 
भूताग्नेगेष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्य द्यमूधेत्वादिकल्पनोपपद्यते; विकारस्य विकारान्तरात्म- 
त्वासंभवात्‌। तथा देवतायाः सत्यप्येश्वर्ययोगे न द्यमूर्घत्वादिकर्पना संभवति। अकारणत्वा- 
त्परमेश्वराघीनश्वयत्वाश्च । आस्मशब्दासंभवश्च सचष्वेषु पक्षेषु स्थित एव ॥ २७॥ 


साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः ॥ २८ ॥ 
पदञ्छेर--साक्षाद्‌, अपि, अविरोधम्‌, जैमिनिः । 
सत्रा्थ--(जैमिनिः) जैमिनि मुनिका मत है कि ब्रह्में (साक्षादपि) जठराग्नि रूप उपाधिके 


विना भी वश्वानरशब्दका ( अविरोधम्‌ ) विरोध नहीं है अर्थात्‌ वश्वातरशब्द साक्षात्‌ परमेश्वरका 
ही वाचक हे 1 


# पूव जाठराग्निप्रती को जाठराग्न्युपाधिको वा परमेश्वर उपास्य इत्युक्तमन्तःप्रतिष्ठित 
त्वा यज्ञुरोधेन, इदानीं तु चिने व प्रती कोपाघिकरपना'भ्यां साक्षादपि परमेश्वरोपा सनपरिग्रहे न 
कश्चिद्विरोध इति जेमिनिराचायो मन्यते। ननु जाठराग्न्यपरिग्रहेऽन्तःप्रतिष्ठितत्ववचनं 
शब्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्निति । अत्रोच्यते-अन्तःप्रतिष्ठितत्वचचनं तावन्न 
विरुध्यते । नहीह “पुरुषविधं पुरुषेऽन्तःम्रतिष्टितं वेद! इति जञाउराग्न्यभिप्रायेणेद्‌ मुच्यते; तस्या- 
प्रकृतत्वादसंशब्दितत्वाञ्च । कथं तहि? यध्प्रकृतं मूर्धा दि चुबुकान्देषु पुरुषावय वेषु पुरुषविधत्वं 
अतएव-उक्त हेतुओंसे ही वश्वानर देवता नहीं है । तथा भूताग्नि भी वेशवानर नहीं है, क्योंकि 
ओष्ण्यप्रकाशमात्रात्मक भूताग्निमें द्यमूधत्वादि कल्पना युक्त नहीं है। क्योंकि विकार अन्य विकारका 
आत्मा ( स्वरूप ) भी नहीं हो सकता । तथा ऐश्वय योग होनेपर भी देवतामें युमूधत्वादि कल्पना 
संभव नहीं है, कारण कि वह किसीका उपादानकारण नहीं है और उसका ऐश्वयं परमेश्वरके अधीन 
है । इन उक्त सभी पक्षोंमें आत्मशब्दका प्रयोग भी तो असम्भव है ऐसा सिद्ध है ॥ २७ ॥ 
पहले 'अन्तः प्रतिष्टितत्वः आदि वचनके बलसे कहा गया है कि जठराग्नि जिसका प्रतीक है 
अथवा जठराग्नि जिसकी उपाधि है ऐसा परमेश्वर उपास्य हे । किन्तु यहाँ आचाय जैमिनिका अभि- 


मत है कि वइवानरशब्दसे प्रतीक और उपाधिकी कल्पनाको त्याग कर साक्षात्‌-सीधे ही 'परमेश्‍वरकी 
उपासना स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं हे । यदि जठराग्निको स्वीकार नहीं करें तो [ परमेखवरमें ] 


अन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन और शब्द आदि कारण बाधित हो जायेंगे? तो इसके उत्तरमें कहा जाता है 
कि अन्तःप्रतिष्ठितत्वः वचन तो विरुद्ध नहीं है, क्योंकि “पुरुषविधं०' ( पुरुषके सहश और पुरुषके 


अन्तःप्रतिष्ठितको जो जानता है ) यह कथन जठराग्निके अभिप्रायसे नहीं कहा गया है, क्योंकि यहाँ 
जठराग्निका प्रकरण नहीं है और अग्नि आदि दाब्दोंका वाच्य नहीं है। तब किस अभिप्रायसे कहा गया 


है? मस्तकसे लेकर ठोड़ी तक पुरुषके अवयवोंमें जो प्रकृत पुरुषसहरु्यत्व कल्पित है उसके अभि प्रायसे 
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भ चिमूर्घा' इत्यादि अवयवोंका प्रतिपादन, उपासकको सव फळ प्राप्ति और उसके सर्वपांपका 


नाश 'को न आत्मा किं ब्रह्म” ( हमारा आत्मा कौन है ब्रह्म क्या हे ) इस प्रकारका उपक्रम इत्यादि 
हेतु (लिङ्ग) भूताग्नि अथवा देवतामें सम्भव नहीं हैं, इसलिए भूताग्नि अथवा देवता 'वेश्‍वानर' शब्द- 
का वाच्यार्थं नहीं है । अतएव “वश्वानर' शब्दसे परमेश्वरका ग्रहण करना ही सर्वथा युक्त है ॥ २७॥ 

% पहले अग्नि और वश्वानर शब्द ईशवरके लक्षक कहे गये हें । अब प्रतीक और उपाधिके 
त्यागसे विराट पुरुष स्वरूप भगवान वश्वानरका मस्तकसे लेकर ठोड़ी पयन्त अङ्गोंमें आरोप कर ध्यान 
( संपदुपासना ) करना चाहिए, ऐसा स्वीकार करनेपर मी शब्द आदिका विरोध नहीं है, क्योंकि 
अग्नि ओर वश्वानर शब्द योगवृत्तिसे ईश्‍वर वाचक हैं और “अन्तःस्थित्व आदि धमं परमेश्‍्वरमें 


१९४ त्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० २ 


कल्पित तदभिप्रायेणेदमुच्यते--'पुरुषविधं पुरुषेऽन्तःप्रतिष्टितं वेद' इति । यथा ठुक्षे शाखां 
प्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्वत्‌ । * अथवा यः प्रकृतः परमात्मा 5 घ्यात्ममधिदेवतं च पुरुषविधत्वो- 
पाधिस्तस्य यत्केवलं साक्षिरूपं तदभिप्रायेणेदमुच्यते-पुरुषविधं पुरुषे$न्तःप्रतिष्ठितं वेद? इति । 
निर्चिते च पूर्वापरालोचनवशेन परमात्मपरिग्रहे तद्विषय एव वेश्वानरशब्द'केनचिद्योगेन 
वर्तिष्यते । विश्वइवायं नरइचेति, विश्वेषां वाऽयं नरः, विश्वे वा नरा अस्येति विश्वानरः 
परमात्मा; सर्वात्मत्वात्‌ । विश्वानर एव वेश्वानरः। तद्धितोऽनन्याथोः, राक्षसवायसा- 
दिवत्‌ । अग्निशब्दोऽप्यग्रणीत्वादियोगाश्रयणेन परमात्मविषय ,एव भविष्यति । 
गार्हपत्यादिकल्पनं प्राणाहुत्यधिकरणत्बं च परमात्मनोऽपि सर्वात्मत्वादुपपद्यते ॥ २८॥ 

कथं पुनः परमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमात्रश्रुतिरुपपद्यत इति तां ब्याख्यातुमारभते- 

अभिव्यक्तेरित्याइमरथ्यः ॥ २९ ॥ 

पद्च्छेद--अभिव्यक्तेः, इति, आश्मरथ्य: । 

सूत्राथ--( आश्मरथ्यः ) आइ्मरथ्यका मत है कि इति ( यह ) प्रादेशमात्र श्रुति ( अभि- 
व्यक्तः ) अभिव्यक्तिके लिए है अर्थात्‌ अभिव्यक्तिके अभिप्रायसे है । 

अतिमात्रस्यापि परमेश्वरस्य प्रादेशामात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्यज्यते. 


“पुरुष वधं पुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद’ ऐसा कह! गया है । जसे “वृक्षमें शाखाको अन्तःप्रतिष्ठित हुआ देखता 
है' यह व्यवहार होता है, वसे प्रकृतमें है, अथवा जिस प्रकृत परमात्माकी अधिदेव और अध्यात्म पुरुष 
सदृश्यत्व उपाधि है उसका उपाधिसे रहित जो केवल साक्षिरूप है उसके अमिप्रायसे “पुरुषविधं पुरुषे- 
ऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद’ ऐसा कहा गया है । पूर्वापर पर्यालोचनके बलसे परमात्माका ग्रहण निश्चत होनेपर 
बेश्वानर शब्द भी किसी योगवृत्तिसे परमेश्वर परक ही होगा । 'विइवश्चायं नरः च? ( सकल प्रपत्च 
रूप यह नर-पुरुष ) अथवा 'विइवेषां वाऽयं नरः? ( सब कार्यका कर्ता ) 'विज्वे नराः? ( सब जीव हैं 
इसके ) 'विइवानरः' अर्थात्‌ परमात्मा, क्योंकि वह परमात्मा सर्वात्मक है । किञ्च विश्वानर ही 
वेशवानर कहलाता है । यहाँपर तद्धित प्रत्यय स्वाथमें हे । राक्षस, वायस आदिके समान । अग्निशब्द 
भी अग्रणीत्व ( कमफल प्राप्ति कराना ) आदिके योगका आश्रयण करनेसे परमात्मा विषयक ही होगा | 
सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें भी गाहंपत्य आदि कल्पना और प्राणाहुतिका अधिकरणत्व युक्त है ॥ २८ ॥ 

वैश्वानर आदि शब्दोंसे परमेश्वरका परिग्रह करें तो पुनः प्रादेशमात्र श्रुति कंसे उपपन्न होगी ? ` 
ऐसी आशङ्काके होनेषर उस श्र तिका व्याख्यान करनेके लिए सूत्र आरम्भ करते हैं--- 
निःसीम सवगतः परमेश्वरमें प्रादेशमात्रत्व कथन अमिव्यक्तिके लिए है। उपासकोंके लिए 
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सम्भावित हें । इसलिए यहाँ 'अन्तःस्थित्व? शब्दका अथ उदर स्थित नहीं है, किन्तु नखसे लेकर 
शिखा पन्त अवयव समुहरूप पुरुष शारीरमें मस्तकसे लेकर. ठोड़ी पयन्त अङ्ग वक्षमें शाखाकी तरह 
स्थित हैं, उन अङ्भोंमें सम्पन्न वश्वानर पुरुषमें अन्त: प्रतिष्ठित कहलाता है । 

# रक्ष एव राक्षसः’ जसे यहाँ स्वाथमें तद्धित प्रत्यय है, वसे 'विइवानर एव वइवानरः' में मी 
समझना चाहिए । “नि! प्रत्ययान्त गमन भथमें अगि धातुसे अग्नि शब्द निष्पन्न हुआ है । 'अंगयति 
गमयत्यग्रं कमणः फलं जगतोऽग्रं जन्म वा प्रापयतीत्यञ्िरग्रणी रुक्तः? (कमंफलको अथवा जगतृके जन्मको 


जो प्राप्त कराता है वह अग्रणी या अग्नि कहा जाता है ) इस व्यृत्पत्तिके आधारपर कमफलको अथवा 
जगत्को जन्म देनेवाला तो परमात्मा ही है, अतः श्रुति आदिमें वश्वानर अग्नि आदि शब्दोंसे परमात्माका 


ही ग्रहण करना चाहिए भूताग्नि आदिका नहीं । सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें ग्राहपत्य आदि तीनों 
अग्नियोंकी कल्पना और “प्राणाय स्वाहा” इस प्रकार प्राणाहुतिकी अधिकरणता सवंथा युक्त है ॥२८॥ 


अधि० ७ खू० २९-३० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९५ 


किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कृते । * प्रदेशेषु वा हृदयादिषूपलब्धि- 
स्थानेषु विशेषेणाभिव्यज्यते। अतः परमेश्वरेऽपि प्रादेशमात्रश्नतिरभिव्यक्तरुपपद्यत 
इत्याइमरथ्य आचायों मन्यते ॥ २९ ॥ 


अनुस्मृतेर्बादरिः ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद्‌-अनुस्मृतेः, बादरिः । 

सूत्राथं--( अनुस्मृतेः ) प्रादेश मात्र परिमाणवाले हृदयमें स्थित मनसे ध्येय होनेके कारण 
परमेइवर प्रादेशमात्र कहा जाता है, ( बादरिः ) यह आचाय बादरिका मत है । 

प्रादेशमात्रहृदयप्रतिष्ठेन वाऽयं मनसाऽनुस्मर्यंते तेन प्रादेशमात्र इत्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌ । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
प्रस्थसम्बन्धाद यज्यते । नचेह परमेश्वरगतं किचित्परिमाणमस्ति यद्धद्यसम्बन्धाद्वथ- 
ज्यते। तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशामात्रश्न॒तेः संभवति यथाकथंचिदचुस्मरणमालम्वनमि 
त्युच्यते । प्रादेशामात्रत्वेन वायमप्रादेशमात्रोऽप्यनुस्मरणीयः प्रादेशामात्रश्नुत्य थंवत्ताये । 

वमनुस्मृतिनिमित्ता परमेश्वरे प्रादेशामात्रश्रुतिरिति बादरिराचायों मन्यते ॥ ३०॥ 


परमेश्वर प्रादेशमात्रपरिणामरूपसे ही अभिव्यक्त होता है। अथवा प्रदेशविशेषोंमें हृदयादि उपलब्त्रि- 


स्थानोंमें विशेषरूपसे अभिव्यक्त होता है, इसलिए परमेश्‍वरमें भो प्रादेशमात्र श्रुति अभिव्यक्तिके कारण 
उपपन्न . होती है । ऐसा आचाय आइमरथ्य मानते हैं ॥ २९ ॥ 


अथवा प्रादेशमात्र हूदयस्थित मनसे इस परमेश्वरका स्मरण किया जाता है । इसलिए वह 
परमेश्‍वर प्रादेशमात्र कहलाता है । जैसे प्रस्थसे नापे हुए यव-जौ प्रस्था कहलाते हें । यद्यपि यवोंका 
अपना परिमाण ही प्रस्थके सम्बन्धसे अभिव्यक्त होता है, परन्तु यहाँ परमेश्वरगत कुछ भी परिमाण 
नहीं है जो हृदयके सम्बन्धसे व्यक्त हो, तथापि परमेशवरके ध्यानमें प्रयुक्त हुई प्रादेशमात्र” श्रुतिका 
किसी प्रकार आलम्बन हो सकता है, इसलिए ऐसा कहा है। अथवा [ सूत्रका दूसरा अर्थ ] प्रादेश- 
मात्र श्रुतिकी सार्थकताके लिए प्रादेशमात्र न होनेपर मी उस परमेश्वरका प्रादेशमात्ररूपसे हृदयमें 
स्मरण करना चाहिए । इस प्रकार प्रादेशमात्र श्रुति परमेश्‍वरके ध्यानके लिए है ऐसा बादरि 
आचाय मानते हैं ॥ ३० ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

१४६ अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ ( कठ० २।१।१२) ( जो अङ्गष्ठमात्र पुरुष 
शरीरके मध्यमें रहता है ) 'तमाव्मस्थं येऽनुपझ्यन्ति घीराः' ( कठ० २।२।१२ ) ( अपनी बुद्धिमे 
स्थित उस आत्मदेवको जो धीर विवेकी पुरुष देखते हैँ) ईश्वर; सवभूतानां हृहेशोऽजुंन तिष्ठति 
( गीता० १८।६१ ) ( हे अजुन ! ईश्वर सवं प्राणियोंके हृदयरूपी देशमें रहता है ) इस प्रकार श्रुति 


और स्मृतिमें परमेश्वरकी अभिव्यक्तिका स्थान हृदय ही कहा गया है, वह हृदय प्रादेश परिमाणवाला 


है। अङ्गष्ठ और तजंनीके फैलानेमें जितना स्थान आता हो वह प्रादेश कहलाता है। इसप्रकार परमेश्‍वरमें 
प्रादेश उपाधिके कारण प्रादेश परिमाणका व्यवहार होनेमें कोई विरोध नहीं है ॥ २९ ॥ 


—— आने 


† 'अष्टमुष्टिभवेत्‌ कुञ्चिः कुञ्चयोऽष्टो तु पुष्कलम्‌ । पुष्कलानि च चत्वारि आढकः परिकीर्तितः ॥' 
इस मतके अनुसार २५६ मुष्टिका एक आदृक होता हे, उसका चतुर्था पुष्कल-प्रस्थ कहलाता 
है । किसीके मतमें १०२४ सुष्टिका एक आदृक होता है, उसका चतुर्था २५६ झुष्टिका एक 
प्रस्थ होता है । 


उडला 
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` संपत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि दर्शयति॥ ३१ ॥ 
पदच्छेद--सम्पत्ते:, इति, जैमिनिः, तथा, हि, दशंयति । 
सूत्राथं--( सम्पत्तेः ) मस्तकसे लेकर ठोड़ी पयन्त प्रादेशमात्र स्थानमें सम्पत्तिसे वश्वानरको 
उपास्य प्रतिपादित करनेसे परमेइवरमें भी प्रादेदामात्रत्व युक्त है । ऐसा ( जैमिनि: ) जैमिनि आचाय 
मानते हैं । ( तथाहि दशयति ) वसे ही वाजसनेयित्राह्मण भी मस्तकादिसे लेकर ठोड़ी पर्यन्त स्थानमें 
वेश्वानरका सम्पादन करते हुए प्रादेशमात्र सम्पत्तिको परमात्मामें दिखलाता है । 

# संपत्तिनिमित्ता वा स्याऱ्प्रादेशमात्रश्रतिः। कुतः? तथा हि--समानप्रकरणं वाजस- 
नेयिन्राह्णं दप्रशृतीन्पूथिवीपर्यन्तांखेलोक्यात्मनो वेश्वानरस्यावयवानध्यास्ममूघेप्रश- 
तिषु चुबुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु खंपादयत्प्रादेशामात्रसंपत्ति परमेश्वरस्य दर्शायति- प्रादेश 
मात्रमिंव ह वे देवाः सुविदिता अमिसंपन्नास्तथा नु व एतान्वक्ष्यामि यथा प्रादेशमात्रमेवामिसंपाद यिः 
ष्यामोति। स होवाच मूर्धानसुपदिशन्नवाचंष वा अतिष्ठा वैश्वानर इति। चक्षुषी उपदिशन्नवाचेष बै 
सुतेजा बेश्वानर इति । नासिके उपदिशन्नवाचेष वे परथग्वर्त्मात्मा वेश्वानर इति । सुख्यमाकारसुपदिशन्न- 
वाचेष वे बहुलो वेश्वानर इति । सुख्या अप उपदिशन्नवाचेष वे रयिवेंश्वानर इति । खुबुक्रमुपदिशन्न- 
वाचेष वे प्रतिष्ठा वश्वानर इति । चुबुकमित्यचर मुखफलकमुच्यते। यद्यपि वाजसनेयके 
द्योरतिष्टात्वशुणा समाम्नायते, आदित्यश्च सुतज स्त्वगुण; | छान्दाग्य पुनाः सुतेजस्त्वयुणा 

अथवा प्रादेशमात्र श्रुति सम्पत्ति निमित्तक हो सकती है, क्योंकि इसी प्रकार समान प्रकरण 
वाला वाजसनेयिब्राह्वाण द आदि लोकसे लेकर पृथिवी पयंन्त त्रलोक्यस्वरूप वश्वानरके अवथवोंको 
अध्यात्म मस्तक आदिसे लेकर चुबुक पर्यन्त देहिक अवयवोंमें सम्पादन करता हुआ परमेश्वरकी प्रादेश- 


मात्र सम्पत्ति दिखलाता है । 'प्रादेशमात्रमिव ह वे देवाः०' (पूवकालमें देवताओंने अपरिच्छिन्न ईश्वरको 
भी सम्पत्ति [ उपासना ]से प्रादेशमात्रके समान जानकर प्राप्त किया । जेसे मैं वश्वानरको प्रादेश- 


मात्र सम्पादन कर सकूँ वसे उनको [ लोकादि अवयवोंको ] कहुंगा, ऐसा उनसे कहा, मस्तकका 
उपदेशकर उसने कहा निश्‍चय यह मेरा मस्तक भ आदि लोकोंसे ऊपर स्थित है, अतः द्युलोक वेश्‍वा- 
नर है । नेत्रोंका उपदेशकर कहा, निश्‍चय यह अत्यन्त तेजवाला वश्वानर है । नासिकाका उपदेशकर 
कहा, निश्चय यह भिन्न-भिन्न गतिवाला वायु वेउवानर हे । मुखस्थ आकाशका उपदेशकर कहा 
निश्चय यह व्यापक वेश्वानर है । मुखस्थ जलका उपदेशकर कहा, निश्चय यह रयिरूप जल वश्वानर 
है.। चिबुकका उपदेशकर कहा, निश्‍चय यह प्रतिष्ठारूप वेश्‍वानर है ) मुखके नीचेके भागको चिबुक 
अर्थात्‌ मुखफलक कहते हैं। यद्यपि वाजसनेयकमें दंलोकको अतिष्ठात्व ( ऊपर स्थित ) गुणवाला और 


सत्यानन्द्री-दीपिका 
# इसप्रकार राजा अइवपतिने प्राचीनशाल आदि ऋषियोसे प्रतिज्ञाकर अपने मस्तकको वश्वा- 


चरका मस्तक कहा है । अभिप्राय यह है कि अध्यात्ममस्तकका अधिदवमस्तकके साथ सम्पदुपासनासे 
अभेदकर ध्यान करना चाहिए । इसीप्रकार नेत्रादिमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ अपने नेत्रपर संकेतकर 
कहा अतितेजस्वी सूयं बंश्वानरका नेत्र है । यहाँ नासिका दाब्दसे नासिकामें रहनेवाला प्राण ग्राह्य है। 
अध्यात्मप्राणमें वेशवानरके अधिदेव प्राण वायूकी दृष्टि करनी चाहिए । मुखस्थ आकाश ( अध्यात्म 


आकाश ) में अधिदेव आकाशकी दृष्टि करनी चाहिए । मुखस्थ लार ( अध्यात्मजल ) में वश्वानरकी 
बस्तिमें स्थित अधिदंव सरित्समुद्रादिरूप जलकी दृष्टि करनी चाहिए । अध्यात्म चुबुकमें प्रतिष्ठा 


( वश्वानरके पादरूप पृथिवी ) की दृष्टि करनी चाहिए । इसप्रकार प्रत्येक अध्यात्म अद्छोंमें प्रत्येक 


अधिदेव अङ्गोंकी स्थितिरूप सम्पत्ति करके पुनः अधिदेव अङ्भोंसे अभिन्न अध्यात्म अङ्गोंमें अभेदरूपसे 
समष्टि वश्‍वानर परमात्माको स्थापनकर उपासना करे ॥ ३१ ॥ 


अघि० ७ स्‌० २२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९७ 


समाम्नायते, आदित्यश्च विश्वरूपत्वगुणः । तथापि नेतावता विशेषेण किचिद्धीयते; प्रादेश- 
मात्रश्रतेरविशेषात्‌ सर्वशाखाप्रत्ययत्वाञ्च। संपत्तिनिमित्तां प्रादेशमात्रश्नुति युक्ततरां 
जैमिनिराचायो मन्यते ॥३१॥ 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥३२॥ 

पदच्छेद--आमनन्ति, च, एनम्‌, अस्मिनु । | 

सूचार्थ- च ) और ( आमनन्ति ) जाबालशाखावाले कहते हैं कि ( अस्मिन्‌ ) प्रादेश 
परिमाणमें मस्तक और ठोड़ीके मध्यमें ( एनम्‌ ) पंरमेश्व रकी उपासना करनी चाहिए । 

४ आमनन्ति चैनं परमेश्वरमस्मिन्‌ मूर्धचुबुकान्तराले जाबाला-'य एषोऽनन्तोऽ- 
व्यक्त आत्मा सोऽविमुक्ते प्रतिष्ठित इति । सोऽविमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्टित इति । वरणायां नास्यां च मध्ये 
प्रतिष्ठित इति । का बै व्रणा का च नासीति’ (जाबाळ० १) तत्र चेमामेव नासिकां या सर्वाणी- 
निद्रयक्रतानि पापानि वारयतीति सा वरणा, सर्वाणीन्द्रियकृतानि पापानि नाइायतोति सा 
नासीति वरणा नासीति निरुच्य, पुनरप्यामनन्ति--कतमञ्चास्य स्थानं मवतीति । भरुवोर्घा 
णस्य च यः संधिः स एष द्युलोकस्य परस्य च संधिमंबतीति’ (जाबा० १) तस्मादुपपन्ना परमेश्वरे 
प्रादेशमात्रश्रतिः । # अभिविमानश्रतिः प्रत्यगात्मत्वाभिप्राया । प्रत्यगात्मतया सर्वे: प्राणि- 
भिरभिविमीयत इत्यभिविमानः । अभिगतो वाऽयं प्रत्यगास्मत्वाद्वि मानश्च मानवियोगा- 
आदित्यको सुतेजस्त्वं गुणवाला कहा गया है। तथा छान्दोग्यमें दुलोकको सुतेजस्त्व -गुणवाला और 
आदित्यको विश्वरूपत्व गुणवाला कहा है, तथापि इतने विशेषसे कुछ हानि नहीं होती, क्योंकि प्रादेश- 
मात्र श्रृति समान ही है और सब शाखाओंमें प्रतीयमान वश्वानर उपासना. समान ( एक ) है, इसलिए 
प्रादेशमात्र श्रुतिको संपत्ति तिमित्तक मानना ही विशेष युक्त है; यह जमिनि आचार्यका मत है॥३१॥ 

जाबाल शाखावाले इस मस्तक और चिबुकके बीचमें परमेश्वरका स्थान कहते हैं। “य एषो०' 
( जो यह अनन्त, अपरिच्छिन्न, अव्यक्त आत्मा है वह जीवमे प्रतिष्ठित है । वह जीव किसमें प्रतिष्ठित 
है? वरणा ओर नासिके बीचमें प्रतिष्ठित है। वरणा और नासिकया है?) और वहाँ इस भ्रुव 


सहित नासिकाका ही वरणा नासि ऐसा निवंचन कर, जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका वारण करती है 
वह वरणा ( भ्रुव ) है और जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका नाश करती है वह नासि ( नासिका ) है, 


ऐसा निवंचनकर पुनः कहते हैं 'कतमचास्य०' (इसका कौन सा स्थान है, भ्र और नासिकाकी जो संधि 
है, वह इस युलोक और परलोकको सन्धि है ) इसलिए परमेश्वरमें प्रादेशमात्र श्रुति उपपन्न है । अमि- 
विमान श्रति प्रत्यगात्माके अभिप्रायसे है 1 प्रत्यगात्मरूपसे सब प्राणी जिसको जानें वह अभिविमान 


है । अथवा प्रत्यगात्मरूपसे अभिगत और विमान ( परिमाण रहित ) होनेके कारण वह अभिविमान 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& परमेश्वरमें सम्पत्तिसे प्रादेशमात्र श्रुतिकी उपपन्नता दिखलाकर अअ इस विषयमें दूसरी 


श्रुतिकी सम्मति आमनन्ति’ आदि भाष्यसे दिखलाते हें । अत्रिने याज्चंवल्त्रथसे प्रश्‍न किया कि जीवका 
स्थान क्या हे ? याज्ञवल्क्य--त्र तथा घ्राणकी जो सन्धि है अर्थात्‌ दो मोंहोंका जो मध्य स्थान है वह 
स्वलोक और ब्रह्मलोककी सन्धिरूपसे ध्यान करने योग्य है । दोनों लोकोंकी सन्धिका स्थान ही 


जीवका स्थान है । उसमें स्वगलोक तथा ब्रह्मलोकको हृष्टि करनी चाहिए । जीञस्थानमें प्रत्या रूपसे 
परमात्मा उपास्य है, अतः परमेश्व रमें प्रादेशमात्र श्रति सवथा उपपन्न है । 


१ अधिदेव युमूर्धादिको अध्यात्म मूर्वादिमें सम्पादनकर अवयवोंके अभेदसे अवयवीका अभेद 
होनेपर दमूर्धादि विशिष्ट वश्वानरकी आत्मरूपसे उपासना करना, यह प्रथम पक्ष है । ओर वेश्वानरके 
युमुर्धादिको अपने मूर्धासि छेकर चुबुक पर्यन्त छः अङ्गोंमें सम्पादनकर सर्वात्मा वश्वानर ध्येय है, यह 
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दित्यमिविमानः । अभिविमिमीते वा सव जगत्कारणत्वादित्यभिविमानः । तस्मात्पर- 
मेश्वरो वैश्वानर इति सिद्धम्‌ ॥ ३२ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगवस्पादुकृतो शारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ २ ॥ 


प्रथमाध्याये तृतीयः पादः । 
| अत्नास्पष्टब्रह्मलिङ्कानां प्रायो ज्ञेयत्रह्मविषयाणां विचारः ] 
( १ य॒भ्वाधधिकरणम्‌ स्‌० १-७) 


युभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ ॥ 

पदच्छेद्‌--युभ्वाद्यायतनम्‌, स्वशब्दात्‌ । 

सूत्राथं--( युम्वाद्यायतनम्‌ ) 'यस्मिन्‌ द्यौः पृथिवी घान्तरिक्षमोतम्‌' इत्यादि श्रुतिमें कहा 
गया है कि द्युलोक, भूलोक, अन्तरिक्ष आदि लोक जिसमें कल्पित हैं, वह प्रतीयमान आश्रय ब्रह्म 
ही है, ( स्वशब्दात्‌ ) क्योंकि ब्रह्मका वाचक आत्मशब्द श्रतिमे है । 

3 इद श्रयते 'यस्मिन्योः प्रथिंवो चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणश्च सर्वेः । तमेचेकं जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विसुुञ्चथाम्ृतस्येष सेतुः? ( सुण्ड० २।२।५ ) इति अत्र यदेतद च प्रभृतीनामो 
तत्वचचनादायतनं किचिदवगम्यते, तत्कि परं ब्रह्म स्यात्‌, आहोस्विदर्थान्तरमिति संदिह्यते 
तत्रार्थान्तरं किमप्यायतनं स्यादिति घ्राप्तम्‌। कस्मात्‌ ? 'अग्ृतस्यंष सेतुः’ इति श्रवणात्‌ । 


है । अथवा जगतका कारण होनेसे वह सबका निर्माता है, अतः अभिविमान है। इससे सिद्ध हुआ कि 
परमेश्वर ही वश्वानर है ॥ ३२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरमाष्य-माषानुवादके प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
यस्मिनू द्यौः प्रथिवी०' ( जिसमें द्यलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष, और सम्पूर्ण प्राणों 
( इन्द्रियों ) सहित मन गुंथा हुआ है, उस एक आत्माको ही जानो, और सब बातोंको छोड़ दो, यही 
अमृत-मोक्ष प्राप्तिका सेतु-साधन है ) ऐसी श्रुति है। इस श्रतिमें यलोक आदिका 'ओतप्रोत' इस 
वचनसे जो यह कोई एक आश्रय प्रतीत होता हें । क्या वह परब्रह्म है अथवा कोई अन्य पदार्थ 
इसप्रकार सन्देह होता हे । पूचपक्षी--यहाँ कोई अन्य पदाथ ही आश्रय है, ऐसा प्राप्त होता है 
किससे ? इससे कि 'अमृतस्यष सेतुः? ( यह अमृतका सेतु है) ऐसी श्र ति है। यह लोकमें प्रसिद्ध है कि 
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द्वितीय पक्ष है । और द्युसूर्धादि उपलक्षित अनन्त अव्यक्त चिदात्माकी चिदामासरूपमें जीवमें स्थितिका 
सम्पादनकर चिदाभासरूप जीवको नासिका और भ्रके मध्यमें सम्पादन करे अर्थात्‌ नासिकाके मूल 
स्थान दो भ्रुवोके मध्यमें स्थित जीवंरूप चिदाभासमें बिम्बरूपसे साक्षी व अधिष्ठानरूपसे स्थित चिदात्मा 
विश्वेश्व ररूप वेश्वानरका प्रत्यगात्मरूपसे ध्यान करना चाहिए, यह तृतीय पक्ष है । इन सब पक्षोंका पर्या- 
लोचन करनेपर यह सिद्ध हुआ कि परमेश्वर हो वश्वानर है जठराग्नि आदि नहीं । अत वश्वानर वाक्य 
उपास्य ब्रह्मामें ही संगत होता है । पूवपक्षमें जठराग्नि आदिकी उपासना है, सिद्धान्तमें ब्रह्मकी ॥३२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका? के प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
el टिवी 
द्वितीयपादमें तस्य ह वा एतस्यात्मनो०' ( उन वश्वानर आत्माका सुदीप्त मूर्धा है और 
विश्वरूप सूयं चक्ष है ) इत्यादि सविशेष वस्तुके प्रतिपादक वाक्योंका ब्रह्मामें समन्वय दिखलाया गया 
है । अब निविशेष वस्तुके प्रतिपादक वावयोंका ब्रह्ममें समन्वय दिखळानेके लिए तृतीय पाद आरम्भ 
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पारवान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः । नच परस्य त्रह्मणः पारवच्वं दाक्यमभ्युपगन्तुं 'अनन्तम- 
पारम्‌! ( बृह० २।४।१२ ) इति श्रवणात्‌ । अर्थान्तरे चायतने परिगृहाम्ञाणे स्मृतिप्रसिद्धं 
प्रधानं परिश्रहीतव्यम्‌; तस्य कारणत्वादायतनत्वोपपत्तः । श्रुतिप्रसिद्धो वा वायुः स्यात्‌, 
'बायुवैं गौतम तत्सूत्रं वायुना वे गौतम सूत्रेणायं च लोकः परश्च लोकः सर्वाणि च भूतानि संदुब्बानि 
भवन्ति’ ( बृह० ३।७।२ ) इति वायोरपि विधारणत्वश्रवणात्‌ । शारीरो चा स्यात्‌। तस्यापि 
भोक्तत्वाद्भोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनस्वोपपत्तेरित्येबं # प्राप्त इदमाह-यभ्वादयायतनमिति । 
योश्च भूश्च य॒सुवो, द्यभुवावादी यस्य तदिदं दय भ्वादि । यदेतदस्मिन्वाक्ये द्योः पृथिव्यन्तरिक्षं 
मनः प्राणा इत्येवमात्मकं जगदोतत्वेन निदिष्टं तस्यायतनं परं ब्रह्म भवितुमर्हति । कुतः 
स्वशब्दात, आत्मदाब्दादित्यर्थः । आत्मशब्दो हीह भवति-'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌ 
इति । आत्मशब्दञ्च परमात्मपरिग्रहे सम्यगवकल्पते, नार्थान्तरपरिग्रहे । कचिञ्च स्वशब्दे- 
नेव त्रण आयतनत्वं श्रूयते- “सन्मूला सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः? ( छा० 


सेतु परतीरसे सम्बद्ध होता है । किन्तु परब्रह्ममें पारवत्त्व स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
'अनन्तमपारम्‌’ ( वह अनन्त ओर अपार है ) ऐसी श्रति हे । अन्य पदाथको आश्रय मानना स्वीकृत 
हो तो [ सांख्य | स्मृति प्रसिद्ध प्रधानका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वह कारण होनेसे सबका 
आश्रय हो सकता है । अथवा श्रृति प्रसिद्ध वायु आश्रय हो सकता है, कारण कि “वायुबै गोतम ०! (हे 
गोतम ! वायु ही वह सूत्र है; वायुरूप सूत्रके द्वारा ही यह लोक, परलोक और समस्त भूत समुदाय 
गुंथे हुए हैं ) इसप्रकार श्रुति वायुको विधारक कहती है । अथवा जीवात्मा आश्रय हो सकता 
है, क्योंकि भोक्ता होनेसे वह भी भोग्य प्रपश्चके प्रति आश्रय हो सकता है । सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त 
होनेपर यह कंहते हँ- “यभ्वाद्यायतनम्‌" इत्यादि । योश्च भरच-द्य ओर भ-द्यभुवौ हैं, वे य॒ और भ 
हैं आदि जिसके वह यह भ्वादि है । इस वाक्यमें [ अस्मिन्यौ-श्रतिवाक्यमें | द्य, प्रथिवी, अन्तरिक्ष 
मन, प्राण आदि स्वरूप जो यह जगत्‌ ओत-प्रोत भावसे ( गुंथा ) निदिष्ट है, उसका आश्रय परब्रह्म 
ही हो सकता है, क्योंकि स्वशब्द है अर्थात्‌ आत्मशब्द है, ऐसा अर्थ है। यहाँ 'तमेवेकं जानथ०' 
( उस एक आत्माको ही जानो ) इस श्रतिमें आत्मशब्दका प्रयोग है और आत्मराब्द परमात्माके 
ग्रहण करनेमें ही ठीक-ठीक उपपन्न होता है। अन्य पदाथ ( जीव प्रधानादि ) के ग्रहण करनेमें 
नहीं । और कहीं-कहीं “सन्मूलाः सोम्येमाः०' ( हे सोम्य ! इसप्रकार यह सारी प्रजा सन्मूलक है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है । पूव वश्वानर अधिकरणमें 'तीन लोक-स्वरूप' वेशवानर ब्रह्मस्वरूप है, ऐसा वणन किया 


गया है । अब तीनों लोकोंका आयतन ब्रह्मासे भिन्न प्रधान आदिको कहनेके लिए पुवपक्षी दृष्टान्त- 
संगतिसे अपने पक्षका स्थापन करते हैं । ब्रह्म 'अनन्त-अपार' है इससे वह किंसीका आश्रय नहीं हो 
सकता, आश्रय तो मर्यादित होतां है । इसलिए प्रधान ही को आश्रय मानना चाहिए । प्रधान, वायु 
ओर जीवातमा इन तीनोंमें से प्रधान आयतनरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि बह श्रुतिसे 
प्रतिपाद्य नहीं है, इसलिए यहाँ वायुको ग्रहण किया गया है, क्योंकि “वायुर्वे गौतम” इत्यादि श्रुतिसे 
' प्रसिद्ध है । किन्तु प्रधान और वायु इन दोनोंमें श्रूति प्रतिपादित आत्मशब्दकी उपपत्ति न होनेसे 
जीवात्माका ग्रहण. किया ग्रया है, क्योंकि वह भोक्ता होनेसे भोग्य प्रपश्चके प्रति आश्रय हो सकता है 


ओर उसमें श्रतिप्रतिपाद्य आत्मशब्दका प्रयोग भी होता है, इसलिए जीवका आश्रयरूपसे ग्रहण 
करना ही यृक्त है। 


$ 'दयौश्च भूश्च यमुवौ' यलोक और भलोक ये “द्य भ' कहे जाते हैं, यह द्वन्द्व समास 
है, इसके अनन्तर “दु और भू आदि जिसके हैं वह युभ्वादि है” यह बहुब्रीहि समास है। सू, भ्‌ 
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।८।४) इति । # स्वशब्देनेव चेह पुरस्तादुपरिप्राञ्च ब्रह्म संकीत्यते- पुरुष एवेदं विश्वं कम तपो 
शहा परासतम्‌' इति । ब्रह्मवे दमम्हतं पुरस्तादबह्म पश्चाद्बद्वा दक्षिणतश्रोत्तरेण (मुण्ड० २।२।११) इति 
च। तत्र स्‍्वायतनायतनवद्धावश्रवणात्‌। सव ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यात्‌। यथानेकात्म- 
को वक्षः शाखा स्कन्धो मूल चेत्येवं नानारसो विचित्र आत्मेत्याशङ्का संभवति, ताँ निवर्त- 
यितुं सावधारणमाह-तमेवेक जानथ आत्मानम इति | एतदुक्तं भवति--न कार्यप्रपञ्चचि- 

प्रो विचित्र आत्मा विज्ञेयः । कि तहि ? अविद्याकृतं कार्य प्रपश्च॑ विद्यया प्रविलापयन्त- 
स्तमेवैकमायतनभूतमात्मानं जानथेकरसमिति । यथा यस्मिन्नास्ते देवदत्तस्तदानयेत्युक्त 
आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌, तद्वदायतनभूतस्येवेकरसस्यात्मनो विज्ञयत्वमुपदिश्यते । 
& विकारानवाभिसन्धस्य चापवादः श्रयते-मृत्योः स रूत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति 
(नग० २।४।११) इति । सव अह्मति तु सामानाधिकरण्य प्रपञ्चविलापनाथ, नानेकरसता- 


सत्‌ ही इसका आश्रय है और सत्‌ ही प्रतिष्ठा है अर्थात्‌ सत्‌ ही प्रजाकी उत्पत्तिमें कारण है, स्थितिमें 
आश्रय है और लयमें प्रतिष्ठा है ) इसप्रकार श्रुति स्वशब्दसे ही ब्रह्मको आयतन कहती है । “पुरुष 
एवेदं०' ( पुरुष ही यह सब कमं और तप है, पर और अमृतरूप ब्रह्म है) ्रह्मेवेदम०' (यह अमृतरूप 
ब्रह्म ही आगे है, ब्रह्म ही पीछे है, दक्षिण और उत्तर-दायीं, बाँयी ब्रह्म है) इन श्र्‌ तियोंमें आगे 
और पीछे स्वशब्दसे ही ब्रह्मका संकीतंन हे । और इन श्र तियोंमें आधार आधेयमावसे ब्रह्मका 

दण होता है, किच्च 'सव ब्रह्म' ( सब ब्रह्म है) ऐसा सामाधिकरण्य है, इसलिए उसे शाखा 
स्कन्ध और मुलके भेदसे वृक्ष अंनेकात्मक है, वसे नानारस ( भिन्न भिन्न स्वरूप ) वाला विचित्र 
आत्मा है, ऐसी आशङ्का हो सकती है, उसका निवारण करनेके लिए 'तमेवक॑ जानथ आव्मापम्‌ 
इसप्रकार सावधारण श्र ति कहती है । तात्पर्यं यह है कि कार्य प्रपञ्च विशिष्ट विचित्र आत्मा विज्ञेय 
नहीं है, किन्तु अविद्या कृत कार्य प्रपश्चका विद्यासे बाध करते हुए आयतनभूत एकरस उसी एक 
आत्माको जानो । जैसे 'जिसपर देवदत्त बंठा है उसे ले आओ” ऐसा कहनेपर | श्रोता | आसनको हो ९५ 
आता है देवदत्तको नहीं, वसे ही आश्रयभत एकरस आत्मा ही विज्ेयरूपसे उपदिष्ट है । मिथ्या शरीरादि 
विकारोंमें आत्माभिमान क रनेवालेकी 'सत्योः स 'त्युमा०' ( जो अद्वितोय ब्रद्ममें भेद-सा देखता है वह 
मृत्युसे मृत्यु-जन्म मरण परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार निन्दा सुनी जाती है । “सव बह्म' 
( सब ब्रह्म है) यह सामानाधिकरण्य तो प्रपश्चके बाधके लिए है, ब्रह्मकी अनेकरसता प्रतिपादन 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदियें हैं जिसके ऐसे अन्तरिक्ष, मन, प्राण आदरूप जगतृका आश्रय. पर ब्रह्म ही हो सकता है 


क्योंकि 'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌? इत्यादि श्र तियोंमें आयतनके लिए आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । यद्यपि आत्मशब्दसे जीव प्रसिद्ध है, तथापि उपाधिसे परिच्छिन्न जीव कार्य-कारणात्मक सम्पूर्ण 
जगत्‌का आयतन नहीं हो सकता है, इसलिए आत्मशब्द ठीक-ठीक ब्रह्ममें ही उपपन्न होता है । 

$ 'यस्मिन्ययो एथिवी' इस विषयवाक्यसे पूर्व 'पुरुष एवेदं विइवं कम! इस पूवं और 'ब्रह्म॑- 
'वेदसमृत पुरस्ताद्‌ ब्रह्मः इस उत्तरवाक्यमें पुरुषशब्द अथवा ब्रह्मशब्द भी ब्रह्मका ही स्पष्ट वणन करता 
है, अतः ये दोनों मन्त्र ब्रह्मपरक हैं, 'यस्मिन््यो एथिवी' यह मध्यवर्ती मन्त्र भो अवश्य ब्रह्मका ही 


प्रतिपापक है । इस प्रकार ब्रह्म ही स्वर्गादि प्रपश्चका आयतन सिद्ध होता है । 'तमेवक०' इस श्रुतिवाक्यमें 
एव' अवधारणार्थक (निश्चयाथंक ) है। और श्रति 'एक' शब्दसे अनेककी व्यावृत्ति कर आत्माको ही 


ञेयरूपसे निर्देश करती है । इस प्रकार निविशेष ( निगुण ) ब्रह्म ही ज्ञेय है, सविशेष ( सगुण ) नहीं । 
& “मृत्योः स सृत्युमाप्नोति' यह श्र ति भेदकी निन्दा करती है, और “सब ब्रह्म! ( यह सब 
ब्रह्म है) यह सामानाधिकरण्य श्रृतिवाक्य ब्रह्ममें एकरूपता-एकत्वका प्रतिपादन करता है। जंसे 
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प्रतिपादनाथंम्‌ । 'स यथा सैन्धवघनो$नन्तरो बाह्यः5कृत्स्नो रसघन एवेवं वा अरेऽयमात्मानन्तरोऽ- 
बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव’ (बृह० ४।५।१३) त्येकरसताश्रवणात्‌ । तस्मादथ भ्वायायतन 
परं व्रह्म | यत्तक्त-सेतुश्रतेः सेतोश्व पारवत्त्वोपपत्ते त्रह्मणो5र्थान्तरेण द्यभ्वाद्यायतनेन 
भवितव्यमिति । अत्रोच्यते--विधारणत्वभात्रमत्र सेतुश्रत्या चिवध्यते, न पारवत्त्वादि । 
नहि मद्दारुमयो लोके सेतुर्टष्ट इत्यत्रापि सुद्दार्मय एव सेतुरभ्युपगम्यते। सेतुशब्दार्थोऽपि 
विधारणत्वमात्रमेव न पारवस्वादि; षिञो बन्धनकमण; सेतुशाब्द्व्युत्पत्तः । *अपर आह- 
मेक जानथ आत्मानम इति यदेतत्संकींततमात्मज्ञानं, यञ्चतत्‌ अन्या याचो विमुञ्चथ' इति 
वाग्बिमोचनं, तदभामृतत्वसाधनत्वात्‌ अख्तस्थेष सेतु: इति सेतुश्रत्या संकी त्यते, न तु य भवा- 
द्यायतनम्‌। तत तदुक्तं सेतुश्रुतेत्रह्मणोऽथान्तरेण युभ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतद्युक्तम ॥१॥ 


~ mms VST कका 3%. MTDC, 


करनेके लिए नहीं है, क्योंकि “स यथा सेन्घवघनो' ( जिस प्रकार नमकका डला अन्तर और बाह्यसे 
रहित सम्पूर्ण रसघन ही है, हे मैत्रेयी ! उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर बाह्य भेदसे शून्य सम्पूणं 
प्रज्ञानघन ज्ञानेकरस ही है) इस प्रकार आत्मा एकरस ( एकरूप ) सुना जाता है। अतएव 
युलोक, भूलोक आदिका आयतन परब्रह्म है। और जो यह कहा गया है कि श्रतिमें सेतु शब्द है और 
सेतु पारवान्‌ होता है, अतः द्यु भू लोकका आश्रय ब्रह्मसे अन्य पदाथ होना चाहिए । उसके उत्तरमें 
कहते हैं--यहाँ सेतुश्रुतिसे उसमें केवल विधारणत्व ही विवक्षित है पारवत्त्व आदि नहीं । लोकमें 
मृत्तिका और लकड़ीका बना हुआ सेतु ( बांध-पुल ) देखनेमें आता है, परन्तु यहाँ (प्रकरणमें) मृत्तिका 
और दारुमथ ही सेतु स्वीकृत नहीं है, इसलिए सेतुशब्दका अर्थ भी विधारणत्व ही है पारवत्त्व आदि 
नहीं, कारण कि बन्धनाथंक "षिञ्‌? धातुसे सेतु शब्द निष्पन्न होता है । दूसरा कहता है- “तमेवेक०' 
( उसी एक आत्माको जानो ) इसप्रकार जो आत्मज्ञानका संकी तन किया गया है । किञ्च 'अन्या वाचो 
विमुञ्चथ' आत्मज्ञानातिरिक्त अनात्मपदा्थं प्रतिपादक जो अन्य वाणियोंके त्यागका वर्णन किया है, वह 
यहाँ अमृतरूपमोक्षका साधन होनेसे “अमतस्य्रैष सेतुः’ इसप्रकार सेतु श्रृतिसे स्पष्ट कहा जाता है, यय भू 
आदिके आश्रयका कथन नहीं होता है । इसके अतिरिक्त जो यह कहा गया है कि सेतु श्रृतिसे द्य-भू 
आदिका आयतनरूपसे ब्रह्मसे अन्य पदार्थ होना चाहिए, यह भी ठीक नहीं है ॥ १ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थाणुमें अविद्यासे आरोपित चौर स्थाणुरूप है उससे भिन्न नहीं, वेसे अविद्यासे आरोपित यह सारा 
प्रपञ्च परमार्थतः ब्रह्मा है, यह प्रपचके बाधके लिए है, 'जो ब्रह्म है वह प्रपञ्च है? इस प्रकार ब्रहाके 
मिन्न-मिन्न स्वरूपके प्रतिपादनके लिए नहीं है। इसमें “स यथा सैन्धवघनो' यह नियामक श्रुति है, 
इसलिए सम्पूण प्रपः्चका आश्रय-अधिष्ठान ब्रह्म ही है । यद्यपि स्वयं ब्रह्म ही अमृत स्वरूप है, तथापि 
भेदको कल्पना कर 'अश्रृतस्यैष सेतुः? ऐसा कहा गया है। 'सेतु' शब्दका अथ पारवत्त्व इसलिए भी 
नहीं हो सकता कि बन्धनाथंक षिञ्‌” धातुसे 'तुमुन? प्रत्यय होकर सेतु शब्द निष्पन्न हुआ है “सिनोति 
बध्नाति इति सेतुः’ इस व्यृत्पत्तिसे मी यहां सेतु शब्दका अर्थ विधारण है । 

# दु-भू आदिका आश्रयरूप ब्रह्मा सेतु शब्दका अर्थ कहकर सेतु श्रुतिकी सार्थकता दिखलायी 
गयी, अब अपर आह' इत्यादिसे अन्य प्रकार से सेतु श्रुतिका अथे करते हैं। इससे पारवत्त्वकी शङ्का 
ओर आयतनरूपसे प्रधानादिकी कल्पना नहीं हो सकती । 'अस्ृतस्यैष सेतु” श्रतिस्थ इस सेतु शब्दका 
भथ ब्रह्म नहीं किन्तु ब्रह्मज्ञान है, क्योंकि वह अमृतरूप मोक्षका हेतु है। यदि द्य, भू आदिके आश्रय- 
खूपसे प्रधानको स्वीकार भी किया जाय, तो मी ब्रह्मज्ञानसे उपदिष्ट अमृतरूप फल जड़ प्रधानके 
ज्ञानसे असम्भव है, इसलिए यहाँ प्रधान आदिके ग्रहणका प्रसंग ही नहीं है ॥ १ ॥ 
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मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌ । २॥ 

सूत्रा्थ--- तथा विद्वान्‌ नामख्पाद्विमुक्तः' इत्यादि श्रुतियोसे "मुक्त पुरुषोसे ब्रह्म प्राप्य है।' ऐसा 
वर्णन किया गया है, अत: द्य भ आदिका अधिष्ठान ब्रह्मा ही है । 

& इतदच परमेव ब्रह द्य भ्वाद्यायतनम्‌। यस्मान्मुक्तोपसप्यता ऽस्य व्यपदिइयमाना 
दड्यते। मुक्तरुपस्‌प्यं सुक्तोपसप्यम्‌। देहादि ष्वनात्मस्वहमस्मीत्यात्मवुद्धिरविद्या, ततस्तत्पू. 
जनादो रागस्तत्परिभवादौ डेषस्तदुच्छेददशना(द्वयं मोहङ्चेत्येवमनन्तभेदो ऽनर्थतातः 
संततः सवषां न प्रत्यक्षः । तद्विपर्ययेणाविद्यारागङठे षादिदोषमुक्तरुपस्ृप्यं गम्यमेतदिति 
द्यश्वाद्यायतनं प्रकृत्य व्यपदेशो भवति । कथम्‌ ? भिद्यते हृदयञ्मन्थिदिछ्यन्ते सवसंशयाः | 
क्षीयन्ते चास्य कर्साणि तस्मिन्दृष्टे परावरे? ( झुण्ड० २।२'८ ) इत्युक्त्वा ब्रबीति-- तथा विद्वाज्ञा- 
मरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌’ ( झुण्ड ३।२।८ ) इति । व्रह्मणइच मुक्तोपसप्यत्व 
प्रसिद्ध शास्त्रे--'यदा सव प्रसुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्योऽमृतो भवत्यत्र ब्रह्म 
समरनुते! (बृह० ४।४।५) इत्येवमादो । प्रधानादीनां तु न क्वचिन्सुक्तोपस्टप्यत्वमस्ति प्रसिद्वम्‌। 
# अपि च “तमेवेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विसुञ्चथाम्ृतस्यैष सेतु? इति वाग्विमोकपूंकं 

विज्ञेयत्वमिह य॒भ्वाद्यायतनस्योच्यते । तच्च श्रुत्यन्तरे ब्रह्मणो दृष्टम्‌ “तमेव धीरो विज्ञाय 


और इससे यु, आदिका आयतन परब्रह्म ही है, क्योंकि उसमें मुक्तोसे प्राप्यताका व्यपदेश 
दृष्ट है अर्थात्‌ वह मुक्तपुरुषोंसे प्राप्य कहा गया है। मुक्तोसे प्राप्यको मुक्तोपसृष्य कहते हैं। देहादि 
अनातमपदाथोमें “में हैं” ऐसी आत्मबुद्धि अविद्या है। उससे उन देहादिमें पूजन-सम्मान आदिमें राग, 
उनके अपमान आदिसे द्वेष, उनके नाशदर्शनसे भय और मोह इस प्रकार यह अनेक प्रकारका निरन्तर 


वतमान सवत्र फला हुआ अनथ समुदाय हम सबको प्रत्यक्ष हे । परन्तु इसके विपरीत अविद्या, राग 
देष आदि दोषोंसे मुक्त हुए पुरुषोंसे यह ब्रह्म उपसृप्य-प्राप्य है। द्य भु आदिके आयतन ( ब्रह्म ) 


को प्रकृतकर व्यपदेश है । कसे ? “भिद्यते हृदयग्रन्थि०' ( उस परावर ब्रह्माका साक्षात्कार कर लेनेपर 
इस जीवकी हृदय ग्रंथि ट्ट जाती है; सारे संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके कम क्षीण हो जाते हैं ) 
इसप्रकार कहकर श्रुति पुन: कहती है “तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वान्‌ नाम-रूपसे मुक्त होकर 


परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है और 'यदा सव प्रमुच्यन्ते? ( जिस समय. इसके हूदयमें 
आश्रित ऐहिक एव पारलौकिक भोगको सम्पूण वासनाए समूल नष्ट हो जाती हैं उस समय मरण- 


धर्मा यह मनुष्य अमृत हो जाता है, इसी शारीरमें उसे ब्रह्मप्राप्ति हो जाती है) इत्यादि शास्त्रमें 
ब्रह्म मुक्तपुरुषॉसे प्राप्य है यह प्रसिद्ध ही है । प्रधानादि तो कहीं भी मुक्तपुरुषोसे >प्य प्रसिद्ध नहीं हैं । 
इसके अतिरिक्त 'तभेबैकं जानथ०' ( उस एक आत्माको ही. जानो और सब 'बातोंको छोड़ दो । 
यही अमृत [ मोक्ष प्राप्ति | का सेतु [ साधन ] है ) इस प्रकार वाणीके त्याग पूवक भू आदिका आश्रय 
(ब्रह्म ) ही यहाँ विज्ञेयरूपसे कहा गया हे । 'तमेव धीरो विज्ञाय०' ( उसे ही जानकर बुद्धिमान्‌ 


सत्यानन्दी-दीपिक 
% यद्यपि ब्रह्म सबका अपना स्वरूप होनेसे मित्य प्राप्त है, तो मी अविद्यासे स्वमिन्न- सा प्रतीत 


होता है । जब 'तत्त्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि. महावाक्यों द्वारा इसे “मैं ब्रह्म ही हूं ऐसा आत्म- 
ज्ञान हो जाता है, तब जैसे गङ्गा आदि नदियाँ नाम और रूपको छोड़कर समुद्ररूप हो जाती हैं, वेसे 
यह विद्वान्‌ नाम-रूपसे मुक्त होकर ज्योतिःस्वरूप आत्माको प्रत्यग्ररूपसे प्राप्त होता है। कण्ठभूषणके 
समान अविद्याकी निवृत्तिसे ब्रह्म प्राप्त-सा प्रतीत होता है, बस इसे ही मुक्त पुरुषोंद्वारा प्राप्य कहा गया है । 

ॐ अष्टौ स्थानानि वर्णानामुरः कण्ठः शिरस्तथा । जिह्वामूलं च दन्ताश्च नासिकोष्ठो च तालु च ॥' 
( पा० शि० १३ ) ( हृदय, कण्ठ, शिर, जिह्वामूल, दांत, नासिका, ओठ, तालु ये आठ वागि- 
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प्रज्ञां कुवीत बाह्मणः । नानुध्यायाद्वहुन्दाब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌' । ( बृह० ४।४।२१ ) इति । 
तस्मादपि द्य॒भ्वाद्यायतनं पर ब्रह्म ॥२॥ 
नानुमानमतच्छब्दात्‌ ।।२॥। 

पदच्छेद--न, अनुमानम्‌, अतच्छब्दात्‌ । 

सूत्राथ- ( अनूमानम्‌ ) सांख्य शास्त्रमें कल्पित प्रधान ( न ) द्य, भू आदिका आश्रय नहीं 
हो सकता, (-अतच्छन्दात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें प्रधान प्रतिपादक कोई शब्द नहीं है । 

४8 यथा ब्रमणः प्रतिपादको वैशोषिको हेतुरुक्तो ने वमर्थान्तरस्य वैशेषिको हेतुः प्रतिः 
पादकोऽस्तीत्याह। नानुमानिकं सांख्य स्मृतिपरिकहिपतं प्रधानमिह यु भ्वाद्यायतनत्वेन प्रति- 
पत्तव्यम्‌। कस्मात्‌? अतच्छब्दात्‌। तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः शब्द्स्तच्छब्दः, न 
तच्छब्दो ऽतच्छम्दः । न हात्राचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कश्चिच्छब्दो ऽस्ति, येनाचेतनं 

प्रधानं कारणव्वेनायतनत्वेन वाऽवगम्येत।तद्वि परीतस्य चेतनस्य प्रतिपाद कदाब्दोऽत्रास्ति-य 
सर्वज्ञः सववित्‌' (मुण्ड० १।१।९) इत्यादिः । अत एव न वायुरपीह युभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रीयते।३। 
प्रणभच ।।४॥। 

पदच्छेद--प्राणभृत्‌, च। 

सूञजाथ--त्राणभृत्‌-जीव भी द्य-भू आदिका आश्रय नहीं हे, क्योंकि उसका प्रतिपादक 
शब्द नहीं हे । 

# यदपि घ्राणसृतो विज्ञानात्मन आस्मस्वं चेतनत्वं च संभवति, तथाप्युपाधिपरि- 
ब्राह्मण उसमें प्रज्ञा करे अर्थात्‌ वाक्यार्थं ज्ञानका सम्पादन करे-बहुत झब्दोंका चिन्तन न करे | वह 
तो वाणीके लिए श्रम है) इस अन्य श्रुतिमें भी विज्ञेय ब्रह्म है, यह देखा गया है। इससे भी द्य, भू 
आदिका आयतन परब्रह्मा ही है ॥ २॥ 

उक्त प्रसंगमें जेसे ब्रह्माका प्रतिपादक विशेष-असाधारण हेतु ( आत्मशब्द आदि ) कहा गया 
है, वसे अन्य पदार्थका प्रतिपादक कोई विशेष हेतु नहीं है, इसलिए कहते हैं कि 'नानुमानिकम्‌' 
सांख्य स्मृतिमें कल्पित प्रधानको यहाँ द्यु, भू आदिके आश्रयरूपसे स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
क्योंकि वह अतत्‌ शब्द है । उस अचेतन प्रधानका प्रतिपादक शब्द “तत्‌ शब्द' और (तत्‌ शब्द’ से 
भिन्न 'अतत्‌ शब्द' हुआ । यहाँ अचेतन प्रधानका प्रतिपादक ऐसा कोई शब्द नहीं है कि जिससे 
अचेतन प्रधान कारणरूपसे अथवा आश्रयरूपसे अवगत होता हो, किन्तु यहाँ तो इसके विपरीत चेतनके 
'यः सर्वज्ञः सववित? इत्यादि प्रतिपादक शब्द हैं । इन्हीं कारणोंसे वायुको भी यहाँ यु, भू आदिका 
आश्रयरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता ॥ ३ ॥ 

यद्यपि प्राणधारी जीवमें आत्मत्व और चेतनत्व सम्भव हैं, तो भी उपाधिसे परिच्छिन्न. ज्ञानवाले 


सत्यानन्दी-दीपिका 
न्द्रियके स्थान हैं इनसे वर्ण आदिका उच्चारण होता है, अतः इन्हें वाक शब्दसे कहा जाता 


है, इसलिए आत्मस्वरूपके प्रतिपादक वेदान्त वाक्योंका चिन्तन - ओर कथन करो ऐसा श्रतिका 
तात्पय है ! सुतरां यह सिद्ध होता है कि भू आदिका आयतन परब्रह्म है प्रधान आदि नहीं ॥ २ ॥ 


तमेवंक जानथ आत्मानम्‌” अत्र ब्रह्म समइनुते? इत्यादि श्रतियोमें जसे ब्रह्मे प्रतिपादक 
आत्मा और चेतन आदि अनेक असाधारण शब्द हैं, वसे प्रधान वाचक कोई असाधारण शब्द नहीं 


है, जिसके बलसे वह द्य, भ आदिका आश्रय हो, अतः श्रुति प्रतिपादित न होनेसे प्रधान और वाय 
य, भू आदिका आश्रय नहीं हो सकते, किन्तु ब्रह्म ही आश्रय है ॥३॥ 


१ दाङ्का--'नानुमानप्राणम्टृतावतच्छब्दात्‌’ ( प्रधान और जीव य॒, भू आदिके आश्रय नहीं हैं 
क्योंकि श्रतिमें इसके विपरीत ब्रह्म प्रतिपादक शब्द हैं और दोनोंका प्रतिपादक शब्द श्रृतिमें नहीं है 
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छिन्नज्ञानस्य सर्वशत्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छच्दात्प्राणभ्दपि न दुम्वाद्यायतनत्वेना- 
श्रयितव्यः। न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याविभोः प्राणमृतो द्य भ्वाद्यायतनत्वमपि सम्यक्संभवति। 
पृथम्योगकरणमुत्तरार्थम्‌ ॥ ४ ॥ 

कुतश्च न प्राणभृद्वय भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः-- 

मेदव्यपदेशात्‌ ॥७५॥ 

सूत्राथ--'तमेवेकं विजानथ’ ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार श्रुतिमें ज्ञाता और 
ज्ञेयरूपसे जीव और परमात्माके भेदका कथन है, अत: जीव यु भू आदिका आश्रय नहीं है 

भेदव्यपदे शब्चेह भवति--'तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌' इति ज्ञेयज्ञातृभावेन । तत्र 
प्राणभृत्तावन्मुमुश्चुत्वाजज्ञाता, परिशेषादात्मशब्दवाच्यं बरह्म झेयं युभ्वाद्यायतनमिति गम्यते, 
न प्राणभृत्‌ ॥५॥ 

कुतश्च न प्राणभृद्दयु भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितन्यः-— 

प्रकरणात्‌ ॥६॥ 

सृज्रार्थ--'कस्मिच्नु भगवो विज्ञाते०' इस प्रकार ब्रह्माका प्रकरण होनेसे जीव द्य भू-आदिका 
आश्रय नहीं हे । 

प्रकरणं चेदं परमात्मनः; ‘कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं भवति' (सु० १।१।३) 
इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणात्‌ । परमात्मनि हि सर्वात्मके विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातं 
स्यान्न केवढे प्राणश्ति ॥६॥ 

कुतरच न प्राणभददचभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः— 


जीवमें सर्वज्ञत्व आदिका संभव न होनेके कारण इस 'अतत्‌ शान्दसे' ही जीवात्माका भी द्य भू आदिके 
आयतनरूपसे ग्रहण नहीं किया जा सकता है । किञ्च उपाधि परिच्छिन्न अविभू-अव्यापक जीवात्मा 
द्यु-भू आदिका आश्रय भी तो मली-भांति नहीं हो सकता । अग्निम सूत्रमें केवल जीवका ही ग्रहण हो, 
इस आवृत्तिके लिए ही इस सूत्रको पृथक रचना की गई है ॥ ४॥ 

और किस कारणसे जीवका यु भू आदिके आश्रयरूपसे ग्रहण नहीं करना चाहिए ? 

'तमेवेकं जानथ ० ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार यहाँ ज्ञेय और ज्ञातृमावसे भेदका 
कथन है । उसमें जीव मुमुक्ष होनेसे ज्ञाता है, और परिशेषसे- अवशिष्ट होनेसे आत्मरब्दवाच्य ज्ञेय ब्रह्म 
द्य, भू आदिका आश्रय है, ऐसा ज्ञात होता है, जीव आश्रय नहीं है ॥ ५ ॥ 

और किस कारणसे जीवका य॒ भू आदिके आश्रयरूपसे नहीं ग्रहण करना चाहिए ? 

और यह प्रकरण भी परमात्माका है, क्योंकि 'कस्मन्न भगवो०' ( हे भगवन्‌ ! किसके विज्ञात 
होनेपर यह सब ज्ञात हो जाता है ) इस प्रकार एकके ज्ञानसे सबके विज्ञानकी अपेक्षा ( जिज्ञासा ) की 


गयी है । निश्चय ही सर्वात्मक परमध्त्माके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो जाता है, केवल जीवके 
विज्ञात होनेपर यह सब विकार मात्र ज्ञात नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ 


और यु भू आदिके आश्रयरूपसे जीवका ग्रहण क्यों नहीं करा चाहिए ? 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए दोनों अतत्‌ शब्द हें ) इन दोनोंके निराकरण करनेके लिए ऐसे एक ही सुत्रकी रचना क्यों 
नहीं की गयी है? समाधान-- भेदव्यपदेशात्‌ इस अगले सूत्रसे जीव और प्रधान दोनोंके ग्रहणका 
सम्मव है, परन्तु इस सूत्रसे प्रधानका मी ग्रहण हो यह सूत्रकारको अभीष्ट नहीं है, सूत्रकारको तो 
केवल जीवका ग्रहण अभीष्ट है, इसलिए सूत्रकारने “प्राणभृच्च' इस सूत्रकी पृथक्‌ रचता की है ॥ ४ ॥ 
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स्थित्यदनाभ्यां च ॥७॥ 

पद्च्छेद्‌--स्थित्यदनाभ्याम्‌, च । | 

सूत्राथ--द्वा सुपर्णा' इस सन्त्रमें परमेश्वरकी उदासीनमावसे स्थिति और दूसरे-जीवको 
कर्मफलके भक्षणका निर्देश है, इस तरह स्थिति और मक्षणरूप हेतुओंसे भी दु भू.आदिका आश्रय जीव 
नहीं है, किन्तु ब्रह्म है । 

& युभ्वाद्यायतनं च प्रकृत्य {वा सुपर्णा सयुजा सखाया’ ( मु० ३।१।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदने निदिइयेते । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्ति इति कर्मफलाशनम्‌, 'अनइनन्नन्यो$मिचाक- 
शीति’ इत्यौदासीन्येनावस्थानं च। ताभ्यां च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरक्षेतरज्ञो तत्र शृहोते। यदि 
चेश्वरो च भ्वाद्यायतनस्वेन विविक्षतस्ततस्तस्य प्रक्ृतस्येश्वरस्य क्षेत्रज्ञात्पृथग्वचनमवकहपते। 
अन्यथा ह्यप्रककतवचनमाकस्मिकमसंबद्धं स्यात्‌ । ® ननु तवापि क्षेत्रज्ञस्येश्व रात्टथग्वचनमा- 
कस्मिकमेव प्रसज्येत । न; तस्याविवक्षितत्वात्‌। क्षेत्रज्ञो हि कत्वेन भोक्त्स्वेन च प्रति- 
शरीरं बुद्धथाद्युपाधिसंबद्धो लोकत एव प्रसिद्धी नासो श्रुत्या तात्पयंण विवक्ष्यते । ईश्वरस्तु 

लोकतोऽप्रसिद्धत्वाच्छ्त्या तात्पयण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युक्तम्‌। गुहां 
और यु भू आदिके आश्रयको प्रस्तुतकर (द्वा सुपर्णा०' ( साथ-साथ रहनेवाले तथा समान 
आसख्यानवाले दो पक्षी दारीररूपी एक वृक्षका. आश्रय कर रहते हैं ) इस मन्त्रमें स्थिति और भक्षणका 
निर्देश किया गया है । 'तयोरन्यः०' ( उनमेसे एक [ जीव | तो स्वादिष्ट-मधुर . कमंफलका भोग करता 
है ) इस मन्त्रांश वाक्यमें कमंफलका उपभोग और 'अनइनन्नन्यो०' ( दूसरा-ईश्च र भोग न करता हुआ 
केवल देखता रहता हे ) इसमें उदासीनतापूर्वक स्थिति निर्दिष्ट है। इस स्थिति और भक्षणसे इस 
मन्त्रमें ईश्वर और जीवका ग्रहण किया जाता है। और यदि ईश्वर द्य भू आदिके आश्रयरूपसे 
विवक्षित हो तो उस प्रकृत ईश्वरका क्षेतरज्ञसे पृथक्‌ वचन [ 'अनश्नन्नन्यो०' ] उपपन्न होता है, अन्यथा 


यह अप्रकृत वचन, आकस्मिक और असम्बद्ध हो जायगा । परन्तु तुम्हारा भी कैत्रज्ञ-जीवका ईश्च रसे 
पृथक्‌ कथन आकस्मिक ही प्रसक्त होगा । नहीं, क्योंकि जीव अविवक्षित है। क्षेत्रज्ञ तो कर्ता ओर 


मोक्तारूपसे प्रतिशरीरमें बुद्धि आदि उपाधियोंसे युक्त है और लोकमें प्रसिद्ध है, इसलिए वह श्रृतिके 
तात्पर्यंसे विवक्षित नहीं है अर्थात्‌ उसकी विवक्षामें श्र॒तिका तात्पर्य नहीं है । ईश्वर तो लोकमें अप्रसिद्ध 
होनेसे श्रृतिके तात्पयंसे विवक्षित है अर्थात्‌ उसके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पय है, इसलिए उसे 
आकस्मिक कहना युक्त नहीं है। 'गुहां प्रविष्टावात्मानो हि” ( ब्र० सु० १।२।११ ) इस सूत्रमें भी 


तत सत्यानन्दी-दीपिका 
& ट्वा सुपर्णा०' इस मन्त्रमें स्थिति ( रहना ) से ईश्वर और भक्षणसे जीवका निर्देश है । यहाँ 


ईश्वर पदसे उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण युक्त है सवज्ञत्व आदि गुण विशिष्टका नहीं; क्योंकि वह 
यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है । प्रतिपाद्य इसलिए नहीं है कि ईश्वरकी उदासीनतापुवंक स्थिति सम्भव नहीं है । 
किच्च अप्रतिपाद्य अर्थका अकस्मात्‌ मध्यमे कथन अप्रकृत, आकस्मिक असम्बद्ध होता है । इससे 
उसका प्रतिपादक होनेसे 'अनइनन्नन्यो' यह श्र्तिवाक्य भी अप्रकृत, आकस्मिक और असम्बद्ध हो 
जायगा । जब ईश्वरपदसे शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण करते हैं तो ब्रह्मका जीवसे 'अनउनन्न्यो' यह पृथक्‌ वचन 
संगत होता है । इसलिए 'अनइनन्नन्यो०' यह श्रुति वाक्य शुद्ध ब्रह्माका ही प्रतिपादक है । इस प्रकार 


इस मन्त्रमें स्थिति और भक्षण पदके निर्देशसे जीव और ब्रह्मका भेदपूर्वक वर्णन है। इसलिए जीव 
नियम्य है और ईश्वर नियामक । ग्रंथकारके आशयको न समझकर पुर्वपक्षी “ननु' से शङ्का करते हैं।. 


& मदि भायतनरूपसे जीवको विवक्षित न माने तो तुम्हारे सिद्धान्त में भी ईइवरके बोधक 
वचनोसे भिन्न जीव बोधक 'तयोरन्यः' इत्यादि वचन आकस्मिक ही होंगे । सिद्धान्ती इस शङ्काका 
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प्रविष्टावात्मानौ हि! (ब्र० १।२।११।३) इत्यत्राप्येतदशितं 'द्वा सुपर्णा’ इत्यस्यामची श्वर क्षेत्र ज्ञा- 
बुच्येते इति । ® यदापि पैज्ञय पनिषत्कृतेन व्याख्यानेनास्यासचि सत्त्वक्षेत्रज्ञाबुच्येते तदापि 
न विरोधः कश्चित्‌ । कथम्‌ ? प्राणसृद्धीह घटादिच्छिद्रवत्सत्त्वायपाध्यमिमानित्वेन प्रति- 
शरीरं गृह्यमाणो द्यभ्वायायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्तु सरवरारीरेषूपाधिभिविनोप- 
लक्ष्यते, परमाव्मेव स भवति । यथा घटादि च्छिद्राणि घटादिभिरुपाधिभिविनोपलध्यमा- 
णानि महाकाइा एव भवन्ति, तद्वत्‌ प्राणभुतः परस्मादन्यत्वानुपपत्त' प्रतिषेधो नोपपद्यते । 
तस्मात्सत्वाद्यपाध्यभिमानिन एव दयश्वादायतनस्वप्रतिषधः | तस्सास्परमेव ब्रह्म यभ्वाया- 
यतनम्‌ । तदेतत्‌ 'अदुझ्यव्वादियुणको धर्मोक्तेः? (० सू० १।२।२१) इत्यनेनेव सिद्धम्‌ । तस्येव 
हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पठितम्‌ 'यस्मिन्यौ एथिवी चान्तरिक्षम्‌ इति । प्रपञ्चाथं तु 
पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥७॥ 
( २ भूमाधिकरणम्‌ सू० ८-९ ) 
भूमा संप्रसा दादध्युपदे शत्‌ ॥८॥ 

पदच्छेद--भूमा, सम्प्रसादाद्‌, अधि, उप्रदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( भूमा ) “भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः’ यह श्रुत्युक्त भूमा परमात्मा ही है । 
( सप्रसादादधि ) क्योंकि संप्रसाद संज्ञक प्राणके उपदेशके अनन्तर (उपदेशात्‌) उसका उपदेश है । 

$ इद समामनन्ति--'भूमा त्वेव विजिशासितव्य इति भूमानं मगवो विजिज्ञास इति । 


यह ( जीव ओर परमात्मा ) दिखलाया गया है कि यहाँ द्वा सुपर्णा” इस ऋचामें भी ईश्वर 
और क्षेत्रज्ञ कहे जाते हैं । यद्यपि पैङ्गी उपनिषद्‌ कृत व्याख्यानके अनुसार इस ऋतचामें बुद्धि और 
क्षेत्रज्ञ कहे गये हैं तो भी कोई विरोध नहीं है, क्योंकि यहाँ घटादिच्छिद्रके समान सत्त्व आदि उपा- 
घियोंके अभिमानिरूपसे प्रतिशरीरमें गृह्यमाण जीवात्मा यु, भू आदिका आश्रय नहीं है, इसप्रकार 
निषेध किया गया है । परन्तु जो सब शरीरोंमें उपाधियोंके विना उपलक्षित होता है, वह परमात्मा 
ही है । जसे घटादि उपाधिके विना उपलक्षित होनेवाले घटादि छिद्र ( आकाश ) वस्तुतः महाकाश 
ही हैं, वसे परमात्मासे अन्यत्व अनुपपत्ति होनेसे जीवात्माका यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध 
करना युक्त नहीं है । प्रत्युत बुद्धि आदिके अभिमानीका हो यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध है । 
इससे परब्रह्म ही द्य, भू आदिका आयतन है । यही बात “अदृश्यत्वादि०” ( ब्र० सू० १।२।२१ ) इस 
सूत्रसे ही सिद्ध हो चुकी है । उसी भूतयोनि वाक्यके मध्यमें 'यस्मिन्द्यो:०' यह मन्त्र भी पठित है । 
यहाँ तो विस्तारके लिए पुनः इसका उपन्यास किया गया है ॥ ७ ॥ 

छान्दोग्य उपनिषद्‌मे भूमा त्वेव०' (सनत्कुमार-हे नारद ! भूमाकी ही विशेषरूपसे जिज्ञासा 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
न! आदिसे समाधान करते हैं कि यहाँ आयतनरूपसे जीव विवक्षित नहीं है, इसलिए उसके प्रति- 
पादनमें श्रुतिका तात्पर्यं नहीं है । 
` # पैङ्गी उपनिषद्के व्याख्यानमें जीव ओर ईश्वरके स्थांनमें बुद्धि और क्षेत्रज्ञको ग्रहण किया 

गया है, ऐसा मानने पर मी कोई विरोध नहों है, क्योंकि यहाँ. बुद्धि शब्दसे बुद्धि उपाधि युक्त जीवको 
समझना चाहिए ओर क्षेत्रज्ञ शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए । दुविज्ञेय ब्रह्मके सम्यग्ज्ञानके लिए 
सूत्रकारने 'ययुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌’ इस सूत्रकी रचना की है। इससे यह सिद्ध हुआ कि परब्रह्म 
ही दय, भू आदिका आश्रय-अधिष्ठान है उपाधि युक्त परिच्छिन्न जीव नहीं है । ७॥ 

# पूर्वमे आत्मशब्दके बलसे द्य, भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्म कहा गया है । वह युक्त नहीं है, 
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यत्र नान्यत्पइथति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रा न्यत्पश्यत्यन्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति 
तदृल्पभ' ( छा० ७1२३, २४ ) इत्यादि । तत्र संशयः--कि प्राणो भूमा स्यात्‌, आहोस्वित्पर- 
मात्मेति । कुतः संशयः ? भूमेति तावद्ठहुत्वमभमिधीयते; बहोर्लोपो भू च बहोः' ( पा० ६।४। 
१५८ ) इति भूमदाब्दस्य भावप्रत्ययान्ततास्मरणात्‌। किमात्मकं पुनस्तद्वहुत्वमिति विशेषा- 
काङक्षाया प्राणी चा आशाया भूयाम (छा० ७१७1१) इसि संनिधानात्पाणो भूमेति प्रतिभाति । 
तथा श्रत द्व ,स भगव दुशभ्यस्तरति शोकमाव्मविदिति । सोऽहं भगव: शोचामि तं मा भगवाञ्शो- 
कस्यं पारं तारयतु' ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थानात्परमात्मा भूमेत्यपि अतिभाति । तत्र 
कस्योपादानं न्याव्यं कस्य वा हानमिति भवति संशयः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? & प्राणो 
भूमेति। कस्मात्‌? भूयःप्रश्नप्रतिवचनपरस्परा5दशेनात्‌। यथा हि ‘अरित भगवो नाग्नो भूयः 
इति, वाग्वाव नाम्नी भूयसी' इति । तथा अस्ति भगवो वाचो भूयः, इति; “मनो वाव वाचो 
भूयः इति च नामादिभ्यो ह्या प्राणादभूयः प्रश्चप्रतिवचन्नप्रवाहः प्रवृत्तः। नेवं प्राणात्परं भूयः 
करनी चाहिए । नारद--हे भगवन्‌ ! में भूमाको विशेषरूपसे जिज्ञासा करता हूं ) [ तत्र सनत्कुमार 
ने भूमाके स्वरूपका वणन करते हुए कहा | “यत्र नान्यत्पझ्यति०' ( जिसमें स्थित पुरुष दूसरेको नहीं 
देखता, दूसरेको नहीं सुनता, दूसरेको नहीं जानता वह भूमा है, किन्तु जहाँ कुछ अन्य देखता है 

कुछ अन्य सुनता है एव कुछ अन्य जानता है वह अल्प हे ) इत्यादि कहते हें । यहाँ संशय होता है 
कि प्राण भूमा है अथवा परमात्मा ? संशय क्यों होता है अर्थात्‌ संशयका कारण क्या है? क्योंकि 
भूमा तो बहुतको कहते हैं । “बहोलोंपो०' इस पाणिनीय सूत्रसे “भूमा” शब्दको भावप्रत्ययांन्त कहा गया 
है । तो उसका बहुत्व किमात्मक है ? इसप्रकार आशासे अधिककी विशेष आकांक्षाके क्रममें "प्राणो 
बाव०' ( प्राण ही आशासे अधिक है ) इस तरह सान्निध्यसे प्राण ही भूमा है ऐसा प्रतीत होता है। 
परन्तु प्रकरणानुसार तो 'श्रतं ह्येव? ( नारद--मैंने आप जेसोंसे सुना है कि आत्मवेत्ता शोकको 
पारकर लेता हैं अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्‌ ! मैं शोकयृक्त हैँ, मुझको शोकसे 
पार कर दीजिए--शोकसे मुक्तकर दीजिए ) परमात्मा ही भूमा है, ऐसा भी प्रतीत होता है । अब इन 
दोनोंमें किसका ग्रहण ओर किसका त्याग करना युक्त है । ऐसा संशय प्राप्त होता है। तब क्या प्राप्त 
होता है? पूपक्षी-प्राण भूमा है किससे? इससे कि इसके आगे-भूय आधिक्य विषयक प्रश्‍न और उत्तरकी 
परंपराका दशन नहीं होता है । जसे कि 'अस्ति भगव०' ( नारद--हे मगवन्‌ ! क्या नामसे भी कुछ 
अधिक है ? ) 'वाग्वाव०' (सनत्कुमार-वाणी ही नामसे अधिक है) और “अस्ति भगतो०' ( नारद-हे 
मगवनु ! वाणीसे कोई अधिक है ?) 'मनो वाव०' (सनत्कुमार--मन ही वाणीसे अधिक (बढ़कर ) है । 
इस प्रकार नाम आदिसे लेकर प्राणतक क्रमशः अधिकता विषयक प्रश्न और उत्तरका प्रवाह प्रवत्त है 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि “तरति शोकमात्मवित्‌’ यहाँपर अब्रह्म प्राणमें आत्मशब्दका प्रयोग है । इस आक्षेप संग्रतिसे 


इस अधिकरणका आरम्म है। यहाँ भूमा शब्दका मुख्य अर्थ तो बहुत है, क्योंकिबहोर्लोपो भू च 
बहोः इस पाणिनीय सूत्रसे 'बहु' के स्थानमें “भू' आदेश हुआ है, और 'भू' शब्दके उत्तर “पृथ्वादिभ्य 


इमनिज्वा” इस सूत्रसे माउ अथमें 'इमनिच्‌' प्रत्यय होकर 'भूमन्‌' ( भूमा ) शब्द निष्पन्न हुआ 
हैं । "भूमन्‌ शब्दका अथ बहुत हे । यहाँ श्र॒तिमें प्राण और परमात्मा दोनोमें भूमा शब्दका प्रयोग 
देखनेमें आता है, अतएव. सन्देह होता है कि भमा राब्दसे किसका ग्रहण करना चाहिए । 


१ नारद--हे भगवनु ! नामसे अधिक क्या है? सनत्कुमार--वाणी ही नामसे अधिक है। 
वाणीसे अधिकं ? मन, मनसे अधिक ? चित्त, चित्तसे अधिक ? ध्यान, घ्यानसे अधिक ? विज्ञान-शास्त्रीय 
ज्ञान, विज्ञानसे अधिक ? बल-शास्त्र के अर्थका प्रतिभास, बलसे अन्न, अन्नसे जल, जलसे तेज, तेजसे 


२०८ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य - [ अ० १ पा०३ 


प्रश्नप्रतिवचनं दृदयते-अस्ति भगवः प्राणादभूय इति, अदो वाव प्राणाद्भूयइति । प्राणमेव 
तु नामादिभ्य आशान्तेभ्यो भूयासं प्राणो वा आशाया भूयान्‌ इत्यादिना सप्रपञ्चमुक्त्वा 
प्राणदर्दानश्वातिवादित्वम--'अतिवाययसीत्यतिवाद्यरमीति ब्रयान्नापह्ववीत' इत्यभ्यनुज्ञाय एव 
तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इति प्राण्तमतिवादित्वमडङप्यापरित्यज्यैव प्राणं 
सत्यादिपरम्परया भूमानमवतारयन्प्राणमव भूमान मन्यत हाते गम्यते क कथ पुन 
प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने “यत्र नान्यत्पश्यति’ इत्येतद्‌ भूम्नो लेक्षणपर वचनं व्यास्यायतेति? 
उच्यते-सुषुपत्यवस्थायां प्राणग्रस्तेषु करणेषु दशनादेव्यहार निवृत्तिद शनात्स भचति प्राण- 
ख्यापि यत्र नान्यत्पश्यति इत्यंतल्लक्षणम्‌ । तथा च श्रतिः ' न श्णोति न पञ्यति’ इत्यादिना 
सचॅकरणव्यापारप्रत्यस्तमयरूपां सुषुप्त्यवस्थामुक्त्वा 'प्राणाग्नय एवेतस्मिन्पुरे जाग्र।त' (प्र०४। 
२।१ ) इति तस्यामेवावस्थायां पञ्चवृत्तेः प्राणस्य जागरण प्रवतो प्राणप्रधानां सुषुप्त्यवस्था 
दरायात । यञ्चतद् भूम्नः सुखत्व श्रतम्‌- यो वे भूमा सुखम्‌ (छा० ७।२ ३) इति, तद्प्य- 
विरुद्धम्‌; अत्रष देवः स्वप्नान्न पश्यत्यथ यदेतस्मिञ्शरारे सुखं भवति’ (प्र ० ४।४) इति सुषुप्त्य- 
किन्तु प्राणके आगे 'हे मगवन्‌ ! प्राणसे अधिक कुछ है ?' निश्चय, यह प्राणसे अधिक है; इस प्रकार 
और आगे अधिकका प्रश्‍न और प्रतिवचन क्रम नहीं दिखाई देता । परन्तु प्राणो वा०' ( प्राण हो 
आशासे अधिक है ) इत्यादिसे विस्तारपूर्वक प्राणको ही नाम आदिसे लेकर आशा पयन्त समस्त 
पदार्थोसे अधिक कहकर 'अतिवाद्यसो०” ( तुम अतिवादी हो ? किसीके ऐसा प्रश्‍न करनेपर "मैं श्रेष्ठ- 
वादी हे' ऐसा कहे, अपने अतिवादी होनेका निषेध न करे) इस प्रकार प्राणदर्शीमें अतिवादिता 
स्वीकार कर “एष तु वा०' (निश्चय यह अतिवादी होता है जो सत्यसे अतिवादी होता है) इस प्रकार 
अतिवादित्व प्राणब्रतकी अनुवृत्ति करके प्राणका परित्याग किये विना ही सत्य आदि परम्परासे 
भूमाका अवतरण करते हुए सनत्कुमार प्राणको ही भमा मानते हैं, ऐसा ज्ञात होता हे । यदि प्राणका 
ही भूमारूपसे व्याख्यान करें तो “यत्र नान्यत्पइ्यति०” भूमाके लक्षण परक इस वाक्यका किस 
प्रकार व्याख्यान करोगे ? तो इसके उत्तरमें पूवपक्षी कहता है कि सुषुष्ति अवस्थामें प्राणमें लीन हुए 
इन्द्रियोंका दर्शनादि व्यवहार निवृत्त हुआ देखा जाता है। इसलिए 'यत्र नान्यत्पश्यति०' ( जहाँ 
अन्यको नहीं देखता ) इस प्रकार भमाका स्वरूप प्रतिपादक यह लक्षण प्राणमें मी सम्मव है। क्योंकि 
भन शणेति न पश्यति' ( सुषुप्त पुरुष देखता नहीं सुनता नहीं ) इत्यादिसे श्रुति जिसमें सब इन्द्रियीके 
व्यापार अस्त हो जाते हैं उस अस्तमय रूप सुषुप्ति अवस्थाको कहकर 'प्राणाग्नय” ( प्राणरूप 
अग्नियाँ ही इस शरीरमें जागती हैं-स्व व्यापार करती हैं ) इस प्रकार उसी अवस्थामें पाँच वृत्तिवाले 
प्राणका जागरण-कहती हुई प्राण प्रधान सुषुप्ति अवस्थाको दिखलाती है। और 'यो बै भूमा०' 
( निश्चय जो भूमा है वह सुख है ) इस प्रकार श्रुति भूमाको सुखरूप कहती है वह भी विरुद्ध नहीं 


है, क्योंकि “अत्रेष देवः०' ( उस समय यह देव-जीव स्वप्न नहीं देखता, उस समय शरीर में यह सुख 


सत्यानन्दी दीपिका 
आकाश, आकारासे स्मृति, क्योंकि स्मृति होनेपर ही ईश्वरसे आकाश आदिकी उत्पत्ति होती है । 


स्मृतिसे अधिक आशा है; आशाके होनेपर ही स्मृति बनी रहती है। 'प्राणो वा आशाया भूयान' 
( प्राण ही आशासे महान्‌ है ) प्राणके होनेपर ही आशा रहती है। इस प्रकार नारद और 
सनत्कुमारका आधिक्य विषयक प्रश्नोत्तर प्राण पर्यन्त ही हुआ है आगे नहीं । प्रणवेत्ताको ही श्रेष्ठ- 
वादी कहा गया हे । इसलिए सबसे महान्‌ होनेसे प्राण भमा है । 

# “गाहपत्यो ह वा एषोऽपानो व्यानो5न्वाहायंपचन आहवनीयः प्राणः? (यह अपान गाहंपत्य 
व्यान अन्वाहायपचन और प्राण आहवनीय है ) इस श्रृतिमें प्राण आदिका अग्निरूपसे प्रतिपादन 


अधि० २ खूळ ८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०९, 


बस्थायामेच सुख्॒श्रवणात्‌ । यञ्च 'यो वे भूमा तदमृतम्‌ (छा० ७।२४।१) इति, तदपि प्राणस्या- 
विरुद्ध; प्राणो वा असतम ( को० ३।२ ) इति श्रुतेः । कथं पुनः प्राणं भूमानं मन्यमानस्य 
'तरति शोकमास्मवित' इत्यात्मविविदिषया प्रकरणस्योत्यानघ्पपद्यते ? प्राण एवेहात्मा 
विवक्षित इति नूमः। तथा हि-- ग्राणो ह पिता प्राणो माता प्राणो भ्राता प्राण: स्वसा प्राण 
आचायः प्राणो बाह्मणः? ( छा० ७।१५।१ ) इति प्राणमेच सर्वात्मानं करोति । यथा वा अरा 

[मौ समर्पिता. एबभस्मिन्प्राणे सव समर्पितम्‌? इति च सर्यात्मत्वारनाभिनिदरानाभ्यां च 
संभवति वेपुस्यात्मिका भूमरूपता प्राणस्य। तस्मात्प्राणो भूमेत्येद प्राप्तम्‌। * तत इदः 
मुच्यते-परमात्मैवेह भूमा भवितुमहति, न प्राणः । कस्मात्‌ ? संप्रसादादष्युपदेशास्‌। 
संप्रसाद इति सुषुप्त स्थानमुच्यते; सम्यकप्रलीदत्यस्मिन्निति निर्वचनात्‌ | ब्ृहदारण्यके च 
स्वप्तजागरितस्थानाभ्यां सह पाठात्‌, तस्यां च संप्रसादावस्थायां प्राणी जागर्तीति प्राणो ऽ 
संप्रसादो ऽभिप्रेयते। प्राणा दूशत भूम्न उपदिश्यमानत्वादित्यर्थः । प्राण एव चेद्‌भू मा स्यात्स 
एव तस्मा दृध्वमुपदिइयेेत्यर्छिष्टमेचेतत्स्यात्‌। नहि नामेव नाम्नो भूय इति नाग्न ऊध्वमुप- 
दिष्ठम्‌। कि तहिं ? नास्नोऽन्यदर्थान्तरसुपदिष्टं वागास्यम्‌-- वाग्वाव नास्मो भूयसी’ इति। ` 


सम्पन्न होता है ) इस प्रकार सुषुप्ति अवस्थामें सुखका श्रवण होता है। और “यो उ भूमा०' ( निश्‍चय 
जो भूमा है वह अमृत है ) वह अमृतत्व भो श्राणमें विरुद्ध नहीं है, क्योंकि “प्राणो वा०' ( प्राण ही 
अमृत है ) ऐसी श्रुति है । सि०--परन्तु प्राणको भूमा माननेवालेके पक्षमें तरति शोक०' (आत्मवेत्ता 
शोकसे मुक्त हो जाता है ) इस आत्मविज्ञानकी इच्छासे प्रकरणका आरम्भ कैसे उपपन्न होगा? 
पू०--ऐसा हम कहते हैं कि यहाँ प्राण ही आत्मरूपसे विवक्षित है, क्योंकि “प्राणो ह पिता०' ( प्राण 
ही पिता है, प्राण माता है, प्राण भ्राता है, प्राण बहिन है, प्राण आचाय है और प्राण ही ब्राह्मण 
है ) यह श्रुति प्राणको ही स्वस्वरूप ( सबका आत्मा ) कहती है। और “यथा वा अरा०' ( जसे 
नामिमें अरा अवित हैं, वेसे प्राणमें सब समपित है ) इस प्रकार सर्वात्मकता और अर नाभिके 
ृष्टान्तसे प्राणमें. विपुलस्वरूपता-भूमरुपता सम्भव है। इसलिए प्राण भूमा है ऐसा प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती--इसपर यह कहते हैं-परमात्मा ही यहाँ भूमा होना यक्त है प्राण नहीं, क्योंकि 
संप्रसादके अनन्तर भूमाका उपदेश है। जिसमें अच्छो - तरहसे प्रसन्न होता है वह संप्रसाद है, इस 
व्युत्पत्तिसे संप्रसाद सुषुप्ति स्थानको कहा जाता हे । वृहदारण्यकमें स्वप्न और जाग्रत्स्थानोंके साथै 
इसका भी पाठ है। और उस सप्रसाद-अवस्थामें प्राण जागता-स्वव्यापार करता है, इसलिए यहाँ 
संप्रसादशब्दसे | लक्षणावृत्तिसे | प्राण अभिप्रेत हे । प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश किये जानेसे 
भमा. परमात्मा है, ऐसा अर्थं है। यदि प्राण ही भमा हो तो वही घ्राणके अनन्तर उपदिष्ट हो यह 
असंगत हो जायगा,. क्योंकि नाम ही नामसे अधिक है इस प्रकार नामके अनन्तर नामका उपदेश 
नहीं है, किन्तु वाग्वाव ( वाणी ही नामसे अधिक है ) इस प्रकार नामसे भिन्न वागूनामक अर्थान्तर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किया गया है, इसलिए सुषुप्ति अवस्थामें मन आदि सब इन्द्रियोंका दशन आदि व्यापार न रहनेपर 


भी प्राणरूप अग्तियाँ शरीरमै अपना व्यापार करती रहती हें। इस प्रकार 'यत्र नान्यत्पश्यति’ इस 


श्रुति प्रतिपादित भूमाके लक्षणका प्राणमें समन्वय होता है। और जो “यो वे भूमा तद॒रूत, प्राणो वां 
अस्तम्‌ ०? इत्यादि श्रुतिथाँ प्राणको अमृतरूप कहती हैं, इसलिए प्राणमें भूमा शब्द विरुद्ध नहीं है । 


बह्म भूसा भवितुसहति संप्रसादादध्युपदेशात्‌) यज्ञेय॑ तन्नतं यथा घट: ब्रह्म भमा होना 
युक्त है, क्योंकि संप्रसाद-प्राणके अनन्तर उसका उपदेश है, जहाँ हेतु नहीं है वहां साध्य भी नहीं है, 
असे घट' यह व्यतिरेक दृष्टान्त है । इस प्रकार इस अनुमानसे भी ब्रह्म भमा सिद्ध होता है । 


२१० ब्रह्मसूत्र-शाड्ूरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


तथा वागादिभ्योऽप्या प्राणादर्थान्तरमेव तत्र ततरोष्वेमुपदि एम, तद्व व्पाणा दृ््वमु पदि इयमानो 
भूमा प्राणादर्थान्तरभूतो भवितुमर्हति। नन्विह नास्ति प्रइन;-अस्ति मगवः प्राणाद्‌भूयः? इति, 
नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्वाव भूयोऽस्तीति, कथं प्राणादधि भूमोपदिइयत इत्युच्यते ? 
प्राणविषयमेव चातिवादित्वमुत्तरचानङप्यमाणं पदयामः-*एष तु वा अतिवदति यः सत्येना- 
तिवदति’ इति। तस्मान्नास्ति प्राणादध्युपदेश इति। अत्रोच्यते-न तावत्प्राणविषयस्येवाति- 
वादित्वस्येतदन्ुकर्षणमिति शक्यं चकतुं, विशेषवादात्‌--“यःः सत्येनातिवदति’ इति । ननु 
विशेषवादो 5प्ययं प्रणविषय एव भविष्यति। कथम्‌? यथेषो5भ्निहोत्री यः सत्यं चदतीत्युक्त 
न सत्यवदनेनाग्निहोत्रित्वं, केन तर्हि ? अग्निहोत्रेणेव, तत्सत्यवद्नं त्वम्निहोत्रिणो विशेष 
उच्यते | तथा “एष तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति’ इत्युक्ते, न सत्यवदनेनातिवादित्वम्‌। 
केन तहिँ ? प्रकृतेन प्राणविज्ञानेनेव । सत्यवदनं तु प्राणचिदो विशेषो विवक्ष्यत इति। 
& नेति भूमः; श्रृत्यर्थपरिस्यागप्रसङ्गात्‌ । श्रृत्या ह्यत्र सत्यबदनेनातिवादि्वं प्रतीयते-'यः 
सत्येनातिवदति सोऽतिवदति’ इति । नात्र प्राणविज्ञानस्य संकीर्तनमस्ति । प्रकरणात्तु प्राण- 
विज्ञानं संबध्येत । तत्र प्रकरणा नुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌ । प्रक्ृतव्यावृत्यथश्च तुशाब्दो 
न संगच्छेत 'एष तु वा अतिवदति’ इति । 'सत्यं स्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌? ( छा० ७1१६ ) इति 
च प्रयत्नान्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां सूचयति। तस्मा दयथैकवेदप्रदांसांयां प्रकृतायामेष तु महा- 


उपदिष्ट है । तथा वाणी आदिसे लेकर प्राण पर्यन्त तत्‌ तत्‌ स्थलपर आगे-आगे अन्यान्य पदार्थका 
ही उपदेश किया गया है। उसीके समान प्राणके अनन्तर उपदिश्‍्यमान भूमा प्राणसे अन्य पदार्थ 
होना युक्त है। पु०--परन्तु यहाँ 'हे भगवन्‌ ! प्राणसे अधिक क्या है ? ऐसा प्रश्‍न नहीं है और 
'प्राणसे यह अधिक है” इस प्रकारका कोई उत्तर मी नहीं है, तो प्राणके अतन्तर भूमाका उपदेश है 
यह कंसे कहते हो ? और “एष तु वा०' ( जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी है ) इस प्रकार प्राण- 
विषयक अतिवादित्वकी ही आगे अनुवृत्ति हम देखते हैं, इसलिए प्राणके अनन्तर किसी अन्य 
पदाथंका उपदेश नहीं है। सि०--इस विषयमें कहते हैं--प्राण विषयक अतिवादित्वका ही यह 
अनुकषंण है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि यः सत्येन०' ( जो सत्यसे अतिवादी है ) इस तरहका 
विशेषवाद है । पू०--परन्तु यह विशेषवाद भी प्राण विषयक ही होगा । कँसे? जैसे कि यह 
अग्निहोत्री है जो सत्य बोलता है' ऐसा कहनेसे सत्यवदनसे अग्निहोत्रित्व नहीं होता, किन्तु अग्निहोत्रसे . 
ही होता है, सत्यवाद तो अग्निहोत्रीकी विशेषताः कही जाती है। उसी प्रकार “एष तु वा० (जो 
सत्यवादी है वह निश्चित अतिवादी है ) ऐसा कहनेसे सत्यमाषणसे कोई अतिवादी नहीं होता किन्तु 
प्रकृत प्राणविज्ञानसे ही अतिवादी होता है । सत्यवाद तो प्राणवेत्ताका विशेषरूप विवक्षित है।. 
सिद्धान्ती--हम कहते हैं कि यह ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे तो श्रुतिके अर्थके परित्यागका 
प्रसंग उपस्थित होगा । “यः खत्येन०? ( जो सत्यसे अतिवादी है वह अतिवादी है) इसप्रकार यहाँ 


श्रुति द्वारा सत्यवादसे ही अतिवादित्व प्रतीत होता है । यहाँ प्राणविज्ञानका संकोतंन भी «हीं है । 
यदि प्रकरणसे प्राणविज्ञानका सम्बन्ध करें तो प्रकरंणके बलसे श्रुतिका परित्याग हो जायगा । और 


'एष तु वा अतिवदति’ ( यह तो अतिवादी है ) इसमें प्रकृतकी व्याबृन्तिके लिए तु” शब्द संगत 
नहीं होगा । “सत्यं त्वेव०' ( सनत्कुमार--सत्यकी ही तो विशेषरूपसे जिज्ञासा करनो चाहिए ) इस 
तरहसे अन्य प्रयत्न ( विचार ) का विधान अन्य अथंकी विवक्षाको सुचित करता है, जसे एक वेदकी 


| _ सत्यानन्दी दीपिका _ 
# 'सत्येन अतिवदति’ यहाँ सत्यशब्दसे सत्यब्रह्मको लेकर ही अतिवादित्व कहा गया है । 


किश्च सत्यके जिज्ञासारूप लिङ्गसै भी प्राणके प्रकरणका बाध होता है। जो यह कहा गया है कि 
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ब्राह्मणो यश्चतुरो वेदानधीत इत्येकवेदेभ्यो ऽर्थान्तरभूतश्चतुवदः प्रदास्यते, ताइगेतद्द्र- 
छव्यम । नच प्रइनप्रतिवचनरूपयंवार्थान्तरविवक्षया भवितव्यमिति नियमोऽस्ति; प्रकत 
संबन्धासंभवकारितत्वादर्थान्तरविवक्षायाः। तत्र प्राणान्तमनुशासनं श्रुत्वा तूष्णींभूतं नारदं 
स्वयमेव सनत्कुमारो व्युत्पादयति । यत्प्राणविज्ञानेन विकारानुतविषयेणातिवादित्वमनति- 
वादित्वमेव तत्‌ “एष तु वा अतिवदति यः सव्येनातिवदति’ इति ।. तत्र सत्यमिति परं ब्रह्मोच्यते; 
परमार्थरूपत्वात्‌। “सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रहम’ (तै० २1१) इति च श्रुत्यन्तरात्‌। तथा व्युत्पादिताय 
तारदाय “सोऽहं भगवः सव्येनातिवदानि’ इत्येवं प्रवृत्ताय विज्ञानादिसाधनपरस्परया भू मान- 
समुपदिशति । तत्र यत्प्राणादधि सत्य वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌, तदेवेह भूमेस्युच्यत इति गम्यते । 
तस्मादस्ति प्राणदधि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणाद्न्यः परमात्मा भूमा भवितुमहँति । एवं 
चेह!त्मविविदिषया प्रकरणस्योस्थानमुपपन्नं भविष्यति। # प्राण एवेहात्मा विवक्षित इत्येत 
दपि नोपपद्यते । नहि प्राणस्य मुख्यया वृत्त्या ऽऽस्मस्वमस्ति | न वान्यत्र परमात्मज्ञानाच्छो 
कविनिवृत्तिरस्ति; 'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्व० ६।१५) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । त॑ मा सगवा- 
न्शोकस्य पारे तारयतु’ ( छा० ७।१।३ ) इति चोपक्रम्योपसंहरति-'तस्मै गृदितकषायाय तमसः 
प्रशंसा प्रस्तुत होनेपर जो चार वेदोंका अध्ययन करता है “यह तो महाब्राह्मण है, इसमें एक वेदके 
अध्ययन करनेवाले ब्राह्मणोंसे अर्थान्तर चतुर्वदवेत्ताकी प्रशंसा होती हे । उसीप्रकार प्रकरणमें सत्यको 
जिज्ञासा भी प्राणसे भिन्न भूमाको ही समझनी चाहिए । प्रश्‍न ओर उत्तरके रूपमें. अन्य अर्थकी 
विवक्षा होनी चाहिए यह नियम नहीं है, क्योंकि अन्य अथंको विवक्षा तो प्रकृत पदार्थका सम्बन्ध न 
होनेसे होती है । अर्थान्तरकी विवक्षा रहनेपर भी नामादिसे लेकर प्राणपर्यन्त उपदेश सुनकर तृष्णो- 
भूत नारदको स्वयं हो सनत्कुमार समझाते हैं कि 'एष तु वा०' (जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी 
है) जो विकार ओर अनृत विषयक प्राणविज्ञानसे अतिवादित्व है वह अतिवादित्व नहीं है, इस श्रुतिमें 
यम्‌? इससे परब्रह्म कहा जाता है, क्योंकि वह परमार्थरूप है । कारण कि सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रुति भी हे । | सत्य ब्रह्म है ] यह जानकर 
सावधान हुए और 'सोऽहं मगवः०' ( हे भगवन्‌ ! मैं सत्यसे अतिवादी होऊ ) इसप्रकार प्रवृत्त हुए 
ब्युत्पादित (समझाये गये) नारदके प्रति विज्ञानादि ( निदिध्यासनादि ) साधन परम्परासे [सनत्कुमार] 
भूमाका उपदेश करते हें । भूमाका उपदेश प्रस्तुत होनेपर प्राणके अनन्तर जिस सत्य वक्तव्य [ सत्यं 
तवेव विजिज्ञासितव्यम्‌ ] को प्रतिज्ञा की गई है वही यहाँ विषयवाक्थमें भूमा कहा गया है ऐसा 
ज्ञात होता है, अतः प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है। इसलिए प्राणसे भिन्न परमात्मा ही 
भूमा होना युक्त है। इसप्रकार यहाँ आत्माका विज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे प्रकरणका आरम्भ भी 
संगत हो होगा । प्राण ही यहाँ आत्मरूपसे विवक्षित है यह कथन भी युक्त तहो है, क्योंकि मुख्य- 
ृत्तिसे प्राण आत्मा नहीं है । परमात्माके ज्ञानके विना अन्य किसी प्रकारसे शोककी निवृत्ति नहीं 
होती, कारण कि 'नान्यः०' ( इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिके लिए कोई अन्य मागं-साधन नहीं है ) ऐसी 
दूसरी श्रुति है। `तं मा मगवान्‌०' (ऐसे शोक युक्त मुझे आप शोकसे पार कर दीजिए ) ऐसा 
झारम्मकर 'तस्मे मृदितकषायाय०' ( राग, द्वेष आदि दोषोंसे रहित नारदको भगवान्‌ सनत्कुमारने 


त्यानन्दी-दीपिका 
प्रहनके भेदसे अर्थका भेद होता है यह नियम नहीं है, क्योंकि एक ही आत्माके विषयमें मंत्रयीने बहुत 


बार प्रश्‍न किये हें । इसके अतिरिक्त भगवान्‌ माष्यकार द्वारा उदाहृत चतुर्वेदवित्‌ प्रकृत एक वेदवित्से 
| भिन्न है यह प्रश्‍नके विना भी सिद्ध होता है । 


४ “आत्मतः प्राणः? इत्यादि श्रतिमें प्राणकी उत्पत्ति कही गई है, इसलिए वह मुख्यवृत्तिसे 
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पारं दर्शयति भगवान्सनव्कुमारः' (छा० ७।२६।२) इति । तम इति शोकादिकारणमविद्योच्यते । 

प्राणान्ते चानुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । 'आव्मतः प्राण (छा० ७।२६।१) इति च 

ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणान्ते परमात्मदिवक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण एवेति चेत्‌- न; “स भगवः 

कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि’ ( छा० ७।२४।१ ) इत्यादिना भूम्न एवा प्रकरणसमात्तरनु- 

क्षणात्‌ । वैपुल्यात्मिका च भूमरूपता सर्वकारणत्वात्परमात्मनः सुतरामुपपद्यते ॥८॥ 
धर्मोपपत्तेश्र ॥९॥ 

पदच्छेद- -घर्मोपपत्त:, च । 

सूजाथ--यत्र नान्यत्पश्यति' इत्यादि श्रुति प्रतिपादित दशंन आदि व्यवहारका अभावरूप 
भूमाके धर्मोकी परमात्मामें उपपत्ति होनेसे भूमा परमात्मा ही है । 

# अपि च ये भूम्नि श्रूयन्ते घर्मास्ते परमात्मन्युपपद्यन्ते । “यत्र नान्यत्पश्यति नान्य- 
च्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूभा' इति दशना दिव्यवहारासावं भूमन्यवगमयति | परमात्मनि 
चायं दर्रानादिव्यवहाराभावोऽघगतः? “यत्र स्वस्य स्वमात्मैवामूत्तत्केन कं पश्येत्‌? (बृ० ४।५'१५) 
इत्यादिश्रृत्यन्तरात्‌। योऽप्यसो सुपुत्तावस्थायां दर्शनादिव्यवहाराभाव उक्तः खोऽप्यात्मन 
एवा सङ्कत्वविचक्षयोः्तो न प्राणस्वभा वविवक्षया; परमात्मप्रकरणात्‌। यदपि तस्यामवस्थायां 
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अविद्यारूप तमसे पार परमार्थतत्वको दिखलाया ) इसप्रकार उपसंहार करते हैं । 'तम;' इस राब्दसे 
शोकादिकी कारणभूत अविद्या कही जाती है । यदि प्राण पर्यन्त ही उपदेश होता तो,प्राणमें अन्यकी 
अधीनता न कही होती, ओर 'आ!व्मतः प्राण: ( आत्मासे प्राण उत्पन्न हुआ ) यह ब्राह्मणवाक्य है । 
प्रकरणके अन्तमें परमात्माकी विवक्षा होगी । भूमा तो प्राण ही है, यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'स अगवः०' (नारद-हे भगवन्‌ ! वह भूमा किसमें प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--अपनी 
महिमामें ) इत्यादिसे प्रकरणको समाप्ति पर्यन्त भूमाको ही अनुवृत्ति है। विपुलात्मकतारूप भमरूपता 
भी सबका कारण होनेसे परम!त्माम ही सुतरां उपपन्न होती है ॥ ८ ॥ 

ओर दुसरो बात यह है कि भूमाके जो धर्म श्रृतिमें प्रतिपादित हैं वे परमात्मामें उपपन्न होते 
हैं। 'यत्र नान्य्रत्पश्यति०' ( जहाँ दूधरेको नहीं देखता, दूसरेको नहीं सुनता और दूसरेको नहीं 
जानता वह भूमा है ) यह श्रुति भूमामें दशंन आदि व्यवहारके अभावको अवगत कराती है । 'यत्र 
त्वस्य०' ( जहाँ इस विद्वानूके लिए सब आत्मा ही हो गया वहाँ किस करणमे किस विषयको देखे ) 
इस दूसरी श्रतिसे परमात्मामें दरशन आदि व्यवहारका अभाव प्रतीत होता है । सुषुप्त अवस्थामें जो 
वह दशंनादि व्यवहारका अभाव कहा गया है वह भी आत्माकी असंगताकी विवक्षासे कहा गया है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्मा नहीं है । इसप्रकार श्रुति और लिङ्गके वलसे अर्थात्‌ महाप्रकरणसे प्राणका अवान्तर प्रकरण 
बाधित है । अतः प्राण भूमा नहीं है किन्तु वस्तुत: परमात्मा ही भूमा है । पूर्वपक्षमें प्राणको उपासना 
फल है और सिद्धान्तमें ब्रह्मज्ञान फल है ॥ ८ ॥ 

# वादीने सुषुप्त अवस्थाको लेकर सुख आदि प्राणके धमं माने हैं, वह भो अयुक्त है, क्योंकि 
बुद्धि आदि उपाधिके रहनेपर आत्मामें द्रष्ट्रत्व आदि व्यवहार होता है । सुषप्तिमें उपाधिके विलय 
होनेपर आत्मामें द्ष्ट्रत्व आदि व्यवहार नहीं होता । इसप्रकार आत्माको असंग सिद्ध करनेके लिए 
प्रश्‍्तोपनिषद्में परमात्माको . लक्ष्यकर “न शृणोति’ इत्यादि वणन किया गया है एवं आत्माको ही 
सुखरूप कहां गया है प्राणको नहीं । इस वातको स्पष्ट करनेके लिए मगवान भाष्यकार 'यत आह. 
आदिसे अन्य श्रतियोंको मी उद्धृत करते हैं । 
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सुखमुक्त, तदप्यात्मन एव सुखरूपत्वविवक्षयोक्तम्‌ । ® यत आह-एषो5स्थ परम आनन्द 
एतस्यैवानन्दस्याऱ्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति” ( वृ० ४,३।३२ ) इति | इहापि “यो वे भूमा 
तत्सुखं नाल्पे सुखमस्ति भूमेव सुखम्‌' इति सामयसुखनिराकरणेन ब्रह्मेव सुखं भूमानं दर्शयति । 
“यो वे भूमा तदरूतम' इत्यस्ृतत्वमपीह श्रूयमाणं परमकारणं गमयति। विकाराणामसृतत्व- 
स्यापेक्षिकत्वात्‌, 'अतोऽन्यदातम्‌' ( बृ ३।४।२ ) इति च श्रुत्यन्तरात्‌ । तथा च सत्यत्वं 
स्वमहिमध्रतिष्ठितत्वं सर्वगतत्वं सर्वात्मत्वमिति चेते धमाः श्रयमाणाः परमात्मन्येवो- 
पपद्यन्ते, नान्यत्र । तस्माद्‌भूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
( ३ अक्षराधिकरणम्‌ स्‌० १०-१२ ) 

अक्षरमम्बरान्तध्ृतेः ॥ १०!। 

पदच्छेद--अक्षरम्‌, अम्बरान्तधृतेः । 

सूचा्थ--( अक्षरम्‌ ) 'एतद्ठे तदक्षरं गागि’ इस श्रतिमें प्रतिपादित अक्षर ब्रह्म ही है, 
( अम्बरान्तधृतेः ) क्योंकि पृथिवी से लेकर आकारा पर्यन्त सब विकारोंको वही धारण करता है । 

# 'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति । स होवाचैतद्वै तदक्षरं गागि ब्राह्मणा अमिवदन्त्य- 
स्थूलमनणु' ( बृ० ३।८।७,८ ) इत्यादि श्रयते । तत्र संशयः-किमक्षरशाब्देन वर्ण उच्यते 
न कि प्राण स्वभावकी विवक्षासे, क्योंकि परमात्माका प्रकरण है। उस अवस्थामें जो भी सुख कहा 
गया है वह भी आत्मा सुख स्वरूप हे इस विवक्षासे ही कहा गया हे । क्योंकि कहते हैँ--'एषोऽस्य०' 
( यह इसका परम आनन्द है, इस आनन्दके अंशके आश्रित अन्य प्राणी जीवन धारण करते हैं ) यहाँ 
भी 'यो वे भूभा०? { निश्चय जो भूमा है वह सुख है, अल्पमें सुख नहीं है, भूमा ही सुखरूप है ) 
इसप्रकार सामयसुख ( नाश आदि दोषयुक्त-सामयसुख ) के निराकरणसे सुखरूप भूमा ब्रह्माको ही 
दिखलाती है । “यो वे भूमा०' ( निश्‍चय जो भूमा है वह अमृत है ) इस श्रृतिमें श्रयमाण अमृतत्व 
भी परमकारणका ज्ञान कराता है, क्योंकि [ प्राण आदि | विकारोंका अमृतत्व आपेक्षिक है । जसे 
'अतोऽन्यदातम्‌' ( इस आत्मासे भिन्न सब विनाशी-मिथ्या है ) यह दूसरी श्रुति है । इसप्रकार संत्यत्व, 
अपनी महिमामें प्रतिष्ठा, सवंगतत्व और सर्वात्मत्व ये श्रयमाण धम परमात्मामें ही उपपन्न होते हैं, 
दूसरेमें नहीं । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा हो है॥ ९॥ 

# कस्मिन्नु खल्वाकाश ° ( गार्गी--किन्तु आकाश किसमें ओत प्रोत है ? उस याज्ञवल्क्यने 
कहा--हे गागि ! जिसे तुम पूछती हो, उस तत्त्वको ठो ब्रह्मवेत्ता अक्षर कहते हैं, वह न स्थूल हैन 
सुक्ष्म ) इत्यादि श्रृतियाँ हैं । यहाँ पर संशय होता हे कि अक्षर शब्दसे वणका कथन है अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“सत्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌, इस श्रृतिमें सत्यत्व, 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्व- 
महिम्नि’ इस मन्त्रमें श्रूयमाण स्वमहिमामें प्रतिष्ठितत्व, “स एवाधस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌’ (छा० ७।२५।१) 
( वही नीचे ओर वही ऊपर है ) इत्यादि में सवंगतत्त्र, “स पवेदं सबंम्‌? ( छा» ७।५।१ ) 'आस्मेवेदं 
सवम? इत्यादि मन्त्रमें श्रूयमाण सर्वात्मत्व, ये सब. धमं मुख्यवृत्तिसे परमात्मामें युक्त हैं, प्राणादिमें 
महो । इससे यह सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा ही है ॥ ९॥ 

# लोक प्रसिद्धिके अनुसार वणं, और “न क्षरतीति अक्षरः' अर्थात्‌ अविनाशी, इस विग्रहके 
भुसार परमात्मा इन दो अर्थोमें अक्षर शब्दका प्रयोग किया जाता हे । अतः अक्षरशब्दसे वर्णका 
प्रण करना चाहिए अथवा परमात्माका ? पूवपक्षी--अक्षरशब्दसे वणका ही ग्रहण करना चाहिए । 
यद्यपि 'न क्षरतीति अक्षरः’ इस विग्रहके अनुसार नित्य पदार्थका भी ग्रहण किया जा सकता है. 
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किवा परमेश्वर इति । 'तत्राक्षरसमाम्नाय' इत्यादावक्षरशब्दस्थ वर्ण प्रसिद्धत्वात्‌, 
प्रसिद्धचतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌, “कार एवेदं सवम? ( छा० २।२३।३ ) इत्यादौ च 
श्रुत्यन्तरे वर्णास्याप्युपास्यत्वेन सर्वात्मकत्वावधारणात्‌, वर्ण एवाक्षरशब्द इति, 
% एवं प्राप्त उच्यते-पर एवात्मा5क्षरशब्दवाच्यः। कस्मात्‌ ? अम्बरान्तध्वृतेः-- 
पृथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्य घारणात्‌ । तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तविकार- 
जातस्य काळत्रयविभक्तस्य आकाश एव तदोतं च प्रोतं च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्वमुक्त्वा 
'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्च' इत्यनेन प्रदनेनेदमक्षरमवतारितम। तथा चोपसंहृतम- 
“एतस्मिन्न खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतश्च प्रोतश्र' इति। न खेयमम्बरान्तघरतित्रह्मणो ऽन्यत्र 


संभवति। यदपि--'उ*कार एवेदं सवम्‌' इति, तदपि ब्रह्मप्रतिपत्तिसाधनत्वार्स्तुत्य्थं 
द्रष्टव्यम्‌ । तस्मान्न क्षरत्यइनुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं परमेव ब्रह्म ॥ १० ॥ 


परमेश्वरका ? पूवपक्षी--*तत्राक्षरसमाम्नाय” इत्यादिमें अक्षर शब्द वणमें प्रसद्धि है; प्रसिद्वधिका अति- 
क्रमण करना युक्त नहीं हे, ओर “३*कार एवेदं” ( यह सब ओंकार ही है ) इत्यादि अन्य श्रृतियोंमे 
उपास्यरूपसे वणंमें भी सर्वात्मकत्वका अवधारण है । इसलिए अक्षरशब्द वणंवाचक ही है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-परमात्मा ही अक्षर शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि 
वह आकाशपरयन्तको धारण करता है अर्थात्‌ पृथिवी आदिसे लेकर आकाशपर्यन्त विकार समूहको धारण 
करता है । भूत, भविष्यत्‌, वतमान इन तीन कालोंमें विभक्त हुए पृथिवी आदि समस्त विका" समूहको 


"आकाश एव? (आकाशमें ही वह ओत प्रोत है) इस प्रकार आकाशमें प्रतिष्ठितत्वको कहकर “कस्मिन्न 
खल्ताकाशः०' ( आकाश किसमें ओत प्रोत है ? ) इस प्रश्‍नसे इस अक्षरका उपनिषद्में अवतरण किया 


गया है । और “एतस्मिन्नु० ॥ ( हे गागि ! इस अक्षरमे आकाश ओत प्रोत है) इस प्रकार उपसंहार 
किया है । इस आकाश पर्यन्तको धारण करना ब्रह्मको छोड़कर अन्यमें सम्भव नहीं । “४कार एवेदं ०. 
( ओंकार यह सब है ) वह कथन भी ब्रह्मज्ञानका साधन होनेसे स्तुतिके लिए समझना चाहिए । 
इसलिए 'न क्षरत्यइनुते०” ( नष्ट नहीं होता और सवव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध होता है कि 
नित्य और व्यापक होनेके कारण अक्षर पर ब्रह्म ही है ॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका छि का य 
तो मी योगसे रूढि बलवती होनेसे वर्णका हो ग्रहण करना ठीक है । “ओंकार एव इदं सवम्‌' 


इस श्रतिके आधार पर अक्षर सर्वात्मक सिद्ध होता है । दूसरी बात यह भी है कि लोकमें वर्णोमे ही अक्षर 
शब्द प्रसिद्ध है । संशयका कारण यह है कि अक्ष रशब्द वेदोंमें ब्रह्म और ओंकार में प्रसिद्ध है और लोकमें 
वर्णोमें । अत: इस आधार पर भगवान्‌ भाष्यकारने ओंकारका अक्षरशब्दसे ग्रहणकर आगे निराकरण 
मी किया है । पूवं अधिकरणमें सत्य शब्द ब्रह्ममें रूढ होनेसे भूमा ब्रह्म है, यह कहा गया है, उसी 
प्रकार यहाँ अक्षरशब्द वर्णमें रूढ होनेसे वर्ण ही अक्षर होना चाहिए, इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
पूर्वपक्ष करते हैं। पृवपक्षमें ओकारकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें निर्गुण ब्रह्मका ज्ञानफल है । 

& सिद्धान्ती--गार्गी और याज्ञवल्क्य इन दोनोंके प्रश्‍न और प्रतिवचनके विचार करनेसे यह 
निश्चय होता है कि रूढ़िको बाधकर यौगिक अक्षरशब्दसे परमात्मा ही सिद्ध होता है, क्योंकि 
परमात्मा ही आकाश आदि सवं प्रपश्चको धारण कर सकता है, अन्य सामान्य अक्षर शब्द वाच्य वर्ण 
नहीं । “अकार एवेदं सवम्‌? इस मन्त्रमे जो ॐकारको सर्वात्मक कहा गया है वह भी परमात्माका 
वाचक होनेके कारण नाम और नामीमें अभेद मानकर कहा गया है। समस्त मिथ्याप्रपश्चान्तर्वर्ती 


वर्णात्मक स्वयं अकार भी ब्रह्ममें अध्यस्त है, अतः अक्षरशब्दसे परब्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए 
वर्णात्मक ओंकारका नहीं ॥ १० ॥ 


अधि० ३ सू० ११-१२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित २१७५ 


स्यादेतत्‌--कार्यस्य चेत्कारणाधीनस्वमम्बरान्तधुतिर भ्युपगम्यते, प्रधानकारण- 

वादिनोऽपीयमुपपद्यते । कथमम्बरान्तध्षतेत्रह्मत्वप्रतिपत्तिरिति ? अत उत्तरं पठति-- 
सा च प्रशासनात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद---सा, च, प्रशासनात्‌ । 

सूत्रार्थ--( सा च ) और वह अम्बरान्तधृति परमेश्वरका ही कमं है, ( प्रशासनात्‌ ) क्योंकि 
'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि०' इस श्रृतिमें प्रशासनका कथन है । 

» सा चाम्बरान्तध्रृतिः परमेश्वरस्येच कर्म । कस्मात्‌? प्रशासनात्‌ । प्रशासनं 
हीह श्रय ते-- एतस्थ वा अक्षरस्य प्रशासने गागिं सूर्याचन्द्रमसौ विष्॒तौ तिष्टतः? (बृ० ३।८।९ ) 
इत्यादि । प्रशासनं च पारमेश्वरं कम, नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासनं भवति। न 
ह्यचेतनानां घटादिकारणानां सृदादीना घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥११॥ 

अन्यभावव्यावृत्तश्च ॥ १२॥ 
पदच्छेद्‌--अन्यभावव्यावृत्तः, च । 
सूचआाथ--प्रधानादिके धमं-अचेतनत्वादि रहित होनेसे भी अक्षर परब्रह्म ही है प्रधान नहीं । 
अन्यभावव्यावृत्तेश्च कारणादतब्रह्मे वाक्षरशब्दवाच्यम्‌। तस्येवास्बरान्त धृतिःकर्म नान्य- 
स्य कस्यचित्‌ | किमिदमन्य भावव्यावत्तरिति ? अन्यस्य भावाऽन्यभावः, तस्माद्वधावृत्ति 
रन्यभावव्यावृत्तिरिति तस्याः। एत दुक्तं भवति-यदन्य दूत्रह्मणो ऽक्षरशाष्दवाच्यमि हादाङ्कयते 
तद्भावादिदमम्बरान्तविधारणमक्षरं व्यावतयति श्रतिः'तद्वा एतदक्षरं गाग्य दुष्ट द्रष्ट्रश्रुत श्रोत्रमतं 


यह शङ्का होती है कि आकाश पर्यन्त कायको कारणके अधीन रहना ही यदि अम्बरान्तधृतिका 
अर्थ है यह स्वीकार किया जाय तो प्रधान कारणवादीके प्रधानमें भी अम्बरान्तधृति उपपन्न हो सकती 


है । आकाश पर्यन्त धारण करनेसे अक्षर ब्रह्म ही है यह प्रतिपत्ति. कैसे होती है? इस शङ्काके 
समाधानमें कहते हैं-- 


और यह आकाश पय॑न्तका धारण करना परमेश्वरका ही कमं है, क्योंकि श्रृतिमें प्रशासनका 
कथन है । “एतस्य वा अक्षरस्य०' ( हे गागि ! इस अक्षरके अनुशासनमें सूर्य, चन्द्रमा विशेषरूपसे 
घारित हुए स्थित रहते हैं ) इत्यादि यहाँ प्रशासनकी ही श्रुति हे । प्रशासन परमेश्वरका कमं हे । 


अचेतन. प्रधानमें प्रशासनका सम्भव नहीं है, .क्योंकि घटादिके कारणभूत अचेतन मृदादिमें घटादि 
विषयक अनुशासने नहीं है ॥ ११ ॥ 


न्यभाव व्यावृत्तिरूप कारणसे भी ब्रह्म ही अक्षर शब्द वाच्य है। आकाश पयन्त धारण 

करना उसका ही कम है किसी अन्यका नहीं । यह अन्यभावव्यावत्ति क्या है? अन्यका भाव अन्यभाव 

अर्थात्‌ दूसरेका धमं, उससे जो भेद, उसे अन्यभावव्यावृत्ति कहते हें । तात्पर्यं यह है कि ब्रह्मसे भिन्न 

दूसरा अथं अक्षर शब्द वाच्य है ऐसी जो यहाँ आशङ्का को जाती है, परन्तु “तदा एतदक्षरं०' ( हे 

गामि ! वह यह अक्षर स्वयं हृष्टिका विषय नहीं है किन्तु द्रष्टा है, श्रवणका विषय नहीं किन्तु 

सत्यानन्दौ-दीपिका 

भ गार्गकि प्रथम प्रश्‍नके उत्तरमें सम्पूर्ण कार्य प्रपच्चका आश्रय आकाश बतलाया गया है। 

परन्तु आकाश तो स्वयं भी कायं होनेसे ग्रावत्कायेका आश्रय नहीं हो सकता और आत्माश्रय दोष मी 

होता है, अतः यहाँ आकाशशब्दसे जगत्के मूल कारण अज्ञानका ग्रहण करना चाहिए, उस अज्ञानको 

एक प्रकारसे सांख्य लोग प्रधान कहते हैं। अतः इस प्रकरंणमें अक्षरको प्रधानका भी आश्रय कहा 
गया है, इसलिए परमात्मा ही उसका अधिष्ठान हे ॥ ११ ॥ 


२१९ ब्रह्मसूत्र-शाहुर भा ण्य | अ० १ पा० ३ 


मन्त्रविज्ञात विज्ञात्‌ (१० ३१८।११) इति। तत्राह प्रत्वादिव्य पदेदाः प्रथाच स्यापि खभवाति द्रष्टत्वा- 
दिव्यपदेशस्तु न संभवति; अचेतनत्वात्‌। तथा नान्यदतोऽस्ति द्वप्टू नान्यदतो5स्ति श्रोतृ नान्यद- 
तोऽस्ति मन्तृ नान्यदतोऽस्ति विज्ञात्‌' इत्यात्मभेद्प्रतिघेधात्‌ । न शारीरस्याप्थुपाधिमतो ऽक्षरः 
शाब्द वाच्यत्वम्‌; 'अचक्षुष्कमश्रोत्रमचागमनः? ( बृ० ३।८।८ ) इति चोपाथिमत्ताप्रतिषेधात्‌ । 
नहि निरुपाधिकः शारीरो नाम भवति । तस्मात्परभेव ब्रह्माक्षरमिति निश्चयः ॥१२॥ . 
( ४ इईश्चतिकर्मव्यपदेशाधिकरणम्‌ रू० १३ ) 
~ 0 
ईक्षतिकमव्यपदे शासः ॥ १३॥ 
पदच्छेद--ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌, सः । 

सूत्राथ--( सः ) यः पुनरेतं’ इस श्रृतिमें वह ध्यातव्य परब्रह्म ही है, (ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌) 
क्योंकि “परात्पर पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ इस वाक्यशेषमें ध्येयका दशंन-विषयरूपसे उपदेश है । 

# 'एतट्ठे सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोँकारस्तस्मा ह्विद्ठानेतेनेवायतनेनेकतरमन्वेति' इति 
प्रकृत्य श्रयते~*यः पुनरेतं त्रिमात्रेणो मित्यतेन वाक्षरेण परं पुरुषममिध्यायीत' ( प्रश ५।२, ५) 
इति | किमस्मिन्वाक्ये परं ब्रह्माभिभ्यातव्यमुपदिस्यते आहोस्विदपरमितिं । एतेनैवायतनेन 
परमपर वेकतरमन्वेतीति प्रकृत्वात्संशयः तत्रापरमिद्‌ ब्रह्मेति प्रात्तम्‌। कस्मात्‌ ? स तेजसि 
सूय संपक्रः, 'स सामभिरुन्नीयते ब्रहलोकम्‌' इति च तद्विदो देशापरिन्छिन्नस्य फळस्योच्यमान- 

श्रोता है, मननका विषय नहीं किन्तु मन्ता है, स्वयं अविज्ञात रहकर दूसरोंका विज्ञाता है) यह श्रुति 

अन्यके स्वरूपसे उस आकाश पर्यन्त धारण करनेवाले अक्षंरकी व्यावृत्ति करती है । इसमें अहृष्टत्वादि 
व्यपदेश प्रधानमें भी सम्भव है । परन्तु द्रष्टत्वादि व्यपदेश इसमें सम्भव नहीं है, क्योंकि वह अचेतन 
है । इसी प्रकार 'नान्यदृतोऽस्ति०? ( इस प्रकृत अक्षरसे भिन्न कोई द्रष्टा नहीं है, इससे भिन्न कोई 
श्रोता नहीं है, इससे भिन्न कोई मन्ता नहीं है, इससे भिन्न कोई विज्ञाता नहीं ) यह श्रुति आत्मासे 
भिन्न वस्तुका प्रतिषेध करती है । इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अक्षर शब्द वाच्य नहीं है । क्योंकि 
अचक्षुष्क०? ( वह चक्ष रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित तथा मन रहित है ) इस प्रकार श्रतिने 
अक्षरमें उपाधिमत्त्वका प्रतिषेध किया हे । उपाधिके विना जीवभांव सम्भव नहीं । इससे निश्चित होता 
हे कि अक्षर शब्द वाच्य परब्रह्म ही है ॥ १२॥ 

'एतट्वे सत्यकाम ०? ( पिप्पलाद--हे सत्यकाम ! यह जो ओंकार है वही निश्‍चय पर और 
अपर ब्रह्मा है, अतः विद्वान्‌ इसी ओंकार ध्यानरूप प्राप्ति साधनसे उनमेंसे एकको प्राप्त हो जाता है ). 
इसप्रकार प्रस्तुतकर 'यःपुनरेतं०' ( किन्तु जो उपासक त्रिमात्राविशिष्ट '३* इस अक्षर द्वारः इस 
परमपुरुषका ध्यान करता है ) ऐसा श्रुति कहती हे । क्या इस वाक्यमें घ्यातव्यरूपसे परब्रह्मका 
उपदेश है अथवा अपर ब्रह्मका? इसी 3 रूप प्राष्तिके साधनसे पर और अपर दोनोंमेंसे 
एक ब्रह्मको प्राप्त होता है, इसप्रकार प्रकृत होनेसे संशय होता है। पूर्वपक्षी--ऐसा संशय 
होनेपर ऐसा प्राप्त होता है कि यह ओंकार अपर ब्रह्म है, क्योंकि “स तेजसि०' ( वह 
तेजोमय सूर्य लोकको प्राप्त होता है) 'स साममि०' ( वहाँसे वह सामश्रृतियों द्वारा ब्रह्मालोकमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

$ गत अधिकरणमें वणमें रूढ अक्षर शब्दको जगतको धारण करना इस लिद्धसे “न क्षरति' 
इस योग दृत्तिका आश्रयण कर ब्रह्म विषयक स्वीकार किया गया है । इसप्रकार यहाँ भी देशपरिच्छिन्न फल 
श्रुति लिङ्गसे परशब्दकी किसीकी अपेक्षा परत्व विशिष्ट हिरण्यगमंमें वृत्ति हो, इस दृष्टान्तसंगतिसे 
पूर्वपक्ष है । यहाँ अक्षरात्मक ओंकार विषयक विचार है कि ओंकारसे किसकी उपासना करनी चाहिए । 


अधि० ४ सू० १३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित २१७ 


त्वात्‌ । नहि. पर ब्रह्मतिद्दे शपरिच्छिन्नं फलमच्नुवीतेति युक्तमः सवंगतत्वाप्परस्य ब्रह्मणः । 
नन्वपरत्रह्मपरिग्रहे परं पुरुषमिति विशेषणं नापपद्यत । नेष दोषः; पिण्डापक्षया प्राणस्य 
परत्वोपपत्तेः । इत्येवं & प्राप्ते ऽभिधीयते-परमेव ब्रह्मे हाभिध्यातव्यमुपदि इयते । कस्मात्‌ ? 
ईक्षतिक मंव्यपदेशात्‌ । ईक्षतिदंशंनम । दरशानव्याप्यमीक्षतिकमं । ईक्षतिकर्मत्वेनास्याभि- 
ध्यातव्यस्य पुरुषस्य वाक्यरोषे व्यपदेशो भवति-“स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुष- 
मीक्षते' इ ति। तत्राभिष्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कम भवति; मनोरथकल्पितस्याप्यभिष्याय- 
तिकमेत्वात्‌ | ईक्षतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु लोके कर्म दृष्टमित्यतः परमात्मेवायं सम्यग्दर्शन- 
विषयभूत ईश्षातकर्मत्देन व्यपदि ष्ट इति गम्यते। स एव चेह पर पुरुषशब्दा भ्या मभिध्यातव्य: 
प्रत्यभिज्ञायते । & नन्वभिज्ञाने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु परात्परः, कथमितर इतरत्र प्रत्य- 
भिज्ञायत इति । अत्रोच्यते-परपुरुषशब्दौ तावदुभयत्र साधारणो नचात्र जीवघनशाब्देन 
प्रकृतो ऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परामृद्यते, येन तस्मात्परात्परो ऽयमीक्षितव्यः पुरुषो ऽन्यः 
स्यात्‌ । कस्ताहि जीवघन इति ? उच्यते-घनो मूतिः । जीवलक्षणो घनो जीवघनः 
_सैन्धवखिल्यवद्यः परमात्मनो जीवरूपः खिल्यभाव उपाधिङृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः 
ले जाया जाता है ) इसप्रकार ३५कारको जानने वालेके लिए देशपरिच्छिन्न ( सूयेलोक और ब्रह्म- 
लोक गमनरूप सीमित ) फल कहा जाता है, परत्रह्मवेत्ता देशपरिच्छिन्न फलका भोग करे यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि परब्रह्म सवंगत है । परन्तु अपर ब्रह्मका ग्रहण करनेपर तो 'परं पुरुषम्‌? यह विशेषण 
संगत नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि पिण्ड ( विराट ) की अपेक्षा प्राणमें भी परत्व हो 
सकता है । सिद्धान्ती -एऐसा प्राक्त होनेपर कहते हैं-[ यः पुनरेतं | इस वाक्यमें परब्रह्मका ही अभि- 
ध्यातव्य ( ध्यान करने योग्य ) रूपसे उपदेश है, क्योंकि ईक्षतिका कम कहा गया है । ईक्षति अर्थात्‌ 
दर्शन, ईक्षतिकमं अर्थात्‌ दर्शनविषय।- इस अमिध्यातश्यपुरुषका वाक्यशेषमें दर्शनविषयरूपसे 
व्यपदेश है ~ 'स एतस्माजीवघानात्‌०? ( ओंकारका उपासक जीवघन-हिरण्यगभरूप परसे पर शरीरमें 
प्रविष्ट हुए पुरुष-परमात्माको "मैं ब्रह्मा हे' इसप्रकार देखता है) यहाँपर अतथाभूत-मिथ्यावस्तु भी 
अभिध्यानका विषय होता है, क्योंकि मनोरथसे कल्पित वस्तु मी अमिध्यानका विषय होती है। परन्तु 
ईक्षतिका कमं तो सत्य वस्तु ही लोकमें देखी गई है, इसलिए यथां ज्ञानका विषयरूप यह परमात्मा 
ही ईक्षति कमरूपसे उपदि है ऐसा ज्ञात होता है । और यहाँ वही पर और पुरुष शाब्दोंसे अभिध्यातव्य- 
रूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है । परन्तु अभिध्यानमें परपुरुष कहा गया है और दशंनमें परसे पर, ऐसी 
परिस्थितिमें एककी इतरत्र ( दूसरेमें ) प्रत्यमिज्ञा कंसे होगी? इसपर कहते हैं--पर और पुरुष शब्द 
` तो | 'अक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत’ 'स एतस्माज्ञीवघनात्पराव्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते’ ] इन दोनों 
* वाक्योंमें समान है.। यहाँ .जीवघनं शब्दसे प्रकृत, अभिध्यातव्य पर पुरुषका परामर्श नहीं होता; जिससे 
` कि उस परसे पर यह दशनीय पुरुष 'भिन्न हो । तो जीवघंन कौन है? कहते हैं--घन माने मृति । 
जीवरूप घन वह जीवधन । लवणपिण्डकें समान परमात्माका उपाधिकृत जीवरूप अल्पमाव जो 


«° सत्यानन्दी दीपिका 
% यः पुनरेत' इस वाक्यमें ओंकाररूपसे अभिध्यानका विषय परमात्मा ही है, हिरण्यगभरूप 


| अपर ब्रह्म नहीं, क्योंकि “स एतस्माज्जीवधनात्‌' इस वाक्यशेषमें जीवघन अर्थात्‌ जीव समुहरूप 


। हिरण्यगभंसे भिन्न पर पुरुष ही साक्षात्‌ करने योग्य है । इस श्रृतिमें 'स' शब्दसे पुवं श्रतिमें कथित 
- पैरब्रह्मकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है । इसलिए परमात्मा ही यहाँ अमिध्यातव्य है । 


& यद्यपि ब्रह्मलोक जीवघन नहीं है, तो भी जीव समुदायका समष्टिरूप हिरण्यगमं ब्रह्मलोकका 
स्वामी है, इसलिए परम्परा सम्बन्धरूप लक्षणावृत्तिसे ब्रह्मलोकको भी जीवघन कहा जाता है । 


ew भ के 
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सोऽत्र जीवघन इति । अपर आह-“स साममिसन्नीयते ब्रह्मलोकम' इत्यतीतानन्तरवाकयनिदिष्टो 
यो ब्रह्मलोकः परञ्च लोकान्तरेभ्यः सोऽत्र जीवघन इत्युच्यते । जीवानां हि सवेषां करण- 
परिवृत्तानां सर्वकरणात्मनि हिरण्यगभे ्रह्मलोकनिवासिन्ि संघातोपपत्तेर्भवति ब्रह्मलोको 
जीवघनः । तस्मात्परो यः परमात्मेक्षणकर्मभूतः स एवाभिभ्यानेऽपि कर्मभूत इति गम्यते। 
& परं पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरित्रह एवाबकल्पते । परो हि पुरुषः परमात्मेव 
भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्ति; “पुरुषान्न परं किंचत्‌ खा काष्ठा सा परा गति” इति च 
श्रुत्यन्तरात्‌ । “परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः’ इति च विभज्य, अनन्तरमोंकारेण परं पुरुषम- 
भिष्यातव्यं ब्रवन्परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति। “यथा पादोदरस्त्वचा विनिमुंच्यत एवं ह चे 
स पाप्मना विनिमुंच्यते' इति पाप्मविनिमोकफलवचनं परमात्मानमिहाभिभ्यातब्यं सूचयति। 
अथ यदुक्तं-परमात्माभिष्यायिनो न देशपरिच्छिन्नफलं युज्यत इति, अत्रोच्यते-त्रिमात्रेणो- 
कारेणालम्बनेन परमात्मानममिभ्यायतः फलं ब्रहमलोकप्रासिः, क्रमेण च सम्यग्द्‌रांनोत्प- 
त्तिरिति क्रममुकत्यभिप्रायमेतद्भविष्यतीत्यदोषः ॥ १३ ॥ 


विषय ओर इन्द्रियोंस पर है वही यहाँ जीवघन कहलाता है । दूसरा इस विषयपर कहता है--'स 
सासमिः”० ( वह उपासक साम अभिमानी देवता द्वारा ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है ) इस अव्यवहित 
पुवंवाक्यसे निदिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य लोकोंसे पर है वही यहाँ जीवधन कहा जाता है । ब्रह्मलोक 
निवासी सर्वेन्द्रियात्मक हिरण्यगर्भ इन्द्रियोंसे घिरे हुए समी जीवोंका समष्टिरूप है, इसलिए ब्रह्मलोक 
` जीवधन है, इससे ऐसा ज्ञात होता है कि पर पुरुष जो परमात्मा दर्शनका, विषयभूत है वही अमि- 
ध्यानमें मी कमभूत है। और 'परं पुरुष! यह विशेषण परमात्माका ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, 
क्योंकि परपुरुष परमात्मा ही है जिससे पर और कुछ नहीं है, 'पुरुषान्नं परं०' ( पुरुषसे पर कुछ 
नहीं है वह परम अवधि और परम गति है ) यह दूसरी श्रुति है। 'परं चापरं०' ( जो ओंकार है वह 
पर और अपर ब्रह्म ) ऐसा विभाग करके अनन्तर ओंकार द्वारा परपुरुषको अभिध्यातव्य कहती 
हुई परत्रहाको ही परपुरुषरूपसे ज्ञान कराती है । “यथा पादोदरस्त्वचा०' (जसे सपं काँचुलीसे विनिर्म॑क्त 
होता है वसे वह उपासक पापसे मुक्त हो जाता है ) इसप्रकार पापसे वितिमुक्तिछपी फलका कथन 
यहाँ परमात्माको अभिध्यातव्यरूपसे सूचित करता है। जो यह कहा गया है कि परमात्माका अभि- 
ध्यान करनेवालेके लिए देश परिच्छिन्न फल युक्त नहों है, तो इसपर कहते हैं---तीन मात्रावाले 
ओंकाररूप आलम्बनसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासकको ब्रह्म लोककी प्राप्ति और क्रमसे 
तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिरूप फल प्राप्त होता है। यहाँ क्रम मुक्तिके अभिप्रायसे यह हो जायगा । इसलिए 
[ देशपरिच्छिन्न फल प्राप्ति ] कोई दोष नहीं है ॥ १३ ॥ 


| सत्यानन्दी दीपिका । 
क ओङ्काररूपसे परमात्माका अमिध्यान करनेवाले उपासक स्वगलोकसे होकर ब्रह्म लोकको 


प्राप्त होते हैं, वहाँ ब्रह्माकी अवस्थिति पर्यन्त ऐश्वयं सुखका अनुभव करते हैं। साथ-साथ ब्रह्म- 
जिज्ञासुओंको ब्रह्माद्वारा 'तत्तमसि” “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे आत्मेकत्वरूप उपदेश 
प्राप्त होता है । जिससे आत्मसाक्षात्कारकर महाप्रलयमें ब्रह्माके साथ कैवल्य मुक्तिको प्राप्त करते हैं। 
इस विषयमें “ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले पराम्धताः परिमुच्यन्ति सव? ( मुण्ड० ३।२।६ ) ज्ञानादेव तु 
कैवल्यम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । इसप्रकार ओङ्काररूपसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासकोंके 
' लिए क्रम मुक्तिके अभिप्रायसे ब्रह्मलोककी प्राप्तिरूप परिच्छिन्न फल श्रृतियोंमें कहा गया है इसलिए 


ओोड्कारसे परमेश्वरका ही अभिध्यान करना चाहिए हिरण्यगभंका नहीं । पुवपक्षमें ओङ्कारसे अपर ब्रह्म 
( हिरण्यगम ) की उपासना फल है, सिद्धान्तमें परब्रह्म (ईश्वर) की उपासना फल है ॥ १३ ॥ 


My 
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( ५ दहराधिकरणम्‌ सू० १४-२१ ) 
दहर उत्तरेभ्यः ॥१४॥ 

पदच्छेद्‌--दहरः, उत्तरेभ्यः । 

सूत्राथं--( दहरः ) 'अथ यदिदमस्मिन्‌’ इत्यादि श्रृतिमें पठित दहराकाश परमात्मा ही है, 
( उत्तरेभ्यः ) क्योंकि 'यावान्ता अयमाकारास्तावानोषोऽन्तहंदय’ इत्यादि वाक्यरोषगत आकाशोप- 
मानत्वादि हेतुओंका प्रतिपादन है । 

88 अथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइम दहरोऽस्मिन्नन्तराकारास्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वे- 
व्यं तद्वाच विजिज्ञासितव्यम्‌? ( छा० ८।१।१ ) इत्यादिवाक्यं समाम्नायते! तत्र योऽयं दहरे 
हृदयपुण्डरीके दहर आकाशाः श्रुतः ख कि भूताकाशः, अथवा परमात्मेति संदाय्यते। कुतः 
संशयः ? आकाइाब्रह्मपुरशाब्दाभ्याम्‌। आकाशाशाब्दो ह्ययं भूताकाशे पर स्मिश्र प्रयुज्यमानो 
दृश्यते | तत्र कि भूताकाश एव दहर: स्यात्‌, किंवा पर इति संशयः । तथा घ्रह्मपुरमिति- 
कि जीवो ऽत्र ब्रह्मनामा तस्येदं पुरं शरीरं ब्रह्मपुरम्‌, अथवा परस्यैव ्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति । 
तत्र जीवस्य परस्य वाऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दहराकाशात्वे संशयः । के तत्राकाशदाब्द स्य 
भूताकारो रूढत्वाद्भूताकाश एव च दहरशाब्द इति प्राप्तम तस्य च दहरायतनापेक्षया 
दहरत्वम्‌ । 'यावान्वा अयभाकाशस्तावानेषोऽन्तहृदय आकाशः’ इति च बाह्याभ्यन्तरभावक्कत- 
भेदस्योपमानोपमेयभाबः, द्यावापूथिव्यादि च तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌; अवकाशात्मनाका- 


“अथ यदिदमस्मिन्‌०' ( अब इस ब्रह्मपुर-शरीरमें जो यह सूक्ष्म कमलाकार गृह है उसमें जो 
सुक्ष्म आकाश है. उसके भीतर जो वस्तु है उसका अन्वेषण करना चाहिए उसकी विशेष जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुति वाक्य हें । यहाँ सूक्ष्म हृदय कमलमें जो यह दहर-अल्प आकाश सुना 
जाता है | क्या वह भूताकाश है वा विज्ञानात्मा है अथवा परमात्मा है, ऐसा संशय होता है। संशय 
क्यों होता है ? इससे कि श्रृतिमें आकाश और ब्रह्मापुर शब्द हैं। यह आकाश शब्द ही भूताकाश 
और परब्रह्ममें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। इससे संशय होता है कि क्या यहाँ दहर भूताकाश ही 
है अथवा परब्रह्म ? उसीप्रकार ब्रह्मपुरम क्या यहाँ जीवका ही नाम ब्रह्म है, उसका पुर होनेसे यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, अथवा परब्रह्मका ही पुर होनेसे ब्रह्मपुर है? यहाँ संशय होता है कि जीव ओर 
परब्रह्म इन दोनोंमें से कौन पुरस्वामी दहराकाश है? पूर्वपक्षी--यहाँ आकाश शब्द भूताकाशमें 
रूढ है, इससे दहररब्द भूताकाशका वाचक है ऐसा प्राप्त होता है। अल्प आयतनकी 
अपेक्षा उसमें दहरत्व-अल्पत्व है । 'यावान्वा०' ( जितना यह भूताकांश है उतना ही हूदयके 
भीतर यह दहराकाश. है ) इस प्रकार बाह्य ओर आभ्यन्तरमाव कृत भेदको लेकर अर्थात्‌ कल्पित 
भेदको लेकर उपमानोपमेयभाव है और यु, पृथिवी आदि उसके भींतर स्थित हैं, क्योंकि अवकाश- 

| ___ सत्यानन्दी-दीपिका 

# अथ यदिदमस्मिन' इस श्रुतिस्थ अथ” शब्द भूमा विद्याके अनन्तर दहरविद्याको सूचित 
करता है । ब्रह्मकी अभिव्यक्तिका स्थान होनेसे इस शरीरको ब्रह्मपुर कहा जाता है । जेसे पूर्वाधि- 
करणमें 'पर पुरुष? शब्द ब्रह्ममें रूढ होनेसे परब्रह्म उपास्य कहा गया है, वसे “अथ यदिदमस्मिन्‌' 
यहाँ आकाशशब्द भूताकाशमें रूढ होनेसे भूताकाश उपास्य होना चाहिए इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
पुवपक्ष करते हैं । 

# भूताकाश दहराकाश है, ऐसा पूर्वपक्षीके द्वारा मानमेपर शङ्का होती है--भूताकाश अल्प 
कैसे हो सकता है? एक होनेसे उसमें उपमान-उपमेयमाव कँसे? और “उभे अस्मिम्‌ द्यावाएथिवी 


२२० त्रह्मसूत्-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


शस्येकत्वात्‌, अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम; ब्रह्मपुरशब्दात्‌ । जोवस्य हीदं पुरं सच्छरीरं 
ब्रह्मपुरमित्युच्यते; तस्य स्वकमणोपाजितत्वात्‌ । भक्त्या च तस्य ब्रह्मशब्दवा च्यत्वम्‌। नहि 
परस्य ब्रह्मणः शरीरेण स्वस्वामिभावः संबन्धो5स्ति । तत्र पुरस्वामिनः पु रैकदे शे $वस्थानं 
इष्टम्‌, यथा राशः । मनउपाधिकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हृदये प्रतिष्ठितमित्यतो जीवस्येवेदं 
हृद्येऽन्तरावस्थानं स्यात्‌। दहरत्वमपि तस्येव आराग्रोपमितत्वादचकर्पते। आकाशोपमि- 
तत्वादि च ब्रह्माभेदविवक्षया भविष्यति । न चात्र दह रस्याका दास्यान्वेष्टव्यत्वं चिजिज्ञासित- 
व्यत्यं च श्रूयते । 'तस्मिन्यदन्तः इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति। अत उत्तरं बूमः 
परमेश्वर एवात्र दहराकाशो भवितुमर्हति, न भूताकाशो जोवो वा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो 
वाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः । तथाहि-अन्वेष्टव्यतयाभिहितस्य दहरस्याकाइास्य "तं चेदूबयु 
इत्युपक्रम्य किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌' इत्येचमाक्षेपपूर्वंकं प्रतिसमा- 
धानवचनं भवति-- स बयाद्यावान्वा अयमाकाशरस्तावानेषोऽन्तह्दय आकाश उभे अस्सिन्द्यावा- 
पृथिवी अन्तरेव समाहिते' ( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकद्‌हरव्वेन प्रा्तदहरत्वस्या- 
काशस्य प्रसिद्धाकाशोपम्येन दहरत्वं निवतंयन्भूताकादात्बं दह रस्याकाशास्य निवर्तयतीति 


रूपसे आकाश एक है । अथवा जीव दहर शब्द वाच्य है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि ब्रह्मपुर 
शब्द हे । जीवका ही पुर होता हुआ यह शरीर ब्रह्मापुर है, ऐसा कहा जाता हे, कारण कि 
जीव उसे अपने कर्मोसे उपाजित करता हे । और गोणवृत्तिसे जीव ब्रह्मा शब्द वाच्य है। परब्रह्मका 
तो शरीरके साथ स्वस्वामिभाव सम्बन्ध भी नहीं हे । रोकमें मी देखा जाता है कि नगरका 
स्वामी नगरके एक भागमें रहता है, जसे राजा राजधानोके एक भाग राजगृहमें रहता है । मन 
उपाधिक जीव है, मन प्रायः हूदयमें रहता है, इससे जीवका ही हृदयके मोतर अवस्थान हो सकता है । 
आराग्र भागसे उपमित होनेसे उसमें ही दहरत्व मी. उपपन्न होता है । आकाशके साथ उसकी उपमा 
आदि तो ब्रह्माके साथ अभेद विवक्षासे होगी । और 'तस्मिन्यद्न्तः' यहाँ दहर आकाशमे अन्वेष्टव्यत्व 
तथा विजिज्ञासितव्यत्व भी नहीं सुना जाता । किन्तु परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है अर्थात्‌ 
आभ्यन्तर वस्तुके आधाररूपसे दहराकाइाका ग्रहण किया गया है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें हम कहते 
हैं--यहाँ परमेश्वर ही दहराकाश होने योग्य है, भताकाश अथवा जीव नहीं, किससे? इससे, कि 
वाक्यशेष गत इस प्रकारके हेतु हैं । जसे कि अन्वे्टव्यरूपसे अभिहित दराकाशका 'तं चेदून युः? ( 

आचायसे यदि शिष्य गण कहें ) ऐसा उपक्रमकर “कि तदत्र विद्यते०' ( यहाँ वह क्या है जो अन्वेष्टव्य 
ओर विशेषरूपसे जिज्ञासितव्य है ) इस प्रकार आक्षेपपूवक उसका ( वह कहे कि हे शिष्प ! जितना यह 
बाह्य आकाश है उतना ही हूदयके आभ्यन्तर यह आकाश है यु लोक और पृथिवी दोनों उसके अन्तर 
स्थित हूँ) इत्यादि प्रतिसमाधान वचन है। इस वाक्यसे यह ज्ञात होता है कि हृदय कमलके 
अल्पत्वसे जिसको अल्पत्व प्राप्त हुआ है उस आकाइमें प्रसिद्ध आकाराके साहश्यसे अल्पत्वकी निवृत्ति 
करते हुए आचाय दहराकारामें भूताकाशत्वकी भी निवृत्ति करते हें । यद्यपि आकाश शब्द भूताकाशमें 


सत्यानन्दी-दी 
अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्च वायुश्च’ ( छा० ८।१।३ ) ( इसमें द्य और पृथिवी दोनों अन्तर रहते ही 


हैं एवं अग्नि ओर वायु दोनों आभ्यन्तर रहते हैं ) इस प्रकार आकाश सबका आश्रय किस प्रकार है? 
इन तीन शद्काओंका समाधान “तस्य' इत्यादि भाष्यसे पूवपक्षीने किया है । जेसे हृदय रूप अल्प 
आश्रयको अपेक्षा भूताकादामें . दहरत्वःअल्पत्व है, ध्यानके लिए कल्पित भेदको लेकर उपमान- 


' उपमेयमाव है, और स्वयं एक होनेसे सत्रका आश्रय भी है। परन्तु “एष आतमा” ( यह आत्मा है ) 
आत्मशब्द भूताकारामें नहीं है, इस अरुचिसे 'अथवा' से पूवपक्षीने जीव पक्षका ग्रहण किया है । 
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गम्यते । यद्यप्याकाशशब्दो भूतकारो रूढः तथापि तेनेव तस्योपमा नोपपद्यत इति भूता- 
कादाशडा निवर्तिता भवति। &नन्वेकस्याप्याकाइास्य बाह्याभ्यन्तरत्वकल्पितेन भेदेनोपमानो 
पम्मेयभावः संभवतीत्युक्तम्‌। नेवं संभवति, अगतिका हीयं गतिः; यत्कारपनिकमेदाश्रयणम्‌। 
अपि च कल्पयित्बापि भेदसुपमानोपमेयभावं वणयतः परिच्छिन्नत्वादभ्यन्तराकाइास्य न 
बाह्याकाशापरिमाणत्वमुपपद्येत। ननु परमेश्वरस्यापि 'ज्यायानाकाशात्‌’ (शत० ्रा० १०।६।३।२) 
इति श्रत्यन्तरान्ने चाकाशपरिमाणत्वमुपपद्यते । नेष दोषः; पुण्डरी कवेष्टनप्राप्तदहरत्व निदृत्ति 
परत्वाद्वाक्यस्य न तावत्त्वप्रतिपादनपरत्वम्‌ । उभयप्रतिपादने हि वाक्यं भियेत। नच 
कल्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टित आकारोकदेरो यावापृथिव्यादीनामन्तःलमाधानमुपपद्यते। ‘एष 
आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विरृत्युविश्ञोकोविजिधत्सो5पिपास सत्यकामः सत्यसंकल्प इति चात्म- 
त्वापहतपाप्मत्वादयश्च गुणा न भूताकारो संभवन्ति। # यद्यप्यात्मशाब्दो जीवे संभवति, तथा- 
पीतरेभ्यः कारणेभ्यो जीवाराङ्कापि निवतिता भवति। न द्यपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपमितस्य 
गीवस्य पुण्डरीकवेष्टनङृतं दहरत्वं शक्यं निवतयितुम्‌। ब्रह्माभेद विवक्षया जीवस्य 
सर्वगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌-यदात्मतया जीवस्य सरवंगतत्वादि विवक्ष्येत, तस्येव ब्रह्मणः 


रूढ है, तो भी उसीके साथ उसकी उपमा उपपन्न नहीं होती अर्यात्‌ किसो भी वस्तुकी अपने ही साथ 
उपमा नहीं हो सकती । दहर आकाश भूताकाश हे यह शङ्का भी निवृत्त होती है । पूवपक्षोने यह 
कहा है कि एक आकारामें मी बाह्य ओर आभ्यन्तर कल्पित भेदसे उपमान-उपमेयभाव हो सकता है, 
परन्तु ऐसा सम्मव नहीं हैं, क्योंकि जो काल्पनिक भेदका आश्रय है यह तो अगतिका गति है । और 
दूसरी बात यह भी हे कि भेदकी कल्पना करके उपमोन-उपमेयभावका वणन करनेवाले मतमें 
आभ्यन्तर आकाश परिन्रिछिन्न होनेसे बाह्माकाशके समान परिमाणवाला नहीं हो सकता । परन्तु 
'उ्यायानाकाशातू०' ( आकाशसे भी अधिक ) इस दूसरी श्रतिसे परमेश्चरमें भी आकाशके समान 
परिमाणत्व युक्त नहीं है। सि०--यह दोष नहों है, क्योंकि यह वाक्य पुण्डरोकके वेष्टनसे प्राप्त 

पत्वकी निवृत्तिके लिए है भूताकाशमें समान परिमाणका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है। दोनोंके 
प्रतिपादनमें . वाक्यभेद हो जाएगा । और पुण्डरोकसे वेष्टित कल्पित भेदवाले आकाशके एक देशमें 
दुलोक और पृथिवी आदिका अन्तरवस्थान उपपन्न नहीं होगा "एष आव्मापहतपाप्मा०' ( यह 
आत्मा पापसे रहित है, जरा, मरण और शोकसे रहित, भूख और प्याससे मुक्त, सत्यकाम, सत्य- 
संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व, पापरहितत् आदि: गुण भूताकाशमें सम्भव नहीं हें । यद्यपि 
आत्मशब्दका जीवमें प्रयोग सम्मव है, तो भी अभ्य कारणोंसे जीव विषयक आशङ्का निवृत्त हो जाती 
है। उपाधिसे परिच्छिन्न और आरके अग्रभागसे उपमित जीवमें कमलवेष्टनकृत अल्पत्वका निवारण 
नहीं किया जा सकता । यदि ब्रह्मके साथ अभेदको विवक्षासे जीवमें सवगतत्वादिकी विवक्षा क्रोतो 


सत्यानन्दी-दीपिका 


१ दहराकाशके अल्पत्वकी निवृत्ति और भूताकाशके समान परिमाण, इस प्रकार एक वाक्यके 
दो अथ माननेसे वाक्यभेद रूपी दोष होता है । यह दोष यहाँपर नहीं है, क्योंकि 'ज्यायानाकाशात्‌० 


यह वाक्य कमलवष्टनसे प्राप्त अल्पत्वकी निवत्ति परक है, आकाशके समान परिमाण प्रतिपादन 
परक नहीं है, इमलिए दहराकाश परमेश्‍वर ही है भताक्राश नहीं । 


# अब सिद्धान्ती जीव विषयक शङ्काको निवृत्त करते हुँ--यद्यपि आत्मत्व धर्म जीवमें है, तो 
मी सत्थकामत्व पापरहितत्व आदि धमं उसमें नहीं हैं। इसलिए दहर शब्दसे जीवका ग्रहण सम्भव नहीं 
है अपितु ब्रह्मका ग्रहण ही सम्भव है । यद्यपि जीवमें हृदयरूप उपाधिसे दहरत्व है तो मी “ज्यायाना- 
काशात्‌' यह वाक्याथ उसमें संगत नहीं हो सकता, क्योंकि जीव परिच्छिन्न है । 


२२२ अह्मसत्र-शांडररभांष्य [ अ० १ पा० रे 


साक्षात्सवगतत्वादि विवक्ष्यतामिति युक्तम्‌। यदप्युक्त-त्रह्मपुरमिति जीवेन परस्योपलक्षि 
तत्वाद्वाज्ञ इव जीवस्येवेदं पुरस्वामिनः पुरेकदेदावर्तित्वमस्त्विति । अत्र ब्रूम:--परस्य वेदं 
ब्रह्मणः पुरं सच्छरीरं ब्रह्मपुरमित्युच्यते, ब्रह्मशब्दस्य तस्मिन्मुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेणा- 
नेन संबन्धः:उपलब्ध्यधिष्ठानत्वात्‌। स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरशियं पुरुषमीक्षते’ (प्रर ५५) 
स वा अयं पुरुषः सर्वासु पूषु पुरिशयः’ ( बृ० २।५।१८ ) इत्यादिश्चतिभ्यः । अथवा-जीवपुर 
एवास्मिन्त्रह्म संनिहितमुपलक्ष्यते । यथा शालग्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्वत्‌ । 'तथथेह 
कमचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुन्न पुण्यचितो लोकः क्षीयते' ( छा० ८१६) इति च कमंणा- 
मन्तवत्फलत्वसुकत्वा 'अथ य इहात्मानमनुविद्य त्रजन्त्येतांश्च सत्यान्कामांस्तेषां सवेषु लोकेषु काम- 
चारो मवति' इति प्रकृतदहराकाशविज्ञानस्यानन्तफत्वं वदन्‌ परमात्मत्वमस्य सूचयति । 
यदप्येतदुक्त-न द हरस्याकारास्यान्वेष्टव्तत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च श्रतं; परविशेषणत्वेनो 
पादानादिति, अत्र ब्रमः यद्याकाशो नान्वेष्टव्यत्वेनोक्त स्यात्‌ “यावान्वा अयमाकाशस्तावा- 
नेषोऽन्तहंद्य आकाशः ' इत्याद्याकाशर्वरूपप्रदशनं नोपयुज्येत। #नन्वेतदप्यन्तरवतिवस्तुसद्भाव- 
प्रदशोनायव प्रदर्‍यते । तं चेद्बयुय दिदमस्मिन्मह्मपुरे दहर पुण्डरीकं वेशम दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश 


आत्मरूपसे अर्थात्‌ ब्रह्यके साथ अभेद मानकर जीवमें सवंगतत्वादि धर्मोकी विवक्षा करनेकी अपेक्षासे 
यही अधिक युक्त है कि उस ब्रह्माके ही साक्षात्‌ सवंगरत्वादि धर्मोको विवक्षा करो । जो यह कहा गया 
है कि 'ब्रह्मपुरम्‌’ में जीवसे शरीर रूपी पुरका सम्बन्ध होनेसे राजाके समान पुरके स्वामी जीवका ही 
पुरके एक भागमें रहना सम्भव है। इस विषय पर हम कहते हैं--परब्रह्मका ही पुर होता हुआ यह 
शरीर .ब्रह्मापुर है, ऐसा कहा जाता है, क्योंकि परब्रह्दामें ब्रह्म शब्द मुख्य है । उसका मी इस पुरके 
साथ ( कल्पित ) सम्बन्ध है, कारण कि वह उसके उपलब्धिका स्थान है । 'स एतस्माजीवघनात्‌०' 
( वह उपासक इस पर जीवधन [ हिरण्यगर्भ ] से भी पर-उत्कृष्ट और शरीरमें प्रविष्ट परमात्माका 
दर्शन करता है) और “स वा अयं पुरुषः०' ( वह पुरुष सब शरीरोंमें वर्तमान हुदयमें रहनेके कारण 
पुरिशय कहलाता है ) इत्यादि श्रृतियाँ हें । अथवा जसे शालमग्राममें विष्णु संनिहित है, वसे इस 
जीवपुरमें ही ब्रह्म संनिहित उपलक्षित होता है । 'तद्यथेह०' ( जिस प्रकार यहाँ कमसे सम्पादित फल 
क्षीण हो जाता है उसी प्रकार परलोकमें अग्निहोत्र आदि पुण्यसे उपाजित स्वगंलोक आदि फल क्षीण 
हो जाता है) इसप्रकार कर्मोका फल नश्वर कहकर 'अथ य इह०' (जो यहाँ आत्मा-दहरका तथा उसकै 
आश्रित सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि गुर्णोका शास्त्र और आचायके उपदेशके अनुसार ध्यानसे 
अनुभवकर परलोकमें जाते हैं वे सावभौम राजाके समान सब लोकोंमें यथेच्छ विहार करनेवाले 
और अभीष्ट वस्तुको प्राप्त करनेवाले - होते हैं ) इसप्रकार प्रकृत दहराकाशके विज्ञानका फल अनन्त 
कहकर श्रुति दहाराकश परमात्मा है, सूचित करती है । दहराकाशका अन्वष्टव्य तथा विजिज्ञासितव्य- 
रूपसे श्रवण नहीं है, क्योंकि परके विरोषणरूपसे उसका ग्रहण है । ऐसा जो पूवपक्षीने कहा है, उस- 
पर हम कहते हैं--यदि. दहराकाश अन्वेष्टव्यरूपसे न कहा गया होता, तो 'यावान्वा०' ( जितना यह 
बाह्य आकाश है उतना ही हृदयान्तगंत वह आकाश है ) इत्यादि आकाश स्वरूपका प्रदर्शन उपयुक्त 
नहीं होता । परन्तु यह भी अन्तवंतीं वस्तुके सद्भाव प्रदशंनके लिए दिखलाया जाता है, क्योंकि 
'तं चेद्‌ नूयु.दिदमस्मिन्‌०' ( उस आचायंसे यदि शिष्यगण पूछें कि इस ब्रह्मपुरमें जो सूक्ष्म कमलाकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

यहाँ दहर आकाश शब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना चाहिए । पूवपक्षमें भूताकाश आदिकी 

उपासना फल है और सिद्धान्तमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाद्वारा निगुण ब्रह्मका साक्षात्कार फल है ॥१४॥ 


अघि० ५ स्‌० १५ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२३ 


किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टब्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌ इत्याक्षिप्य परिहारावसर आकाशोपम्योप- 
क्रमेण द्यावपृथिव्यादीनामन्तः समाहितत्वदर्शनात्‌। नेतदेवम; एवं हि सति यदन्तः- 
समाहितं द्यावापृथिव्यादि तदन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितव्यं चोक्तं स्यात्‌, तत्र वाक्यशोषो नोप- 
पद्येत । 'अस्मिन्कामाः समाहिताः’, "एष आत्माऽपहतपाप्मा’ इति हि प्रकतं द्यावाप्थिव्यादि- 
समाधानाधारमाकाशामाङ्ष्य अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्च सत्यान्कामान्‌' इति 
समुञ्चयार्थंन चशब्देनात्मानं कामाधारमाध्रितांश्च कामान्विज्ञे यान्वाक्यशेषो दर्शयति। 
तस्माद्वाक्योपक्रमेऽपि दहर एवाकाझो हृदय पुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः समाहिते एथि- 
व्यादिभिः सत्येश्चकामेविज्ञेय उक्त इति गम्यते। स चोक्ते भ्यो हेतुभ्यः परमेश्वर इति ॥१४॥ 
गतिशब्दाभ्यां तथाहि इष्टं लिङ्ग च ॥ १५ ॥ 

पदच्छेद-गतिशब्दाभ्याम्‌, तथाहि, दृश्मू, लिङ्गम्‌, च । 

सूत्रार्थ--( गतिशब्दाभ्याम्‌ ) इमाः सर्वाः प्रजा’ इस श्रुतिमें गमन और ब्रह्मलोक शब्दोंसे 
ज्ञात होता है कि दहर ब्रह्मा ही है। ( तथाहि दृष्टम्‌ ) इसीप्रकार सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति” 
इस अन्य श्रतिसे मी जीवगम्य ब्रह्मा प्रतिपादित होता है । ( लिङ्गं च ) एवं श्रुति प्रतिपादित जीवोंका 
प्रतिदिन ब्रह्मलोकमें गमन असम्भव है, इसलिए “ब्रह्म॑ेव लोकः ब्रह्मलोक)” इस कमंधारय समाससे 


सामानाधिकरण्य ग्रहणमें प्रतिदिन गमन ही लिङ्ग है, अर्थात्‌ ब्रह्मका ज्ञापक हेतु है । और सूत्रस्थ 'च' 
शब्दसे निषादस्थस्पतित्याय मी सामानाधिकरण्यके ग्रहणमें सूचित होता है । 


दहरः परमेश्वर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम्‌ । तु एवोत्तरे हेतव इदानी प्रपञ्चयन्ते। 
इतइच परमेश्वर एव दहरः, यस्माइहरवाक्यशेषे परमेश्वरस्यैव प्रतिपादको गतिशब्दौ 
भरवतः-'इभाः सर्वाः प्रजा अहरहगंछन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विदन्ति’ (छा० ८।३।२) इति। तत्र प्रकृतं 
दहरं ्रह्मलोकदाब्देनाभिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना 


गृह है, उसमें जो अल्प अन्तराकारा है उसके भीतर वह क्या वस्तु है जो अन्वेषण करने योग्य 
मौर विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है ) ऐसा आक्षपकर परिहार करते समय [ 'यावान्वा' इस 
मन्त्रसे ] आकाश साहद्यके उपक्रमसे यलोक, परथिवी आदिका अन्तरवस्थान दिखलाया है । सिद्धान्ती- 
ऐसा नहीं है, क्योंकि ऐसा होनेपर तो उसके अन्तरवस्थित जो यलोक पृथिवी आदि हैं वे अन्वेष्टव्य 
तथा विजिज्ञासितव्यरूपसे उक्त होंगे, ऐसी स्थितिमें वाक्यहेष उपपन्न नहीं होगा । 'अस्मिन्कामाः०? 
(उसमें अभिलाषाएं-कामनाएँ अवस्थित हैं) 'एष आत्मा०' (यह आत्मा पाप मुक्त है) इसप्रकार प्रकृत 


यलोक, पृथिवी आदि जिसमें स्थित हैं उस आकारशकी अनुवृत्ति करके 'अथ य इह०' (यहाँ जो 
भात्माका और इन सत्यकामोंका आचायके उपदेशानुसार ध्यान पूवंक अनुमव.कर परलोकमें जाते 


हैं) इस तरहसे यह वाक्यशेष समुच्चयवाचक “च' शब्दसे कामोंके आधार आत्मको और उसके 
आश्रित कामोंको विज्ञेयरूपसे दिखलाता है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि वाक्यके उपकममें मी हृदय- 
कमल जिसका आधार है वह दहराकाश ही अन्तः स्थित हुए पुथिवी आदिके साथ तथा . सत्यकामोंके 
साथ विज्ञेय कहा गया है । अतः इन उक्त हेतुओसे सिद्ध होता है वह दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१४॥ 

वाक्यशेष गत हेतुओंसे दहर परमेश्‍वर ही है, ऐसा पुव कहा गया है। अब उन्हीं आगे आने- 
वाले हेतुओंका विस्तारसे वर्णन किया जाता है । इससे मी परमेश्‍वर ही दहर है, क्योंकि 'इमाः सर्वाः 
प्रजा०' ( ये सब जीव हुदयान्तगंत दहराकाश नामक ब्रह्मलोकको सुषक्षिमें प्रतिदिन प्राप्त होते हैं 


किन्तु अनादि अज्ञानसे आवृत्त उसको नहीं जानते ) इसप्रकार दहर वाक्यरोषमें गति और शब्द 
परमेश्वरके प्रतिपादक हैं । इसमें प्रकृत दहरका ब्रह्मलोक शब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजा शब्द 


वाच्य जीवोंकी कही हुई गति दहरमें ब्रह्मात्वका ज्ञान कराती है अर्थात यह अवगत होता है कि 


२२४ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० १ पा० रे 


दहरस्य ब्रह्मतां गमयति । तथा ह्यहरहजीवांनां सुषुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमन रष्टं धुत्यन्तरे- 
“संता सोम्य तदा संपन्नो भवति’ (छा० ६।८।१) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गाढं सुषुप्तमा- 
चक्षते-त्रह्मभूतो ब्रह्मतां गत: इति। तथा ब्रह्मलोकराब्दोऽपि प्रकृते दहरे प्रयुज्यमानो 
जीवभूताकाइादाङ्ां निवर्तयन्त्रतामस्य गमयति। ननु कमलासनलोकमपि त्रह्मलोकशब्दो 
गमयेत्‌! गमयेद्यदि ब्रह्मणो लोक इति षष्टीसमासवृत्त्या व्युत्पाद्येत, सामानाधिकरण्यः 
वृत्त्या तु व्युत्पाद्यमानो ्रह्मेच लोको त्रह्मलोक इति परमेव ब्रह्म गमयिष्यति । एतदेच 
चाहरहत्रह्मलोकगसनं दष्टं ब्रह्मलोकशब्द्स्य सामानाधिकरण्यतृत्तिपरिश्रहे लिङ्गम्‌ । 
ह्यहरहरिमाः प्रजाः कायब्रह्मलोक॑ सत्यलोकाख्यं गच्छन्तीति शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥१५॥ 
धृतेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्नुपलब्धेः ॥ १६ ॥ 
पदच्छेद--धतेः, च; महिम्नः, अस्य, अस्मिन्‌, उपलब्धेः । 
सूत्रार्थ--( धृतेः), अथ य आत्मा०' इस श्रृतिमें उक्त धृति, ( च ) और “एष भूतपालः 
( अस्य महिम्नः ) सब लोकोंको धारण करनेकी महिमा (अस्मिनु ) परमात्मामें ( उपलब्धे: ) उपलब्ध 
होनेसे दहराकाश परमेश्वर ही है । 
$ श्रुतेश्च हेतोः षरमेदवर एवायं दहरः । कथम्‌ ? 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इति हि 
प्रकृत्याकाशोपस्यपूर्वकं त स्मिन्सर्वलमाधानमुकत्वा तस्मिन्ने व चात्मशब्दं प्रयुज्यापहतपाप्म- 
र्वादिगुणयोगं चोपदिश्य तमेवानतिदृत्तप्रकरणं निदिशति-- अथ य आत्मा स सेतुरविष्टति- 
रेषां लोकानामसंभेदाय” (छा० ८।४।१) इति। तत्र विधृतिरित्यात्मशब्द्सामानाधिकर ण्या- 
दहराकाश ब्रह्मा है.। इसी प्रकार 'सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! जब जीव सोता है तब सत्‌के साथ सम्पन्न 
होता है ) इत्यादि अन्य श्रृतियोंमें सुषुप्ति अवस्थामें प्रतिदिन जीवोंका ब्रह्म विषयक गमन देखा जाता 
है । लोकमें भी गाढ़ सुषुप्त पुरुषको ब्रह्मीभूत' ब्रह्मात्वको प्राप्त हुआ कहा जाता है । इसीप्रकार प्रकृत 
दहरमें प्रयुक्त हुआ ब्रह्मलोक शब्द भी दहरमे जीव और मूताकाशकी आशङ्काको निवृत्त करता हुआ 
दहराकाश ब्रह्म है बोध ( ज्ञान ) कराता हे । परन्तु ब्रह्मलोक शब्द तो हिरण्यगमं~-ब्रह्माके लोकका 
“भी ज्ञान कराता है ? हाँ, अवश्य ज्ञान कराए यदि ब्रह्मका लोक (ब्रह्मलोक) इस षष्ठी समास वृत्तिसे 
ब्रह्मलोक शब्दकी व्युत्पत्ति की जाय । किन्तु यहाँ तो ( कमंधारय समास ) से “ब्रहाव लोकः' ब्रह्म ही 
लोक ब्रह्मलोक है” इस सामानाधिकण्यवृत्तिसे व्युत्पन्न हुआ ब्रह्मलोक. शब्द परब्रह्माका ही ज्ञान 
करायेगा । परन्तु प्रतिदिन देखा गया यह ब्रह्मलोक गमन ही ब्रह्मलोक शब्दकी सामानाधिकरण्य 
ृत्तिके ग्रहण करनेमें रिङ्ग-हेतु है । प्रतिदिन ये जीव सत्यलोक नामक कार्य-ब्रह्मलोकमें जाते हैं ऐसी 
'कल्पना नहीं की जा सकती ॥ १५ ॥ 
और धृतिरूप हेतुसे भी यह दहर परमेश्वर ही है । क्योंकि “दहरोऽस्मिन्‌०? ( इसमें दहर 
अन्तराकाश है ) इस प्रकार प्रस्तुतकर आकाशके साथ सांदृश्यपू्वक उसमें सब वस्तुओंकी स्थिति 
कहकर, उसमें आत्मशब्दका प्रयोग कर और अपहतपाप्मत्वादिगुणोंके सम्बन्धका उपदेशकर 
असमाप्त हुए उस प्रकरणका 'अथ य आत्मा०? ( जो आत्मा है वह सेतु है इन लोकोंकी मर्यादाका 
साड्भूयं न हो इसलिए सबका विधारक है ) यह श्रुति निर्देश करती है । इसमें विधृति शब्दका आत्म 
शब्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विधारयिता कहा जाता है, क्योंकि “क्तिच' प्रत्ययका कर्ताके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& अथ य आत्मा' इस श्रृतिमें जो 'अथ” शब्द है वह पूंबं दहराकाशरूप प्रकरणकी अनुवृत्ति 
तथा दहराकाशमें धृति आदि गुणोंका प्रारम्भ वाचक है । यहाँ धृति शब्दका अथं धारण करनेवाला है । 


अधि० ५ सू० १७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२५ 


द्विघार यितोच्यते; क्तिचः कर्तरि स्मरणात्‌। यथोदकसंतानस्थ विधारयिता लोके सेतु 
क्षेत्रसंपदामसंभेदाय, एचमयमास्मेषामध्यात्मादिभेदभिन्नानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च 
विधाश्यिता सेतुरसंभेदायासंकरायेति । एवमिह प्रकृते दहरे विधारणलक्षणं महिमानं 
दर्शायति । अयं च महिमा परमेश्वर एव श्र॒त्यन्तरादुपलण्यते “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 
गासि सूर्याचन्दमसौ वि'रतो तिष्ठतः’ इत्यादेः। तथान्यत्रापि निश्चिते परमेश्वरवाक्ये श्रयते-- 
एष सवेश्वर एष _सूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एषां लोकानामसंभेदाय' इति। एवं 
धृतेश्च हेतो परमेश्वर णवाय दहरः ॥१६॥ 
प्रसिद्ध ॥ १७ ॥ 

पदच्छेद--प्रसिद्द :, च । 

सूत्राथ--''आकाशो व नाम' इत्यादि श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें ही प्रसिद्ध है, इससे 
मी दहराकाश परमेश्वर हो 

$ इतश्च परमेश्वर एव 'दहरो5स्मिज्ञन्तराकाश:' इत्युच्यते । यत्कारणमाकाशशब्दः 
परमेश्वरे प्रसिद्ध, । आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवेहिता' ( छा० 4191४ ), सर्वाणिहवा 
इमानि भूतान्यकाशादेव समुत्पद्यन्ते? ( छा० १।९।१ ) इत्यादिप्रयोगदर्शनात्‌। जीवे तु न 
क्रचिदाकाशशब्दः प्रयुज्यमानो दश्यते । भूताकाशस्तु सत्यामप्याकाशदाब्दप्रसिद्धावुप- 
मानोपमेयभावाद्यसंभवान्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 


अर्थमें विधान है । जैसे जलके अविच्छिन्न प्रवाहका विधारक सेतु लोकमें क्षेत्र सम्पत्तिका मिश्रण न 
होनेके लिए है, वसे यह आत्मा अध्यात्म आदि भेदसे भिन्न इन लोकोंका और वर्णाश्रमांदिका असंभेदके 
लिये-संकर न होनेके लिये विधारक सेतु है। इस प्रकार यहाँ प्रकृत दहराकाशमें विधारणरूप महिमा 
को श्रुति दिखलाती है । और यह महिमा “एतस्य वा अक्षरस्य०' (हे गार्गी ! इसी अक्षरकी आज्ञामें सूयं. 
और चन्द्रमा विधारित हुए रहते हैं ) इत्यादि दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरमे उपलब्ध होती है ओर इस 
प्रकार दूसरे स्थलमें मी “एष सवेइवरः०' ( यही सर्वेश्वर है, भूतोंका पालक है, इन लोकोकी मर्यादाका 


संकर न हो इसलिए विधारक सेतु है ) इस प्रकार निश्चित परमेश्वरवाक्यमें सुना जाता है। इस 
प्रकार धृतिरूप हेतुसे यह दहर परमेश्वर ही हे ॥ १६ ॥ 


इस हेतु से मी 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकादः' इस वावथमें परमेश्वर ही कहा जाता है। क्योंकि “आकाशो 
वे नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम रूपात्मक प्रपश्चका निर्वाहक है ) “सर्वाणि ह वा०' 
(ये सब भत आकारसे ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि प्रयोगोंके देखनेसे आकाशशब्द परमेश्वरमें प्रसिद्ध 
है। और जीवके लिए तो प्रयुक्त किया हुआ आकाशशब्द कहींपर मी देखनेमें नहीं आता । यद्यपि 
भताकाशमें आकाइाशन्दकी प्रसिद्धि है तो भी उपमान उपमेयमावादिके असम्मव होनेसे उसका 
ग्रहण करना ठीक नहीं है, ऐसा ( ब्र० सू० १।३।१४ )में कहा गया है ॥ १७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


और उस दहररूप विधारकको श्रतिमें आत्मा कहा गया हे । अतः धृति आदि हेतुओसे दहराकाश 
परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥ 


# 'आ समन्तात्‌ काशते दीप्यते इतिं आकाशः’ इससे चारों ओर प्रकाशित तथा विभुत्वादि 
गुण युक्त स्वयं ज्योति ब्रह्ममें आकाशशब्द प्रसिद्ध है । इस प्रकार आकाशशब्दके व्युत्पत्ति छम्य अथसे 
मी परमात्मा ही सिद्ध होता है। यद्यपि आकाशशब्द भताकाशमें रूढ़ है, तथापि यहाँ उसका ग्रहण 
करना युक्त नंहीं है, क्योंकि 'यावान्वा अयमाकारास्तावानेषोऽन्तहृद्य आकाशः” इस श्रृतिसे उपमान- 
उपमेयभावका निर्देश है । वह एक आकाशमें सम्मव नहीं है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१७॥ 


२२९ त्रह्वासूज-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०३ 


इतरपरामर्शात्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद--इतरपरामर्शात्‌, सः, इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 
सूत्रार्थ--'एष सम्प्रसादः' इस प्रकार इस प्रकरणमें सम्प्रसाद शब्दसे ( इतरपरामर्शात्‌ ) 


जीवका परामश होता है। इसलिए ( सः ) जीव दहराकाश है, ( इति चेन्न) यह कथन युक्त नहीं 
है, ( असम्भवात्‌ ) क्योंकि आकाशके उपमेयत्व, पापरहितत्वादि धम जीवमें सम्मव नहीं हैं । 


# यदि वाक्यशोषबलेन दहर इति परमेश्वरः परिगृह्येतास्तीतरस्यापि जीवस्य वाक्य- 
शेषे परामशाः-'अथ य एष संप्रसादोऽस्माच्छरीराव्समुत्थाय पर ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभि- 
निष्पद्यत एष आत्मेति होवाच’ (छा० ८।३।४) इति। अत्र हि सँप्रसादशाब्द; श्रृत्यन्तरे सुषु 
. पावस्थायां दष्टत्वात्तदचस्थावन्तं जीवं शक्नोत्युपस्थापयितुं नार्थान्तरम्‌ । तथा शारीर: 
व्यपाश्रयस्यव जीवस्य शरीरात्समुत्थानं संभवति। यथाकाशबव्यपाश्रयाणां वाय्वादीनामा- 
काशात्समुत्थानं, तद्वत्‌। यथा चाहृष्टोऽपि लोके परमेश्वरविषय आकाइाशाब्दः परमेश्वर घम- 
सभ्भिव्याहारात्‌ “आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवहिता' इत्येवमादौ परमेश्वरविषयोऽभ्यु 


पगतः, एवं जीवविषयोऽपि भविष्यति। तस्मादितरपरामर्शात्‌ 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश 
इत्यत्र स एव जीव उच्यत इति चेत्‌-नेतदेचं स्यात्‌, कस्मात्‌ ? अखंभवात्‌। नहि जीवो 
वुद्धवायुपाधिपरिच्छेदाभिमानो सन्नाकाशेनोपमीयेत। नचोपाधिधर्मनभिमन्यमानस्या- 


वाक्यशेषके बलसे यदि यह स्वीकृत हो कि दहर परमेश्वर है, तो 'अथ य एष सम्प्रसादो०? 
( प्रजापतिने कहा कि जो यह सम्प्रसाद-जीव इस देहेन्द्रिय समूहमें आत्मबुद्धिका त्यागकर आत्म- 
ज्ञानद्वारा प्रत्यगमिन्न ब्रह्मका साक्षात्कारकर पर ज्योति स्वरूपको प्राप्त करता है और अपने स्वरूपसे 


अभिव्यक्त होता है वह आत्मा है ) इस वाक्यशेषमें इतरका-जीवका मी परामश होता है । यहाँपर 
ही अन्य श्रृतिमें सम्प्रसाद शब्द सुषुप्ति अवस्थामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, इसलिए यह सप्रसाद 


शब्द उस अवस्थावाले जीवका उपस्थापन कर सकता है अन्यका नहों। जसे आकाश व्यपाश्रय वायु 
आदिका आकाशसे समुत्थान होता है, वसे शरीर व्यपाश्रय जीवका शरीरसे समुत्थान सम्मव है। 
जैसे लोकव्यवहारमें परमेश्वर विषयक आकाशशब्द अहश-अप्रसिद्ध होनेपर मी 'आकाशो वे नाम०' 


( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम ओर रूपका निर्माण करनेवाला है ) इत्यादि श्रतिमें परमेश्वर 
धमके समभिव्यहार-समीप निर्देश होनेसे परमेश्वर विषयक स्वीकृत किया गया है, वसे जीव विषयक 


भी हो जायगा । इसलिए इतर-जीवके परामश होनेसे 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः? इस वाक्यमें वही जीव 


कहा जाता है। सिद्वान्ती--ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि असम्भव है। बुद्धि 
आदि उपाधियोसे परिच्छिन्नत्वामिमानी हुआ जीव [ यावान्वा अयसाकाशः ] आकाशसे उपमित नहीं 


हो सकता, और उपाधिके धर्मोका अभिमान करनेवाले जीवमें पापरहितत्व आदि धम भी सम्भव. 
नहीं हुँ । इस अधिकरणके प्रथम ( १४ वें ) सूत्रमें इसका विस्तारसे वणन किया जा चुका है । यहाँ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जसे आकाश परमेश्‍वर हे' ऐता लोकव्यवहारमें परमेरवरके लिए आकाशशब्दका प्रयोग 


अप्रसिद्ध है, तो भी “एष आत्मापहतपाप्मा’ इस वाक्यरोषमें परमेश्वरके अपहतपाप्मत्वादि धर्मोका 


आकाश श्वतिके समीप निर्देश होनेसे 'आकाशो चं नाम” इत्यादि स्थलोंमें परमेश्वरके लिए आकाश 
शब्दका प्रयोग स्वीकार किया गया है, वेसे 'अथ य एष सम्प्रसादो' इत्यादि वाक्यशेष गत लिद्भोसे 


आकाश शब्दका जीवके लिए प्रयोग हो सकता है, अत: सम्प्रसाद और उत्यानरूप लिद्धोंसे ब्रह्मसे 
भिन्न जीवका भी परामश होता है । इससे 'दहरोऽस्मिन्‌'' यहाँ जिसका शरीरसे समुत्थान हो सकता 
है, उसका ही दहराक्राश शब्दसे ग्रहण करना युक्त है, ब्रह्मका नहीं, इसलिए दहराकाश जीव है 
इसका 'नेतदेवं स्यात्‌’ से समाधान किया जाता है ॥१८॥ 
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पहदपाप्मत्वादयो चर्माः संभवन्ति । प्रपञ्चितं चेतत्प्रथमसूत्रे । अतिरेकाशङ्कापरिहरायात्र 
तु पुनरूपन्यस्तम्‌ । पठिष्यति चोपरिष्टात्‌ अन्याथश्च परामशः’ ( ब्र० १।३।१० ) इति ॥१८॥ 


उत्तराचदा'बभ्‌तस्वरूपर्तु ॥ १९ ॥ 
पद्‌च्छेद--उत्तराद्‌, चेत्‌, आविर्भूतस्वरूपः, तु । 
सूआर्थ--( उत्तराद्‌ ) 'य एषोऽक्षिणि’ इत्यादि प्रजापति वाक्यसे जाग्नत्‌ आदि अवस्थापन्न 
जीवमें पापरहिंततव आदि धर्मो कां संभव हीनेसे जीव दहराकाश है, ( चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो 
( आविभूंतस्वरूपः ) परमार्थरूपसे जीव विवक्षित है जीवरूपसे नहीं, इसलिए जोव दहराकाश नहीं 
है, अपितु, ब्रह्मा है । ( तु ) शब्द पूर्वपक्ष व्यावृत्त्यर्थक है । 


# इतरपरामर्शाया जीवाशङ्का जाता साऽसंभवान्निराकता । अथेदानीं मृतस्येवासत- 
सेकात्पुनः समुत्थानं जीवाइाङ्कायाः क्नियते-उत्तरस्मात्प्राजापत्या्ठाक्वात्‌। तत्र हि 'य 
आत्माऽपहतपाप्मा” इत्यपहतपापमत्वादिगुणकमात्मानमन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 
य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मा (छा० ८।७।४) इति व्रवन्नक्षिस्थ द्रष्टारं जीवमात्मानं 
निदिशति। 'पतं व्वेव ते भूयोऽनुष्याख्यास्यामि’ ( छा० ८।५।३ ) इति च तमेव पनः पनः 


परामृदय य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्यष आत्मा” ( छा» ५।१०।१ ) इति 'तद्यत्रतत्सुप्तः समस्त 
संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा! ( छा० ८।११।१ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं 


तो वक्ष्यमाण अधिक आशङ्काके परिहारके लिए इसका पुन: उपन्यास किया गया है। और आगे 
अन्याथश्च परामशः’ इस सून्रमें जीवपरामशका प्रयोजन कहेंगे ॥ १८॥ 


अन्यके परामशंसे जो जीव विषयक आशङ्का उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जोवमें पाप- 
रहितत्व आदि धर्मोके असम्भव होनेसे किया जा चुका हे । अब अमृतसेक ( छिड़कने ) से जसे 
मृतक पुनः जी उठता है, वसे हो अनन्तरोक्त प्रजापतिवाक्यसे जीव विषयक आशङ्काका पुनः उत्थान 
करते हैं, क्योंकि वहाँ “य आत्मापहतपाप्मा०' ( जो आत्मा है वह पापरहित है ) इस श्र॒तिवाक्यसे 
पा५रहितत्व आदि ध्मोवाले आत्माका अन्वेषण कंरना चाहिए, विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी 
चाहिए, इस प्रकारकी प्रतिज्ञा कर 'य एषोऽक्षिणि०' ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा हे ) इस प्रकार कहते हुए. प्रजापति अक्षिस्थ द्रष्टा जीवका आत्मछ्पसे निर्देश करते हैं। 
'एतं स्वेव०' ( इस आत्माको ही मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) उसका ही पुनः पुनः परामश कर 
“य एष स्वप्ने०' ( जो यह स्वप्नमें महीयमान-स्त्री आदिसे पुजित हुआ विचरता है अर्थात्‌ मोगोंका' 
अनुभव करता है वह आत्मा है ) “तद्यत्रेतत्सुप्तः०' ( जिस सुषुप्ति अवस्थामें यह सोया हुआ दर्शन 
आदि वृत्तिसे रहितं और सम्यकरूपसे आनन्दित हो स्नप्तका अनुभव नहीं करता वह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% य आत्मापहतपाप्मा०' ( छा» ३।७।१ ) ( प्रजापतिने कहा कि जो [ धर्माधर्मादि रूप | 
पापशून्य, जरारहित, मृ्युरहित, विशोक, क्षुधा रहित, पिपासा रहित, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है 
उसे खोजना चाहिए, उसकी विशेषरूपसे जाननेको इच्छा करनी चाहिए । जो उस आत्माको शास्त्र 
ओर गुरुके उपदेशानुसार खोजकर प्रत्यगमिन्नरूपसे अनुमव कर लेता है वह सम्पूर्ण लोक और 
समस्त कामों-मोगोंको प्राप्त कर लेता है ) इस प्रकार प्रजापतिकी समामें आत्माको महिमा सुनकर 
देवों और अमुरोंने विचार किया कि हम उस आत्माको जानना चाहते हैं, जिसके जाननेसे सम्पूर्ण 
लोक और समस्त भोग उपलब्ध हो जते हैं। तब देवोंकी ओरसे देवराज इन्द्र और अघूरोंकी सोरे 


२२८ ब्रझसूत्र-शाङ्गरभाष्य | अ० १ पा० ३ 


व्याचष्टे। $ तस्येच चापहतपाप्मत्वादि दरशयति--' एतदग्टृतममयमेतदबह्म' इति। 'नाह खल्व- 
यमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि’ ( छा० ८।११।१,१२) इति 
च सुषुप्तावस्थायां दोषमुपलभ्य “एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्यार्यास्यामि नो एवान्यत्रेतस्मात' इति 
चोपक्रम्य, शरीरखंबंधनिन्दापूर्वकं “एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरास्समुस्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य 
स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यसे स उत्तमः पुरुषः’ इति जीवमेव शारीरात्समुत्थितमुत्तमपुरुषं दर्शायति। 
तस्मादस्ति संभवो जीवे पारमेश्वराणां धर्माणाम्‌ । अतः 'दहरोऽस्मिश्नन्तराकाशः' इति जीव 
पवोक्त इति चेत्कश्चिद्‌्यात्‌ , # तं प्रति ग्रयात्‌-आविभू तस्वरूपस्तु' इति । तुशब्दःपूर्वपश्ष- 
आत्मा है) इस प्रकार अवस्थान्तरगतं जीवका ही व्याख्यान करते हैं। "एतदमृतम्‌०' 
( यह अमृत, अमय और ब्रह्म है) इसप्रकार उसीको पापरहितत्वादिरूपसे दिखळाते हैं। 
“नाह खल्वयमेव' ( निश्‍चय यह सुषुप्ति अवस्थामें यह मैं हूँ इसप्रकार न आत्मा-अपनेको जानता 
है और न यह इन अन्य प्राणियोंको ही -जानता हैं) इसभ्रकार सुषुप्ति अवस्थामें दोष देखकर 
'एतं त्वेव ते०' ( इसीको ही मैं तुमसे पुनः कहता हुँ, इससे अन्यको नहीं ) ऐसा उपक्रम कर शरीर 
सम्बन्धकी निन्दा पूवंक “एष सम्प्रसादो०' ( यह सम्प्रसाद-जीव इस दारीरसे उठकर | अमिमानका 
त्यागकर ] पर ज्योतिको प्राप्तकर पुन: अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है) इसप्रक'र शरीरे 


समुत्थित जीवको ही उत्तम पुरुष्पसे दिखलाता है । इसलिए परमेश्वरके धर्मोका जीवमें सम्भव है । 
अत: 'दृहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इस वाक्यसे दहराकाश जीव ही कहा गया है। यदि कोई ऐसा कहे, 


तो उसके प्रति सिद्धान्ती कहे कि 'आविभू तस्वरूपस्तु' इस सूत्रमें 'तु' शब्द पूर्वपक्षकी व्थावृत्तिके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

असुरराट्‌ विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथोंमें समिधाए लेकर प्रजापतिके पास आये । 
“तो ह द्वात्निं शतं वर्षाणि ब्रह्मचय मूषतुस्तो ह प्रजापतिरुत्राच' ( उन्होंने बत्तीस वषं तक ब्रह्मचयंवास 
किया, तब उनसे प्रजापतिने कंहा--तुम यहाँ किस इच्छासे ठहरे हो ? ) उन्होंने कहा कि .आत्माको 
जाननेके लिए हम यहाँ ठहरे हुए हैं। “तौ ह प्रजापतिरुवाच य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते एष आत्मा०' 
( तब उनसे प्रजापतिने कहा--थह जो पुरुष नेत्रोंमें दिखाई देता है यह आत्मा है, यह अमृत, 
अमय और ब्रह्म है ) इत्यादि प्रजापति वाक्योंके आधार पर इस जीव विषयक श्काका पुनः उत्थान 
हुआ है कि पापरहितत्व आदि घर्मो'का जीवमें असम्भव नहीं है, इसलिए जीव दहराकाश हो सकता 
है । परमेश्वरके अन्य धर्मोका भी जीवमें 'तस्यैव? आदि माष्यसे उल्लेख करते हैं । 

® इसप्रकार इन्द्र और प्रजापतिके उपाख्यानसे यह प्रतीत होता है कि दहरवाक्यके कथना- 
नन्तर इन्द्रके प्रश्‍नके उत्तरमें प्रजापतिने “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते एष आत्मा' यह प्रथम वार 
और 'य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष आत्मा' यह द्वितीय वार और 'तचत्रेतत्‌ सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः 
स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा' यह तृतीय वार और 'अथ य एष सम्प्रसादो अस्माच्छरीरास्समुस्थाय” 
यह चतुथ वार पापरहितत्व आदि स्वरूप जीवका उपदेश किया है, क्योंकि सवंगत ब्रह्ममें परिच्छिन्न 
नेत्रस्थान, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध और शरीरसे उत्थान आदि सम्मव नहीं हैं। इसलिए नेत्रमें 
स्थिति, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध, सुषुप्ति अवस्थामें शारीरसे समुत्थान इत्यादि लिङ्ग जिसमें सम्मव 
हैं उसीका ध्रजापतिने पापरहितत्व आदि रूपसे वर्णन किया है। नेत्रमें स्थिति आदि सबका जीवमें 
सम्भव है । इसप्रकार पुर्वोक्तरीतिसे ब्रह्माने जीवका ही वर्णन किया है, ओर “एतदुम्मृतमभयमेतद्‌- 
ब्रह्म ०” ( यह अमृत, अमय और ब्रह्म है ) इस प्रजापति वाक्यसे परमेश्व रके पापरहितत्व, अमृतत्व, 
अमयत्व आदि धमं जीवमें सम्भव हैं । अतः 'दुहरोऽस्मिन्नन्तराकाञ्चः' इस वाक्य घटित पापरहितत्वादि 
धमं जीवमें सम्मव होनेसे दहराकाश दाब्दसे जीवका ग्रहण किया जा सकता है ब्रह्मका नहीं । 
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व्यावृ््वर्थः नोत्तरस्मादपि वाक्यादिह जीवस्याशङ्का संभवतीत्यर्थः । कस्मात्‌ ? यतस्तत्रा- 
व्याविर्मूतरव रूपो जीवो विवक्ष्यते । आविभूंतं स्वरूपमस्येत्या विर्भूतस्वरूपः । भूतपूर्व गत्या 
जीववचनम्‌ । एतदुक्त भवति-- य एषोऽक्षिणि’ इत्य ध्षलक्षितं द्रष्टारं निदिइ्योदशराव- 
ब्राह्मणेनेनं शारीरास्मताया व्युत्थाप्य “एतं त्वेव ते’ इति पुन्ःपुनस्तमेव व्याख्येयत्वेनाकृष्य 
स्वप्नसुषुप्तोपन्यासक्रमेण “परे ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ इति यदस्य पारभाथिक 
स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रपतयेनं जीवं व्याचष्टे, न जवेन रूपेण। यत्परं ज्योतिरुपसंपत्तव्यं 
श्रतं तत्परं ब्रह्म तञ्चापहतपाप्मत्वादिघमेक, तदेव च जीवस्य पारमार्थिक स्वरूपं “तत्वमसि 

इत्यादि शास्त्रेभ्यः, नेतरदुपाधिकल्पितम्‌। यावदेव हि स्थाणाविच पुरुषबुद्धि देतलक्षणाम- 
विद्यां निवतंयन्कूटस्थनित्यहकस्वरूपमात्मानमहं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपद्यते, तावज्जीवस्य 
जीवत्वम्‌। यंदा तु देहेन्द्रियमनो बुद्धि संघाताद्व थुत्थाप्य श्रुत्या घतिबो ध्यते, नासि त्वं देहेन्ट्रि- | 


लिए है । उत्तरवाक्यसे भी यहाँ जीवको आशङ्का सम्भव नहीं है, ऐसा अथ है, क्यों? क्योंकि उसमें भी 
आविभूतस्वरूप जीव विवक्षित है । जाग्रतादि अवस्थाओंसे शोधनकर अभिव्यक्त हुआ है निज प्रत्यग- 
भिन्न ब्रह्मस्वरूप जिसको वह आविभूतस्वरूप है । भूत पूव अज्ञान अवस्थाकी अपेक्षा यह जीववचन 
है । अभिप्राय यह है कि 'य एषोऽक्षिणि? इसप्रकार नेत्रसे उपलक्षित [ विश्वरूप ] द्रष्टाका निर्देश 
कर उदशरावब्राह्मण द्वारा शरीरमें आत्मत्वसे इस जीवको अलगकर 'एतं त्वेव ते०” ( इसीको ही मैं 
तुमसे फिर कहता हूँ ) इसप्रकार पुनः पुनः उसीका व्याख्येयरूपसे ग्रहणकर स्वप्त और सुषुप्तिके 
उपन्यासके क्रमसे 'परं ज्योतिरुपसम्पद्य०' ( परं ज्योतिः स्वरूपको प्राप्तकर .अपनेरूपसे अभिनिष्पन्न 
होता है ) इस प्रकारसे इस-जीवका यथाथ-पारमार्थिकरूप परब्रह्म है उस रूपसे इस जीवका व्याख्यान 
करते हैं जीवके रूपसे नहीं । प्राप्तव्य जो परज्योतिः श्रुति प्रतिपादित है वह परब्रह्म है और वह पाप- 
रहितत्व आदि धमंवाला है । वही जीवका “तत्त्वर्मास' इत्यादि शास्त्रोंसे ज्ञातव्य पारमाथिक स्वरूप 
है, इससे भिन्न उपाधि कल्पित स्वरूप पारमार्थिक नहीं है। जब तक स्थाणुमें पुरुषबुद्धिके समान 
देतलक्षण अविद्याकी निवृत्तिकर कूटस्थ, नित्य, ज्ञानस्वरूप आत्माको मैं ब्रह्म है” इसप्रकार नहीं जान 


लेता तब तक जीवमें जीवत्व है । परन्तु जब देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातसे पृथक्‌ कर तु 


_ सत्यानन्दी दीपिका 
# ,य पुषोऽक्षिणि पुरुषो दुश्यत एष आत्मा’ इसप्रकार प्रजापतिने इन्द्र और विरोचनको 


उपदेश देकर कहा कि जलसे पुण शराव | सिकोरा ] में अपनेको देखो, विरोचन छायाको शरीरके 
अधीन देखकर अन्वय-व्यतिरेकसे शरीर आत्मा है ऐसा निश्‍चयकर लोट गया । किन्तु इन्द्र शरीरको 
विनाशी निश्चितकर प्रजापतिके पास आया । इसप्रकार ब्रह्माने इन्द्रको शरोरादिमें आत्मबुद्धिको हटा- 
कंर जीवका यथार्थस्वरूप [ ब्रह्म | बतलानेके लिए कहा कि 'एत सेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि नो 
`एवान्यन्रेतस्मात्‌० ( इसीको ही मैं तुमसे फिर कहता हूँ, इससे अन्यको नहीं ) इत्यादि वाक्योंसे 
यहाँ प्रजापति औपाधिक जीवरूपसे जीवका. व्याख्यान नहीं करते, क्योंकि वह तो लोक प्रसिद्ध है । 
अपितु उसका अनुवाद कर जाग्रत, स्वप्न, सुयुप्ति इन परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन कर 
ब्रह्मस्वरूपका ज्ञान कराते हें । उपाधि रहित जीवका स्वरूप ब्रह्मासे भिन्न नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है । 
'नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा०? ( इससे अन्य कोई द्रा नहीं है ) इत्यादि श्रृतियाँ अभेदका प्रतिपादन 
करती हैं। इस आधारपर -परमेश्वरके पापरहितस्वादि धर्मोंका जीवमें निर्देश किया है। इसप्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओंका कथन भी ब्रह्म स्वरूपका ज्ञान करानेके लिए है, जीवके प्रतिपादनके लिए 
नहीं । 'तत््वमसि' अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि श्रुति वाक्य मी जीवके पारमाथिकस्वरूप ( ब्रह्म ) का ही 
प्रतिपादन करते हैं अविद्यादि उपाधिक जीवका नहीं । 


२३० ब्रहसूत्र-शाङ्करभाष्य { अ० १ प०३ 


यम्रनोद संघातः; नासि संसारी, कि तहि ? तद्यव्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्रस्वरूपस्त- 
स्वम सीति, तदा कूटस्थनि तयद कर्व रूपमात्मानं प्रति बुध्यास्माच्छरीरायभिमाननात्लरुत्ति- 
एम्स एल कट स्थानि त्यरकर्चरूप आत्मा भवति, 'स यो ह बे तप्परमं बह्म वेद ब्रह्मच मवति' (सुण्ड० 
३।२।९) इस्यादिश्रतिम्यः । तदेव चास्य पारमार्थिकं स्वरुपं येन शारीरात्समुत्याय स्वेन 
रूपेणामिनिष्पद्यते | & कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेव च निष्पत इति संभवति कूटस्थ- 
नित्यस्य? सुवर्णादीना तु द्रव्यान्तर खंपर्कादभि भूतस्वरूपाणामन भिव्यक्तासाधारणविशेषाणां 

क्षारघक्षेपादिभिः शो्यामानानां स्वरूपेणाभिनिT्पत्तिः स्यात्‌। तथा नक्षत्रादीनामहन्यभि- 
भूतप्रकाशायामभिभावकवियोगे रात्रो स्वरूपेणाभिनिप्पत्तिः स्यात्‌ । न तु तथात्मचेतन्य 
ज्योतिषो नित्यस्य केनचिद भिभवः संभवत्यसंसगित्वाह योमन इच, हष्टविरोधानञ्च। दष्टिश्रेति 
मतिविज्ञातयोहि जीवस्य स्वरूपम्‌। तञ्च शारीरादसमुत्यितस्यापि जीवस्य सदा निष्पन्नमेच 
दृञ्यते। सचा हि जीवः पञ््यञ्’्टण्वन्मन्वानो चिज्ञानन्व्यवहरति; अन्यथा व्यवहाराः 
पपत्तेः। तच्चे-छरीरात्खमुत्यितस्य निष्पद्येत, घा क्समुत्यानाद्ष्टो व्यवहारो विरुध्येत। अतः 
किमात्मकमिदं दारीरात्ल पुत्थानम्‌, किमाल्मिका वा स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिरित ? अोच्यते- 
देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिरूप संघात नहीं, तू संसारी भी नहीं है, किन्तु जो सत्य है वह चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा है 'तत्त्वमसि' (वह तू हे) इसप्रकार श्रृति द्वारा प्रतिबोवित होता है । तब कूटस्थ, नित्य, 
ज्ञानस्वरूप आत्माको जानकर इस शरोर आदि अभिमानका परित्यागकर वही कूटस्थ, नित”, ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा होता है, वयोंकि 'स यो ह बे०' ( जो उस परम ब्रह्मको जानता है निस्सन्देह वह ब्रह्म. 
होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। शरीरसे आत्माभिमानको त्थागकर जो परम ज्योतिस्वरूपको प्राप्त 
करता है वही उसका पारमाथिक स्वरूप है। परन्तु अपने हो रूपको आप ही निष्पन्न होता है यह 
नित्य कूटस्थमें किस प्रकार सम्मव है? अन्य द्रव्यके संसगसे जिनका स्वरूप अभिभूत हो गया है, 
तथा असाधारण विशेषगुण अभिव्यक्त नहीं है, क्षारप्रक्षेपादिसे शोवन किए हुए उन तुवर्णादिकी तो 
स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है। तथा दिनमें जिनके प्रकाशका अभिमव हो जाता है, उन नक्षत्र 
आदिकी रात्रिमें अभिभव करने वालेके अभावमें स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है, यह सम्भव है। परन्तु 
आत्मा चतन्यरूप नित्य ज्योतिका इसप्रकार किसीसे, अमिमव सम्भव नहीं है, क्योंकि आकाशके समान 
वह संसग रहित है और प्रत्यक्ष विरोध भी हे । ,कारण कि दशन,. श्रवण, . मनन और: विज्ञान ही | 
जीवका स्वरूप है । वह शरीरसे अभिमानका न त्याग करनेवाले जीवमें भी सदा रहते हें । सभी 
जीव देखते, सुनते, विचार करते और समझते हुए व्यवहार करते हैं, अन्यथा व्यवहारकी उपपत्ति 
नहीं होगी । वह स्वरूप यदि दारीरसे अभिमान त्याग करनेसे निष्पन्न होता हो तो ससुत्थानसे पूव 
देखा गया व्यवहार बाधित हो जायगा, अत: शरीरसे समुत्यानका स्वरूप क्या है और स्वरूपसे 
अभिव्यक्तिका स्वरूप क्या है? सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं--जैसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता 


सत्यानन्दी-दीपिका 


पूवपक्षी-- शरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते? ( शरीरसे 
आात्माभिमानका त्यागकर पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वूपसे-आत्मरूपसे अभिग्यक्त होता है ) यह कथन 
ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मा तो नित्य ज्ञानस्वरूप है और वंह आकाशके समान असंग है तो उसके 
स्वरूपका किसीसे भी अभिभव सम्मव नहीं है और जीवके प्रत्यक्ष दशन आदि ब्यवहारसे भी यह 
प्रतीत होता है, अज्ञपुरुषका चतन्यस्वरूप. भी वृत्तिमें अभिव्यक्त होता है, अन्यथा केवल इत्तिके जड़ 


होनेसे कोई भी व्यवहार नहीं होगा । अस्तु, परन्तु शरीरसे समुत्थान और अपनेसे अपनी अभिव्यक्तिका 
स्वरूप कया है? 


अधि० ५ सू० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३१ 


प्राग्विवेकविज्ञानो त्पत्तेः शारीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनोपाधिभिरविविक्तन्मिच जीवस्य 
ष्टयादिज्योतिः स्वरूपं भवति । यथा शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वाच्छयं शाकल्यं च स्वरूपं 
प्राग्विवेकग्रहणाद्रक्तनीछाद्यपाधिभिरविविक्तमिच भवति । प्रमाणजनितविवेकग्रहणात्त 
पराचीनः स्फटिकः स्वाच्छयोन शोक्ल्येन च स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इत्युच्यते प्रागपि 
तथेब सन। तथा देहाऱयपाष्यबिबिक्तस्येव खलो जीत्रस्य श्रति कृत विवेक विज्ञान रारीरात्स- 
मुत्थानम्‌ , विवेकविज्ञानफलं रुवरूपेणाभिनिष्पत्तिः केबलात्मस्वरूपावगतिः। तथा विवेका- 
विवेकमात्रेणेवास्मनो ऽशरीरत्वं सशरीत्वं च, मन्त्रवर्णात्‌ अशरीरं शरीरेषु’ (का० १।२।२२) 
इति, शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न करोति न लिप्यते’ (गी० १३।३१) इति च सशारीरत्वाशारीरत्व- 
विहोषाभावस्मरणात्‌ । तस्माद्विवेकविज्ञानाभावादनाविभूंतर्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादा- 
विर्भूतस्वरूप इत्युच्यते । नत्वन्यादशावाविर्भादानाविर्भावी स्वरूपस्य संभवतः स्वरूप- 
त्वादेव। एवं मिथ्याज्ञानकृत एव जीवपरमेश्वरयोमेदो न वस्तुकृतः; व्योमवद सङ्गत्वाविशो- 
घात्‌। #कुतच्चेतदेव॑ प्रतिपत्तव्यम्‌? यतो `य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते' इत्युपदिइय ' एतदम्रृतम- 
मयमेतदनह्म' इत्युपदिशाति। यो 5क्षिणि प्रसिद्धो दरष्टुत्वेन विभाव्यते सोऽस्ूताभयछक्षणाद्‌- 
ब्रह्मणो ऽन्यइचेत्स्यात्‌, ततो ऽसृताभयत्रह्मलामानाधिकरण्यं न स्यात्‌। नापि प्रतिच्छायात्मा- 
ऽयमक्षिलक्षितो निदिइयते; प्रजापतेसंघावादित्वप्रसङ्गात्‌ । तथा द्वितीयेऽपि पर्याये य एष 
और शुक्लरूप. विवेक ज्ञान होनेसे पूवं रक्त, नील आदि उपाधियोंसे अविविक्त-सा होता है, वैसे 
विवेक ज्ञानकी उत्पत्ति होनेसे पूर्वं शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदनारूप उपाधियोंसे जीवकी 
दृष्टि आदि ज्योतिः स्वरूप अविवक्त-सा होता है । यद्यपि विवेक ज्ञानके पूवमें भी स्फटिक वेसा शुक्ल 
और स्वच्छ था, तो भी प्रमाण जनित विवेक ज्ञानके अनन्तर तो स्फटिक अपने स्वच्छ और शुक्ल- 
रूपसे अभिव्यक्त हुआ कहा जाता है। उसी प्रकार देह आदि उपाधियोंसे अविविक्त हुए जीवका 
श्रुतियोंसे उत्पन्न हुआ विवेक-विज्ञान ही मानो शरीरसे समुत्थान है और इस विवेक विज्ञानका 
फल केवल आत्मस्वरूपका साक्षात्कार ही स्वरूपामिव्यक्ति है। इसी प्रकार 'अशरीरं शरीरेषु' 
(जो शरीरोंमें अशरीर है) इस मन्त्रसे विवेक और अविवेकमात्रसे ही आत्मा अशरीर 
और सशरीर है। और 'शरीरस्थोऽपि०' ( हे कौन्तेय ! वह शरीरमें स्थित हुआ भी वास्तवमें 
न करता है और न किसी कमंसे लिप्त होता है) इस प्रकार सशरीरत्व और अशरीरत्व विषयक 


विशयेषामाव-मावाभावकी स्मृति है। इसलिए विवेकज्ञानके अभावसे अनभिव्यक्त स्वरूप होता 
हुआ भी जीव विवेकविज्ञानसे अभिव्यक्त स्वरूप होता है ऐसा कहा जाता हे। अन्य प्रकारसे 


अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति स्वरूपमें संभव नहीं हैं, क्योंकि वह स्वरूप हे । उसी प्रकार जीव 
और ईदवरका भेद मिथ्याज्ञानसे जन्य है वास्तविक नहीं है, क्योंकि आत्मामें आकाशके समान 
असंगत्व अविशेष है । परन्तु यह कैसे जाना जाय? इससे कि 'य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुझ्यते०' 
( नेत्रमें जो यह पुरुष दिखाई देता है) ऐसा उपदेश कर 'एतदमस्तम०” ( यह अमृत और अभय 
है यह ब्रह्म है ) ऐसा उपदेश किया है ।. नेत्रमें जो प्रसिद्ध विश्वरूप द्रष्टारूपसे ज्ञात होता है यदि 
वह अभृत और अभय स्वरूप ब्रह्मसे अन्य हो तो अमृत और अभयरुप ब्रह्मके साथ उस [ अक्षिस्थ 


पुरष ] का सामानाधिकरण्य नहीं होगा । अक्षि लक्षित यह प्राठबिम्बात्मा भी निदिष्ट नहीं है, क्योंकि 
प्रजापति मिथ्यावादी हो जायगा । इसी प्रकार “य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति०' ( स्बप्नमें जो यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# जिस आत्माके ज्ञानसे कृतक्गत्यता और समस्त भोगोंकी उपलब्धि होतो है, उस आत्माको 
जाननेके लिए इन्द्र ओर विरोचन दोनों प्रजापतिके पास आये थे । ब्रह्मा उनके प्रति 'य एषोऽक्षिणि 


२२२. ब्रह्मसूत्र -शाङड्गरभाष्य [ अ० १ पा० हे 


स्वप्ने महीयमनश्चरति' इति न प्रथमपर्यायनिदिषादक्षिपुरुषाद्‌द्रष्डुरन्यो निर्दिष्टः; “एतं त्वत्र ते 
भूयोऽनुब्याख्यास्यासि’ इत्युपक्रमात्‌। किचाहमद्य स्वष्ने ह स्तिचमद्राक्षम, नेंदानी तं पश्यामी 
दृष्टमेव प्रतिदुद्धः प्रत्याचष्टे; द्रष्टारं ठु तमेच प्रत्यभिजानाति 'य एवाहं स्वशमद्राक्षे स एवाहं 
जागरितं पश्यामि' इति । तथा ततीयेऽपि पर्याये नहि खश्चयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमह- 
मस्मीति नो एवेमानि भूतानि ।' इति सुषुप्तावस्थायां निशोषविज्ञानाभावमेच दर्शायति न 
विज्ञातारं घ्रतिषेधति। यक्तुतत्र विनाशमेवापीतो मवति’ इति तदपि विशेष विज्ञानविनाशाभि- 
प्रायमेव न विज्ञातविनाशाभिपायस्‌ः नहि विज्ञातुविज्ञातेर्विपरिलोपो विद्यते$विनाशित्त्रात 
(१० ४।३।३०) इति थव्यन्तरात्‌ । तथा चतुथ ऽपि पर्याये “एतं त्वेव ते भूयोऽनुन्याख्यास्यामि 
नो एवान्यत्रतस्मात्‌' इस्युपक्रम्य “मघवन्‌ मत्य वा इदं शरीरम्‌' इत्यादिना प्रपञ्चेन शरीराद्यपा- 
धिसंबन्धप्रत्याख्यानेन संप्रसादशाब्दोदितं जीवं “स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते’ इति ब्रह्मस्वरूपापन्नं 
दशयन्न परस्माद्ध्रह्मणोऽसृताभयस्वरूपादन्यं जीवं द्शयति। & केचित्तु-परमात्मविवक्षायां 
एतं सेव ते' इ ति जीवा कवण मन्याय्यं मन्यमाना एतमेव वाक्योपक्रमसूचितमपहतपाप्मत्वा- 


मोगोंको भोगता हुआ विचारता हे वही आत्मा हे ) दूसरी वार भी प्रथम वार निर्दिष्ट अक्षि पुरुषरूप 
द्रष्टासे भिन्न द्रष्टाका निर्देश नहीं है । क्योंकि “एतं त्वेत ते०' ( इसीको मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) 
ऐसा उपक्रम है। किच आज मैंने स्वप्नमें हाथी देखा था, किन्तु अब उसको नहीं देख रहा हैँ, इस 
प्रकार द्रष्टका ही जागकर निषेध करता है । 'य एवाऽह स्वममद्राक्ष०' ( जिस मैंने स्वप्न अवस्थाका 
अनुभव किया था वही में अब जाग्रत अवस्थाका अनुभव कर रहा हूं ) इस प्रकार उसी द्रष्टाकी 
प्रत्यभिज्ञा करता हे । इसी प्रकार तृतीयवारमें 'नाह खड्ब०' ( इस -अवस्थामें तो निश्चय ही “यह मैं 
हे' इस प्रकार न यह आत्मा-अपनेको जानता है और न इन प्राणियोंको ही जानता है ) इस प्रकार 
श्रुति सुषुप्ति अवस्थामें विशेष विज्ञानका अभाव ही दिखलाती है विज्ञाताका प्रतिषेष नहीं करती । 
उसमें 'विनाशमेका०' ( वह विनाशको ही. प्राप्त होता है) यह मी विशेष विज्ञानके विनाशके 


अमिप्रायसे कहा गया है विज्ञाताके विनाशके अभिप्रायसे नहीं, क्योंकि “नहि विज्ञातुर्विज्ञाते०' 
( विज्ञाताकी विज्ञप्ति-विज्ञानशक्तिका कभी छोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है ) यह दूसरी 


श्रति है । इस प्रकार चौथी वारमें भी “एतं त्वेव ते०' ( इंसीको मैं तुमसे फिर कहता हूँ इससे अन्यको 
नहीं ) ऐसा उपक्रम कर 'मघचन्मध्यं बा०' (हे इन्द्र ! निस्सन्देह यह शरीर मरणशील है ) 
इत्यादिसे. विस्तार पूवक शरीर आदि उपाधियोंके सम्बन्धका निषेध कर “सम्प्रसाद” शब्दसे कथित 
जीवकी 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते' ( अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता हैं ) इससे ब्रह्मस्वरूप प्राप्ति 
दिखलाकर प्रजापति अमृत, अमयस्वरूप परब्रह्मसे जीवको अन्य नहीं दिखलाते। कुछ एक 
आचायं तो परमात्माकी विवक्षामें “एतं स्वेव ते इससे जीवकी अनुवृत्ति अनुचित समझाने वाले 


[ य आत्मापहतपाप्मा ] इस वाक्योपक्रममें सूचित पापरहितत्व आदि गुण विशिष्ट इसी आत्माको 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषो दुश्यत एष आत्मा’ इससे अपहतपाप्मत्व आदि विशिष्ट आत्माके उपदेशकी उपेक्षाकर अनात्म- 


रूप छायाका यदि उपदेश करें तो निश्चित मिथ्यावादी सिद्ध होंगे । परन्तु ब्रह्माने य एषोऽक्षिणि 
इस श्रतिवाक्यसे छायात्माका उपदेश नहीं कियो है, अपितु पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माका ही 
नेत्रस्थ विश्वरूप द्रष्टाका द्रष्टारूपसे उपदेश किया है । ,उसोको ही दूसरी वार स्वप्न अवस्थाको लेकर 
उपदेश किया है । क्योंकि 'एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि' इस प्रकारकी ब्रह्माने प्रतिज्ञाकी है । 

# सिद्धान्ती अपने अभिमंतको अधिक स्पष्ट करनेके लिए किसी अन्य आचायके मतका 
उल्लेख करते हैं--इस मतमें जीव और ईश्वर भिन्न-भिन्न हैं और अपहतपाप्मत्व आदि धमं जीवमें 


अधि० ५ सू० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३३ 


गुणकमास्मानं ते भूयोऽ नुव्याख्या स्यामीति-कल्पयन्ति। तेषामेतमिति संनि हितावलम्विनी 
सब॑नामश्रतिविप्रकृष्येत। भूयःश्रतिश्चो परुध्येत, पर्यायान्तराभिहितस्य पर्यायान्तरेऽनभि 
धीयमानत्वात्‌ । 'एतं त्वेव ते’ इति च प्रतिज्ञाय प्राक्च तुर्थात्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य 
प्रज्ञापतेः प्रतारकव्वं प्रसज्येत। तस्माद्यदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमाथिकं जेवं रूपं कत्‌भो 
क्त रागद्वे पादि दोघक लुषितमनेकानर्थयोगि त॑द्विलयनेन तद्विपरीतमपहतपाप्मत्वादिशुणकं 
पारमेश्वरं स्वरूपं विद्यया प्रतिपाद्यते, सर्पादिविलयनेनेच रज्ज्वादीन्‌। #अपरे तु वादिनः 


तुम्हारे प्रति पुनः पुनः कहूंगा ऐसे अर्थकी कल्पना करते हें । उनके मतमें संनिहित ज्ञान करानेवाली 
“एतम्‌? यह सवनाम श्रुति दूरान्वित हो जायगी अर्थात्‌ जीवका प्रतिपादन न कर अब परमात्माका 
प्रतिपादन करने लगेगी । और 'भूयः' इस श्रुतिका बाध मी हो जायगा, क्योंकि [ 'य एषोऽक्षिणि” ] 
एक पर्यायमें अभिहितका द्वितीय पर्यायमें अभिधान नहीं हे । किश्व “एतं तवेव ते’ इसप्रकारकी प्रतिज्ञा- 
कर चतुर्थ पर्यायके पूवं तक अन्यान्य पदार्थोका व्याख्यान करनेवाले प्रजापतिको प्रतारकत्व-मिथ्या- 
वादित्वं दोष प्रसक्त हो जायगा । अतः जैसे सर्पादिके बाध होनेसे रज्जु आदिके यथाथं स्वरूंपका प्र ति- 
पादन होता है, वेसे अविद्यासे उपस्थापित कतृत्व भोक्तृत्व, राग द्वेष आदि दोषॉसे दूषित अनेक 
अनर्थोसे युक्त जीवके अपारमाथिक स्वरूपका बाधकर विद्या उसके विपरीत पापरहितत्व आदि गुण 
विशिष्ट परमेशवरके स्वरूपका प्रतिपादन करती है । परन्तु दूसरे वादी और कुछ हमारे सिद्धान्त पक्षके 


सत्यानन्दी दीपिका 
सम्मव नहीं है, इसलिए 'एतं त्वेब ते’ इस श्रृतिस्थ “एतम्‌? पंदसे जीवकी अनुवृत्ति. करना उचित नहीं 


है, किन्तु पापरहितत्व आदि गुणविदिष्ट परमात्माका ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्रजापतिने 'य आत्मा5पहतपांप्मा' ऐसा आरम्भ किया है। इन्द्र और विरोचनके 
आनेपर उनके प्रति प्रथम वार प्रजापतिने जाग्रत्‌ अवस्थाके अभिमानी नेत्रस्थ विशवपुरुषका 'य एषोऽ- 
क्षिणि पुरुषो दुश्यत एष आत्मा’ इस प्रकार उपदेश किया । दूसरी वार इन्द्रके प्रति स्वप्न अवस्थाके 
अभिमानी तेजस पुरु षका 'य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति एष आ्मा'इसप्रकार उपदेश किया है । तृतीय 
वार सुषुप्ति अवस्थाके अभिमानी प्राज्ञका 'तद्यत्रेतत्सुसतः समस्तः सम्प्रसन्नःस्वप्नं न विजानात्येष आत्मेति 
होवाच’ ( छार ८।११।१ ) ( जिस अवस्थामें यह सोया हुआ दशंनादि वृत्तिसे रहित और सम्यक्‌- 
रूपसे आनन्दित हो स्वप्नका अनुभव नहीं करता वह आत्मा है ऐसा प्रजापतिने कहा, यह अमृत, 
अमय है और यह ब्रह्म है) ऐसा उपदेश किया है। परन्तु इन्द्रने प्रत्येक अवस्थाका दोष वर्णन 


किया । किन्तु “एत त्वेव ते०' ( जिसको तुमसे पहले कहा है उसीको मैं अब फिर कहुंगा ) ऐसा 
प्रजापतिकी प्रतिज्ञा रही है । जिस पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माको प्रजापतिने इन्द्रके प्रति पहले 
कहा है उसको अन्त तक कहते रहे हें । चतुथ वारमें 'एवमेव एष सम्प्रसादो०' ( छा० ८१२३) 


( उसीप्रकार यह सम्प्रसाद इसी शरीरसे समुत्थानकर परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपसे अभि- 
व्यक्त होता है, वह उत्तम पुरुष है ) यहाँपर उसी आत्माका सम्प्रसादरूपसे उपदेश किया है । इसलिए, 
अवस्थाके भेदसे आत्माका भेद नहीं है। उसो जीवका 'एतम्‌' पदसे प्रजापतिने उपदेश किया है । 
यदि एतम्‌? पदसे परमात्माका ग्रहण होता तो चतुथवारमें इसका ग्रहृण होता, परन्तु ब्रह्माने 'एतं 
त्वेव ते’ इसका वार-वार उपदेश किया है, वह युक्त न होता । क्योंकि जब पूर्वोक्तिका पुन: कथन होता है 
तमी “भूयः? पदका प्रयोग किया जाता है । परमेश्वरका स्वरूप तो चतुर्थवारमें कहा है । इससे “भूयः' 
पदका भी बाध होगा । इसलिए “एतम्‌? पदसे सन्निहित जीवका ग्रहण करना युक्त है ईइवरका नहीं । 

& जो लोग संसार तथा जीव ओर ईक्वरके भेदको सत्य मानते हैं अर्थात्‌ जीवका कतृत्व, 
भोक्तृत्व आदिरूप और परमेश्वरका पापरहितत्व, अकतृ त्व, सत्यकामत्व आदिरूप सत्य मानकर 


२३४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० दे 


पारमार्थिकमेव जेवं रूपमिति मन्यन्ते5स्मदीयाश्र केचित्‌। तेषां सर्वेषामात्मेक॒त्वसस्यण्द्र्श- 
नप्रतिपक्षभूतानां प्रतिषेधायेदं शारीरकमारब्धम्‌। एक एव परमेश्वरः कूटस्थनित्यो विज्ञान 
घातुरविद्यया मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नान्यो विज्ञानधातृरस्तीति । यच्तिदं 
परमेश्वरवाक्ये जीवमाशङ्कय प्रतिषेचति सूचकार।-- नासंभवात्‌ (ब० १।३।१८) इत्थादिना । 
तत्रायमभिप्रायः-निध्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावे कूटस्थनित्ये एकस्मिक्सङ्ग परमात्मनि तद्वि परीत 
जैवं रूपं व्योम्नीव तलमलादि परिकल्पितम्‌। तदात्मैकत्वप्रतिपादनपरेर्वाक्येन्यायोपेवेद्वत- 
वादप्रतिषेधेश्वापनेष्यामीति परमात्मनो जीवादन्यत्वं द्रढयति | जीवस्य तु न परस्मादन्यत्वं 
प्रतिपिपादयिषति कित्वनुवदत्येवाविद्याकरिपतं लोकप्रसिद्धः जीवभेदम्‌। एवं हि स्वाभा- 
विककतृत्वभोकतृत्वाचुवादेन प्रबुत्ताः कर्मविधयो न विरुध्यन्त इति सच्यते । प्रतिपाद्यं तु 
शास्त्राथमात्मेकत्वमेव दर्शायति--शाखदृष्या तूपदेशो वामदेववत्‌? ( ब० ५।१।३० ) इत्या- 
दिना | वणितश्चास्माभिविद्वदविद्व द्ग देन कमविधिविरोधपरिहारः ॥ १९ ॥ 
अन्याथश्च परामशः ॥ २० ॥ 

पदच्छेद--अन्यार्थः, च, परामशः । 

सूत्रा्थ--( परामशंश्च ) 'अथ य एष सम्प्रसादः' इस श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्दसे जो जीवका 
परामश किया गया है, वह ( अन्याथं: ) अन्यके लिए ( परमात्माका प्रतिपादन करनेके लिए ) है । 

# अथ यो दहरवाक्यशेषे जीवपरामशों दशितः अथ य एष संप्रसाद ( छा० 
आचाय मी जीवका रूप पारमार्थिक है, ऐसा मानते हैं। आत्मैकत्व सम्यग्दरांनके प्रतिपक्षी भूत उन 
सभी वादियोंके निराकरणके लिए यह शारीरकशास्त्र आरम्भ किया गया है। एक हो परमेश्वर 
कूटस्थ, नित्य, विज्ञानस्वरूप अविद्यारूपी मायासे मायावीके समान अनेक हुआ जैसा प्रतीत होता है 
उससे अन्य विज्ञानस्वरूप कोई वस्तु नहीं है । [ य आत्माऽपहतपाप्मा ] इस परमेश्वर वाक्यमें जीवकी 
आशङ्काकर 'नासम्सचात्‌? इत्यादिसे सूत्रकार उसका प्रतिषेध करते हें. । उसका अभिप्राय यह है कि 

नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त. स्वभाव कूटस्थ नित्य एक असंग परमात्मामें उससे विपरीत, जीवरूप, आकाशमें 


मलिनतादिके समान परिकल्पित है । न्यायसे यक्त द्वतवादके प्रतिषेधक एवं आत्मैकत्व प्रतिपादनपरक 
वाक्योसे उसका अपनयन करूँगा, इस आशयसे परमात्माका 'जोवात्मासे भेद दृढ़ करते हैं। जीवका 


परमात्मासे भेद प्रतिपादन करना नहीं चाहते. किन्तु अविद्यासे कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवल 
अनुवाद करते हैं । इसप्रकार स्वामाविक-आविद्यक कतृत्व भोक्तत्कका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कम- 
विधियाँ विरुद्ध ( बाधित ) नहीं होतीं, ऐसा. मानते हैं। 'शाख्दष्ट्या तूपदेशो वामदेववत्‌” इत्यादिसे 
सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि वेदान्तशास्त्रका प्रतिपाद्य विषय तो - आत्मैकत्व ही है । हमने तो विद्वानु 
और अविद्वानुके भेदसे कमविधिके विरोधके परिहारका वणन किया है ॥ १९॥ 


अब जो दहर वाक्यरोषमें 'अथ य एष सम्प्रसादः' इत्यादिसे जीवका परामश दिखलाया गया है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवब्रह्मकी एकताका प्रतिषेध करते हैं उनके मतका परिहार करने और यथाथ आत्मैकत्वका ज्ञान कराने 


के लिए इस शारीरकशास्त्रका'आरम्म किया गया है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" तत्वमसि) “अहँ 
ब्रह्माउस्मि' इत्यादि अद्देतपरक वाक्य और 'नेति नेत्यात्मा’ इत्यादि द्वृतनिषेध परक वाक्योंद्वारा लोक. 
प्रसिद्ध अविद्या कल्पित भेदका इस ग्रन्थमें निराकरण किया जाता है । ब्रह्मा ही अविद्यासे संसारी जीव है, 
अत: वह उससे अन्य कोई बस्तु नहीं, क्योंकि “नान्योंऽतोऽस्ति द्रष्टा' ऐसी श्रति है । यह शारी रकदास्त्रका 


प्रतिपाद्य विषय है । कल्पित वस्तुकी अधिष्ठानज्चानसे निवृत्ति होती है । जीव तथा ब्रह्मका अविद्यासे 
कल्पित भेद भी ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे निवृत्त हो जाता है ॥ १९ ॥ 


अघि० ५ सू० १९]  भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दौपिकासहित २२५ 


८२९) इत्यादिः, स दहरे परमेश्वर व्याख्यायमाने न जीवोपासनोपदेशो न प्रकतविदोषो 
पदेशा इत्यनथ कत्वं प्राप्तोतीति। अत आह'-अन्यार्था5$यं जीवपरामर्शों न जीवस्वरूपपर्यव- 
सायी | कि ताह ? परमेश्वरस्वरूपपयवसायी । कथम्‌ ? संप्रसादशब्दोदितो जीवो जाग- 
रितव्यवहारे देहेन्द्रियपञ्जराध्यक्षो भूत्वा तद्वासनानिमितांश्च स्वप्नान्नाडीचरो ऽनुभूय 
श्रान्तः शरणं प्रेप्सरुअयरूपादपि शदीराभिमानात्समुत्थाय सुषुप्तावस्थायां परं ज्योति- 
राकाइाशाब्दितं परं ज्योतियन स्वेन॒ रूपेणायमभिनिप्पद्यते स एव आत्माऽपहतपाप्म- 
त्वादिगुण उपास्य इत्येचमर्थाऽयं जोवपरामर्शाः परमेश्वरवादिनोऽप्यृपपद्यते ॥ २० ॥ 
अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१ ॥ 

पद्च्छेद्‌--अल्पश्रृतेः, इति, चेत्‌ , तत्‌ , उक्तम्‌ । 

सूतराथं-(अल्पश्रृतेः) 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः’ इससे आकाशमें अल्पत्वका श्रवण है, अतः 
दहराकाश परमेश्वर नहीं है, किन्तु जीव है, ( इति चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो ( तदुक्तम्‌ ) इसका “अभं- 
कोकस्त्वात्‌' ( ब्र० सू १।२।७ ) इस सूत्रमें समाधान कहा गया है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है । 

४ यदप्युक्तम्‌ 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः? इत्याकाशास्याव्पत्वं श्रूयमाणं परमेश्वरे 
नोपपद्यते, जीवस्य त्वाराग्रोयमितस्याल्पत्वमचकल्पत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः। उक्तो 
हास्यपरिहारः परमेश्वरस्यापेक्षिकमद्पत्वमचकल्पत इति “अमंकोकस्त्वात्तद्वचपदेशाञ्चनेति चेन्न 


यदि ऐसा व्याख्यान करें कि वह दहर परमेश्वर है तो जीवकी उपासनाका उपदेश . न करने और 
पकृत दहराकाशके विशेषके उपदेश न करनेके कारण अनथक हो जायगा । इसलिए कहते हैं--यह 
जीवका परामश अन्यार्थक है--जीवके स्वरूपमें पयवसायी नहीं है, किन्तु परमेश्वरके स्वरूपमें 
पयंवसायी है । कैसे ? सम्प्रसाद शब्दसे उक्त जीव जाग्रत्‌ अवस्थामें देह, इन्द्रियके पञजरका अध्यक्ष 
होकर नाड़ीमें जाकर जाग्रत्‌ अवस्था अनुभव जन्य वासनाओंसे उत्पन्न हुए स्वप्न पदार्थोका अनु मवकर 
जब श्रांत हो जाता है तब विश्राम स्थान प्राप्त करनेको इच्छासे दोनों प्रकारके शरीर अभिमानोंसे 
उठकर सुषुप्ति अवस्थामै आकाश दाब्दसे प्रतिपाद्य पर ज्योतिःस्वरूप परब्रह्माको प्राकर विशेष 
विज्ञानवत्त्वका परित्यागकर अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है। जो इसके प्राप्त करने योग्य परम ज्योत 
है वह जिस अपने परमाथं स्वरूपसे अभिव्यक्त होता. है वह यह आत्मा पापरहितंत्वादिगुण विशिष्ट उपास्य 
है, इस अभिप्रायसे किया हुआ यह जीवका परामश परमेश्व रवादीके मतमें मी उपपन्न होता है ॥२०॥ 
'दृहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः? इस प्रकार आकाशमें श्रूयमाण अल्पत्व परमेश्वरमें उपपन्न नहीं 
होता, किन्तु आरके अग्रमागके सह जीवमें अल्पत्व उपपन्न होता है, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
परिहार करना चाहिए । इसका परिहार तो अभंकोकस्त्वात' इस सूत्रमें कहा गया है कि परमेश्वरका 
अल्पत्व आपेक्षिक हो सकता है । उसी परिहारका अनुसन्धान यहाँ भी करना चाहिए। इस प्रकार 
सत्यानन्दो-दी पिका 
$ प्रजापति वाक्यमें जीवके अनुवादसे ब्रह्मक ही धम कहे गये हैं वे कमंभोगी जीवमें सम्भव 
नहीं हैं, इसलिए जीव दहराकाश नहीं है । दहर वाक्यमें जोवका परामश इसलिए किया गया है कि 
उसके परामशंके विना ब्रह्म भावका उपदेश सभ्मव नहीं है, अतः इन तीनों अवस्थाओंमें जीवका 
ग्रहण किया गया है । वस्तुतः नित्य आनन्द स्वरूप संप्रसाद तो परमेश्वर ही है, उस स्वरूपको सुषप्ति 
अवस्थामें प्राप्त करनेसे जीवका भो सम्प्रसाद शब्दसे श्रुतियोंमें प्रतिपादन है ॥ २० ॥ $ 
& इस उक्त हेतुसे भी दहराकाश जीव नहीं है, किन्तु परमेश्व र ही है । 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः? 
इस क्हरवाक्य और 'आत्मेति होवाचेतदसूतमभयमेतद्बह्म' इस प्रजापति वाक्यका क्रमशः सगुण 


२३९ ब्रेह्मसत्-शाळूरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


निचाय्यत्वादेवं ब्योमवच्च' (ब्र० सू० १।२।७) इत्यत्र । स एवेह परिहारो ५नुसंघातव्य इति सूच- 
यति । श्रुत्यैव चेदमल्पत्वं प्रत्युक्तं प्रसिद्धेनाकाशेनोपमिमानया 'यावान्वा अयमाकाशस्ता 
वानेषो5न्तहृद्य आकाश: इति ॥ ९१ ॥ 
( ६ अनुकृत्यथिकरणम्‌ रूँ० २२-९३ ) 
अनुकृतेस्तस्य च ॥ २२ ॥ ` 

पदच्छेद--अनुकृते:, तस्य, च । 

सूत्राथ--( अनुकृतेः ) “न तत्न सूर्यो भाति’ इत्यादि श्रृतिमें प्रतिपादित वस्तु कोई तेज विशेष 
नहीं है किन्तु निविशेष ब्रह्मा ही है, क्योंकि 'अनुमाति' उसके प्रकाशका ही सब अनुकरण करते हैं, 
(च ) और ( तस्य ) उसके प्रकाशसे ही यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । 

% “न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्युतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव भान्तमनु- 
माति सव तस्य मासा सर्वमिदं विभाति’ ( सु० २।२।१० ) इति समामनन्ति । यत्र यं भान्त- 
मनुभाति सर्व यस्य च भासा समिदं विभाति स कि तेजोधातुः कश्चिदुत प्राज्ञ आत्मेति 
विचिकित्सायां तेजोधातुरिति तावत्प्राप्तम्‌ । कुतः ? तेजोधातूनामेव सर्यादीनां भानप्रति- 
षेघात्‌ । तेज्ञःस्वभावकं चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक एव सूयं भासमानेऽहनि न भासत 
इति प्रसिद्धम्‌। तथा सह खूयण सर्वमिदं चन्द्रतारिका यस्मिन्न भासते, सोऽपि तेज: 
सुत्रकार सूचित करते हैं। और 'यावान्वा०' ( जितना यह बाह्याकाश है उतना हुदयान्तगंत यह 


आकाश है ) प्रसिद्ध आकाशके साथ उपमा देनेवाली इस श्रतिसे दहराकाशमें इस अल्पत्वका 
निरास किया गया है ॥ २१ ॥ | 


“न तत्र सूर्यो भाति” ( वहाँ उस आत्मस्वरूप ब्रह्मामें न सूय प्रकाशित होता है और न चन्द्रमा 
तथा तारे । वहाँ यह बिजली भी प्रकाशित नहीं होती फिर यह निरन्तर हष्टिमें आनेवाली अग्नि 
किस गिनतीमें है ? उसके प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित होता है और यह सब कुछ उसीके 
प्रकाशसे प्रकाशमान है ) ऐसी श्रुति है। इस श्रुति वाक्यमें जिसके प्रक्राथित होनेसे ये सब सूर्य, 
चन्द्रमा आदि प्रकाशित होते हैं और जिसके प्रकाशसे यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है। इस 
विषयमें सन्देह होता हे कि क्या यह कोई तेजस्वी पदार्थ है अथवा परमात्मा ? पू्वपक्षी--यह तेजस्वी. 
पदाथे है ऐसा प्राप्त होता है, किससे ? इससे कि सूर्य आदि तेजस्वी पदार्थोके ही भानका प्रतिषेध किया 
है। यह प्रसिद्ध है कि दिनमें स्वामाविक तेजस्वी सूयंके प्रकाशित होनेपर तेज.स्वभाव चन्द्रमा तारा आदि 
प्रकाशित नहीं होते । तथा ऐसा ज्ञात होता है कि सूर्मके साथ यह सब चन्द्र, तारा आदि जिसमें 


जाता . सत्यानन्दी दीपिका 
और निगुण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध होता है । नाभिसे एक वितस्ती ऊपर और कण्ठसे चार अङ्गल 


नीचे वाम भागमें स्थित हृदय सवंलोक प्रसिद्ध है। उसके अन्तर स्थित आकाशको दहर आकाश 
कहा जाता हे ॥ २१ ॥ 


“न तन्न सूर्यो भाति’ यह मुण्डक श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है, इस श्रुतिमें 'अनुभाति' 
( अनु-अनन्तर, माति-प्रकाश करना ) यह पद तभी संगत होगा जब तेज: स्वमाववाला कोई एक 
विशेष पदार्थ माना जाय, अन्यथा नहीं; समान स्वभाववाटोंमें ही 'अनुकरण' देखनेमें आता है 
“जिसे गौ गोके पीछे दौडते हे' पक्षी समान जातीय पशीके पीछे उड़ता है । परन्तु अतुल्य स्वमाववालोमे 
'अनुकरण' नहीं देखा जाता, अतः सूयं आदिके समान वह मी तेज: स्वभाव पदार्थ होता 
चाहिए । यद्यपि “यस्मिन्‌ थोः एथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌” ( जिसमें यु, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत- 
व्याप्त हैं ) यहाँ ब्रह्म प्रकृत है, तो भी अभिभव ओर अनुकारात्मक लिङ्गसे प्रकरणका वाध होकर कोई 
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स्वभाव एव कश्चिदित्यवगम्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक एवोपपद्यते; समानस्वभाव- 
केष्वनुकारददानात्‌ , गच्छन्तमनुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्तेजोधातुः कञ्चिदित्येवं प्राप्त ब्रमः- 
प्राज्ञ एवात्मा भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? अनुक्कतेः । अनुकरणमनुकृतिः । यदेतत्‌ तमेव 
मान्तमनुभाति सवम्‌? इत्यनुभानं, तत्प्राज्ञ परिश्रहेऽवकल्पते । 'मारूपः सत्यसंकल्पः’ ( छा० 
३।१४।२ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति । न तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयोऽनुभान्तीति 
प्रसिद्धम्‌।समत्वाच्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्तमनुभायुः, 
नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरमनुभाति। यदप्युक्तम-समानर्वभावकेष्वनुकारो र्यत इति। नाय- 
मेकान्तो नियमः, भिन्नर्वभावकेष्वपि ह्यनुकारो द्यते । यथा सुतप्तोऽयःपिण्डोऽग्न्यनु- 
कृतिरम्नि दहन्तमनुदहति, भौमं वा रजो वायु वहन्तमनुवहतीति । ‘अनुकृतेः इत्यनुभानम- 
सूसुचत्‌। तस्य च' इति चतुथः पादमस्य शछोकस्य सूचयति। तस्य भासा सवंमिदं विभाति 
इति, तद्व तुकं भानं सूर्यादेरुच्यमानं प्राज्ञमात्मानं गमयति। “तदेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहों 
पासतेश्सुतम्‌” ( बृ० ४।४।१६ ) इति हि घ्राज्ञमात्मानमामनन्तिः तेजोन्तरेण सूर्यादितेजो 
विभातीत्यप्रसिद्ध' विरुद्ध च; तेजोन्तरेण तेजोन्तरस्य प्रतिघातात्‌।अथवा-_न सूर्यादीना- 
प्रकाशित नहीं होते वह भी कोई तेज:स्वमाव पदाथ है। अनुमान” मी तेजः स्वमाव पदार्थके होनेसे 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि समान स्वमाववालोंमें ही अनुकार-अनुकरण देखा जाता है। जैसे जाते 
हुएके पीछे जाता है। इससे ज्ञात होता है कि यह कोई एक तेजस्वी पदार्थ है । सिंद्धान्ती--ऐसां 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह प्रकाशक परमात्मा ही होना युक्त हे । किससे ? इससे कि अनुकृतिका 
श्रवण है । अनुकृति अर्थात्‌ अनुकरण । “तमेव भान्तमनुभाति सवम इसप्रकार यह जो अनुमान है, वह 
परभात्माके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है। "भारूपः सत्यसङ्कल्पः” ( वह प्रकाशरूप और 
सत्यसङ्कल्प है ) यह श्रुति स्वयं प्रकाशरूप परमात्माको ही कहती है और किसी तेजस्व्री पदार्थके 
अनन्तर सूर्यादि प्रकाशित होते हैं रेखा प्रसिद्ध नहीं है । सूर्यादि तेजस्वी पदार्थोको दूसरेके प्रकाशसे 
प्रकाशित होनेके लिए दूसरे तेजस्वी पदार्थोकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि दोनों समान तेजस्वी हैं । 
प्रदीप किसी दूसरे प्रदीपके अनन्तर प्रकाशित नहीं होता । जो यह कहा गया है कि समान स्वभाव 
वालोंमें ही अनुकरण देखा जाता है, तो यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है, क्योंकि भिन्न स्वभाव- 
वालोंमें मी अनुकरण देखा जाता है । जसे अच्छी तरह तपा हुआ लोहेका गोला अग्निका अनुकरण 
करता है जलती हुई अग्निके पीछे जलता है अथवा पार्थिव रज अपनेसे विलक्षण बहती हुई वायुके 
पीछे चलती है । “अनुकृतेः यह सूत्रमाग अनुभानको सूचित करता है । 'तस्य च' यह सूत्रमाग उक्त 
भ्रति 'तस्य मासा सवमिदं विभाति’ के चौथे पादको सूचित करता है । 'तस्य भासा” ( उसके 
प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इस प्रकार सूर्यादिमें कहा हुआ तद्हेतुक प्रकाश परमात्माका 
ज्ञान कराता है । “तद्देवा ज्योतिषां ज्योति’ ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वहप अमृतकी 
देवगण आयुरूपसे उपासना करते हैं ) इस प्रकार श्रुति परमात्माको कहती है। सूर्यादि तेज अन्य 
तेजसे प्रकाशित होते हैं यह अप्रसिद्ध और विरुद्ध भी है, क्योंकि एक तेजका दूसरे तेजसे प्रतिघात 
होता है। अथवा श्रतिमें परिपठित सूर्यादिमें ही तदहेतुक ( ब्रह्माहेतुक ) प्रकाश नहीं कहा जाता 
किन्तु जैसे सूर्यादि ज्योतिकी सत्तासे समस्त रूप-समुदायकी अभिव्यक्ति होती है, वसे ही 'सवमिदम्‌' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तेजोविशेष पदाथ प्रतीत होता है, ब्रह्म नहीं। पुव 'पर ज्योतिरुपसंपद्य' इस श्र ति वाक्यार्थविचारके 


प्रसंगसे “न तत्र सूयो भाति’ इत्यादि वाक्याथंका विचार करते हैं। इस प्रकार प्रसंगसंगतिसे इस 
अधिकरणका आरम्भ है । 


२३८ ब्रेद्मसूत्न-शां डू रभाष्य आर १ पा० ३ 


मेव २छोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुक॑ विभानमुच्यते। कि तहिं ? 'सबेमिदम' इत्यविशेष- 
श्रुतेः सवेस्येवास्य नाम रूपक्रियाकारकफलजातस्य याऽभिव्यक्तिः सा ब्रह्मज्योति: सत्ता नि 
मित्ता। यथा सूर्यादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्वस्य रूपजातस्याभिव्य क्तिस्तद्वत्‌। 'न तत्र सूर्यो 
भाति’ इति च 'तत्र' शाब्दमाहरन्प्रकतग्रहणं दर्शायति । प्रक्कतं च ब्रह्म यस्मिन्धौः एथिवी 
चान्तरिक्षमोतम्‌' ( मु० २।२।५ ) इत्यादिना । अनन्तरं च “हिरण्मये परे कोरो विरजं ब्रह्म 
निष्कलम्‌ । तच्छुश्रं जयोतिषां ज्योतिस्तद्यदात्मविदो विदुः’ इति। कथं तज्ज्योतिषां ज्योतिरित्यत 
इद्मुत्थितम्‌-'न तत्र सूर्यो भाति’ इति | # यद्‌प्युक्तम-सूर्यादीनां तेजसां भानप्रतिषेघस्ते 
 जोधातावेवान्यस्मिन्नवकल्पते सूर्य इवेतरेषामिति। तत्र तु स एव तेजोधातुरन्यो न संभ- 
वतीत्युपपादितम्‌। ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधोऽचकल्पते। यतः-यदुपलभ्यते तत्सव 
ब्रह्मणेव ज्योतिषोपलभ्यते, ब्रह तु नान्येन ज्योतिषोपळभ्यते, स्वयंज्योतिः स्वरूपत्वात्‌, 
येन सूर्यादयस्तस्मिन्भायुः। ब्रह्म ह्यन्यद्वथनक्ति, न तु ब्रह्मान्येन व्यज्यते; 'आत्मनेवायं 
उयोतिषाऽऽस्ते’ ( ब्रृ० ४।३।६ ), ‘अगृह्यो नहि गृह्यते’ ( बृ० शा२।४ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः ॥२२॥ 
अपि च स्मयते ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद--अपि, च, स्मयते । 


इस सामान्य श्रतिसे इस समस्त नाम, रूप, क्रिया, कारक और फल समुदायकी जो अभिव्यक्ति है वह. 
ब्रह्म ज्योतिकी सत्तासे ही होती है । “न तत्र सूर्यो भाति०' इसमें 'तत्र' शब्दका कथन करती हुई श्रुति 
प्रकृतका ग्रहण दिखलाती है । और 'यस्मिन्‌ द्यो:०' : ( जिसमें झुलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत 
प्रोत हैं ) इत्यांदिसे ब्रह्म ही प्रकृत है। और अनन्तर “हिरण्मये परे कोशे०' ( वह निर्मल और कला- 
हीन ब्रह्म हिरण्यमय-ज्योतिमंय परमकोरामें विद्यमान है । वह शुद्ध ओर सम्पूणं ज्योतिमंय पदार्थोकी 
ज्योति है, और वह है जिसे आत्मज्ञानी पुरुष जानते हैं ) यह श्रुति प्रकृत ब्रह्मको ही कहती है। 
वह ज्योतियोंका ज्योति किस प्रकार है । इसं शङ्काके उत्तरमें "न तन्न सूर्यो भाति’ यह मन्त्र उपस्थित 
हुआ । सूयंमें दूसरे तेजोंके प्रतिषेधके समान सूर्यं आदि तेजोके प्रकाशका प्रतिषेध तमी संगत हो 
सकता है जब कि कोई दूसरा तेजस्वी पदार्थ हो, ऐसा जो कहा गया है, उसके उत्तरमें-वह ब्रह्म ही 
तेजोमय पदार्थ है, उससे अन्य तेजका संभव नहीं है, ऐसा उपपादन किया जा चुका है। ब्रह्मामें मी 
इन सूर्यादि तेजोंके प्रकाश्चका प्रतिषेष हो सकता है, क्योंकि जी उपलब्ध होता है वह सब ब्रह्मारूप 
ज्योतिसे ही उपलब्ध होता है । [ यदि ब्रह्म किसी दूसरे प्रकाशसे प्रकाशित होता तो सूर्यं आदि उसके 
प्रकाशक होते ] किन्तु ब्रह्म तो अन्य ज्योतिसे उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि वह स्वयं ज्योति: स्वरूप है । 
जिससे सूयं आदि उसमें प्रकाशमान हों । 'आत्मनेवायं ज्योतिषास्ते०' ( आत्मरूप ज्योतिसे ही यह 
प्रकाशित है ) 'अशृह्यो नहि शृह्यते०' ( वह अगृह्य है, उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता ) इत्यादि 
श्रतियोसे ज्ञात होता है कि ब्रह्म अन्य पदार्थको व्यक्त करता है, परन्तु ब्रह्म अन्यसे व्यक्त नहीं होता ॥२२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% जैसे घटादि पदार्थ सूर्यादि प्रकारासे प्रकाशित होते हैं, अतः वह प्रकाश घटादिका प्रकाशक 
हे | घटादि स्वयं अप्रकाशित होनेसे अपनी उपलब्धिमें दूसरे प्रकाशको अपेक्षा रखते हूँ । किन्तु ब्रह्म 
तो स्वयं ज्योतिःस्वरूप है । किसी बाह्य प्रकाशकी अपनी सिद्धिमें अपेक्षा नहीं रखता, क्योंकि अत्रायं 
पुरुषः स्वयं ज्योतिः’ यह श्रति ब्रह्मको स्वयं ज्योतिरूपसे प्रतिपादित करती है । तेजोमय सूर्यादि पदार्थो 
की अभिव्यक्ति भी ब्रह्मसे ही होती है, क्योंकि वे जड़ हैं। स्वप्नावस्थामें सूर्यादि प्रकारके अमाव 
होनेपर भी उस आत्मज्योतिसे सबकी प्रतीति होती है, अतः आत्मा स्वयं ज्योति? स्वरूप है ॥ २२ ॥ 
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सूत्राथ--( स्मयंते ) 'न तद्भासयते सूर्यो' 'यदादित्यगतं तेजो’ इसप्रकार यह स्मृति (अपि) 
भी प्रकृत ब्रहाका ज्योतिरूपसे प्रतिपादन करती है । 
अपि चेटग्रपत्व॑ प्राशस्येवात्मनः स्मयते भगवदगीतासु-- न तञ्गासयते सूर्यो न 
शशाङ्को न पावकः । यद्गत्वा न निवतन्ते तद्धाम परमं मम ( गी० १५।६ ) इति, यदादित्यगतं तेजो 
जगद्भासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌? (गी० १५।१२) इति च ॥२३॥ 
( ७ प्रमिताधिकरणाम्‌ सू० २४-२५ ) 


शब्दादेव प्रमितः ॥ २४ ॥ 

पद्च्छेद--शब्दाद्‌, एव, प्रमितः । 

सूत्राथ--( प्रमितः ) “अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो' इस प्रमितवाक्यमें प्रतिपाद्य पुरुष परमात्मा ही है 
( शब्दादेव ) क्योंकि “ईशानो भूतभव्यस्य’ इस श्रुतिमें ईशानशब्द है । 

% 'अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति’ इति श्रयते। तथा 'अङ्गष्ठमात्रः पुरुषो 
ज्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतभव्यस्य स एवाय स उ श्व एतट्ठ तत्‌? (का० २।१।१३) इति च । 
तत्र योऽयमङ्कुष्ठमात्रः पुरुषः श्रयते, स कि विज्ञानात्मा, किवा परमात्मेति संशयः । तत्र 
परिमाणोपदेशात्तावद्विज्ञानात्मेति प्राप्तम्‌ | न द्यनन्तायामचिर्तारस्य परमात्मनो ऽङ्गष्ठपरि 
माणमुपपद्यते । विज्ञानात्मनस्तूपाधिमत््वात्संभवति कयाचित्कल्पनयाऽङ्गष्ठमात्रत्वम्‌ । 
स्मृतेश्च--'अथ सत्यवतः कायात्पाशबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्गष्ठमात्रं पुरुषं निश्चकष यमो बलात्‌ ॥ 
(म० मा० ३।२९७।१७)इति। नहि परमेश्वरो बलायमेन निष्क्रष्टुं शक्यः। तेन तत्र संसायं 


और भगवद्गीतामें भी “न तद्‌ मासयते०' ( उस पर ज्योतिस्वरूपको न सूय प्रकाशित कर 
सकता है, न चन्द्रमा ओर न अग्नि ही प्रकाशित कर सकती है, वही मेरा परम धाम है जिसको 
प्राप्त होकर मनुष्य फिर संसारमें नहीं आता ) और 'यदादित्यागतं०' ( जो तेज सूयमें स्थित हुआ 
सम्पूर्ण जगतको प्रकाशित करता है तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है 
उसे तू मेरा ही तेज समझ ) ऐसा स्वरूप परमात्माका ही कहा गया है ॥ २३ ॥ 

अङ्गष्ठसात्र;०' ( जो अङ्गष्ठ परिमाण पुरुष शरीरके मध्यमें स्थित है) और 'अङ्गष्टमात्रः० 
( यह अङ्गष्ठामात्र पुरुष धूमरहित ज्योतिके समान है। यह भूत मविष्यतूका शासक है। यही आज 
( वतमानकालमें ) है और यही कल ( भविष्यत्में ) मी रहेगा । ओर निश्चम यही वही (ब्रह्मतत्त्व) 
है ) ऐसी श्रृतिर्याँ हें । इनमें जो यह अङ्गष्ठमात्र पुरुष सुना जाता है वह क्या जीवात्मा है अथवा 
क्या वह परमात्मा है? ऐसा संशय होता है । पूवपक्षी-इन श्रतियोंमें परिमाणके उपदेदासे ऐसा 
प्राप्त होता है कि वह जीवात्मा है, क्योंकि अनन्त आयाम और विस्तारवाला परमात्मा अङ्गष्ठमात्र 
परिमाणवाला हो यह युक्त नहीं है । किन्तु विज्ञानात्मा तो उपाधि युक्त होनेसे किसी कल्पनासे अङ्ग ष्ठ- 
परिमाणवाला हो सकता है । और “अथ सत्यचतः०' ( इसके अनन्तर यमने सत्यवामुके शरीरसे अपने 
पाशोंसे बंधे हुए और कमंवशीभूत अङ्गष्ठमात्र पुरुषको बलपुवक खींच लिया ) यह स्मृति भी है। 
परमेश्वर यमसे बलपूवंक कदापि नहीं खोंचा जा सकता, इससे स्मृतिमें जीव ही अङ्गष्ठमात्र परिमाण- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& पूर्व अधिकरणमें परमात्मा ज्योतिः स्वरूप प्रतिपादित किया गया है और इस अधिकरणमें 
'अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः? इस विषयवाक्यमें ज्योतिः द्वारा उपमीयमान जो पुरुष प्रतीत 
होता है, वह परमात्मासे भिन्न है । ऐसी आशङ्काकी उषस्थितिमें सूत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ 
किया है । अङ्नुष्ठमात्र हुदयके साथ विज्ञानशब्द वाच्य बुद्धिके साथ तादात्म्याध्यासकी कल्पनासे किसी 
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ङगष्ठमात्रो निञ्चितः, स एवेहापीत्येचं # प्राप्त ्रमः--परमात्मेवायमकृष्ठमात्रपरिमितः पुरुषो 
भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? शब्दात्‌, ईज्ञानों भूतभव्यस्य’ इति । नह्यान्यः परमेश्वरादभूत- 
यस्य निरङ्कशमीशिता । एतहे तत्‌' इति च प्रकृतं पृष्टमिहानुसंदघाति । एतङ्ढ तद्यत्पृष्टं 
ब्रह्मे त्यथः । पृष्ठं चेह ब्रह्म अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्माव्कृताकृतात्‌। अन्यत्र भूताञ्च 
मव्याञ्च यत्तत्पश्य्रेसि तद्वद’ ( का० १।२।१४ ) इति । शाब्दादेचेति--अभिधानश्रतेरेचेशान इति 
परमेश्वरो ऽवगम्यत इत्यथः ॥ २४ ॥ 
कथं पुनः सवंगतस्य परमात्मनः परिमाणोषदेशाः ? इत्यत्र ब्रमः 


हृद्यपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌॥ २५ ॥ 
पद्च्छेद--हृदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 
सूञ्रार्थ--( मनुष्याधिकारत्वात्‌ ) शास्त्रमें मनुष्य अधिकृत है, मनुष्योंका हृदय स्व स्व अङ्ग्ट- 
मात्र होता है । ( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथं है । ( हृद्यपेक्षया ) उस हृदयकी अपेक्षा परमेश्वर मी 
अगुष्ठमात्र कहा गया हे । 

& सर्वगतस्यापि परमात्मनो हृदये ऽवस्थानमपेक्ष्याङ्गष्ठमात्रत्वमिद सुच्यते। आका- 
शस्येव वंदापर्वापेक्षमरलिमात्रत्वम | नह्यञ्जसा $तिमात्रस्य परमात्मनो ५ हु ष्ठमात्रत्वसुपपद्यते 
` न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहतीशानराव्दादिभ्य इत्युक्तम्‌। ननु प्रतिप्राणिभेद्‌ं हृदया- 

नामनवस्थितत्वात्तदपक्षमप्यङ्ग ्ठमात्रत्वं नोपपद्यत इत्यत उत्तरमुच्यते-मनुष्याधिकारत्वा- 


वाला निश्चित होता है वही यहाँ मी निश्चित होता है । सिद्धान्ती-इसप्रकार प्राक्त होनेपर हम कहते 


हैं--यहाँ यह अङ्गष्ठमात्र परिमित पुरुष परमात्मा ही हो सकता है, किससे ? इससे कि “ईशानो 
भूतभव्यस्य’ इस श्रतिमें ईशानशब्द है । भूत और मविष्यत॒का निरङ्कुश ईशिता परमेश्वरसे अन्य नहीं है । 


एतद्द्‌ तत्‌० ( यह वही है ) इसप्रकार यहाँ 'एतद्‌' दाब्दसे प्रकृत पृष्टका यमराज अनुसन्धान करते हैं । 
नचिकेताने जिस ब्रह्मके विषयमें पुछा था यह वही है, ऐसा अथं है । अन्यत्र घर्माद०' ( धमसे अन्य 


अधमंसे अन्य तथा इस कार्य-कारणसे अन्य एवं भूत, मविष्यत्‌ तथा वतंमानसे भिन्न जिसको आप 
देखते हें-अनुमव करते हैं उसे कहिये ) इसप्रकार यहाँ ब्रह्मविषयक प्रश्‍न हे । शब्दसे ही अर्थात्‌ 


[ ईशानो भूतभव्यस्य ] इस अमिधान श्रतिसे ही यह परमेश्वर ज्ञात होता है, यह अथ है ॥ २४॥ 
फिर सवत्र व्यापक परमात्मामें अङ्गष्ठमात्र-परिमाणका उपदेश केसे है? इस विषयमें हम 
कहते है-- 
जसे बांसके पवमें अवस्थित होनेके कारण आकाश अरत्नि-हाथ मर कहलाता है, वसे हुदयमें 


अवस्थित होनेकी अपेक्षा सवंगत परमात्मा भी अंगुष्ठमात्र कहा जाता है, क्योंकि परिमाणातीत 
परमेश्व रका मुख्यरूपसे अंगुष्ठमात्र होना युक्त नहीं है, और ऐसा कहा जा चुका है कि ईशानशब्द आदि 
हेतुओंके होनेसे परमेश्वरसे अन्यका यहाँ ग्रहण मी नहीं किया जा सकता। परन्तु प्रत्येक प्राणीका 
हृदय भिन्न-भिन्न परिमाणवाला होता है एक-सा नहीं होता, अंतः उसकी अपेक्षासे मी 
'परमात्माका अंगुष्ठ परिमाण होना युक्त नहीं है? इसके उत्तरमें कहते हैं-“मनुष्याधिकारस्वात्‌” । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रकार बुद्धिरूप उपाधि युक्त जीवात्मा अगुष्ठमात्र हो सकता है, किन्तु सवगत परमेश्वर नहीं । यह 
पूवपक्षीका अभिप्राय है । 

_ $ उद्धत श्रतियोंमें अंगुष्ठमात्र पुरुषको जगतूका नियामक कहा गया है । सबका कारण होनेसे 
परमेश्वर ही समीका नियामक हो सकता है, इसलिए अगुष्ठमात्र पुरुष परमेश्वर ही है। पूवपक्षमें 
ब्रह्मदृष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमे जीव ब्रह्मका अभेदज्ञान हे ॥ २४ ॥ 


# यद्यपि परमात्मा घ्यापक है तो भी उसकी उपासनामें मनुष्यको अधिकारी मानकर और 
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दिति। शास्त्रं विशेष प्रवृत्तमपि मनुष्यानेवाधिकरोति, शक्तत्वाद्थित्वाद पयुदस्तत्वा दुप- 
तयनादिशाख्ाञ्चेति वाणतमतदधिकारलक्षणे ( ज० ६।१ ) । मनुष्याणां च नियतपरिमाणः 
कायः । औचित्येन नियतपरिमाणमेव चेषामङ्गष्ठमात्रं हृदयम्‌ । अतो मनुष्याधिकारत्वा- 
च्छास्त्रस्य मनुष्यहृदयावस्थानापेश्षमङुष्ठमात्रत्वमुपपन्न परमात्मनः । $ यद्‌प्युक्तस-परिमा- 
णोपदेशात्स्म्ृतेश्च संसायंचायमङ्गष्ठमात्रः प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युच्यते-'स आत्मा तत्वमसि 

इत्यादिवत्संसारिण एव सतो ५कु ठ्ठ मात्रस्य ्रह्मगवमिदसुपदिइयतइति । द्विरूपा हि वेदान्त- 
वाक्यानां प्रवृत्तिः, कचित्परमात्सस्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्विज्ञानात्मनः परमात्मेकत्वोप- 


शास्त्र सामान्य रीतिसे प्रवृत्त हुआ मी ( त्रर्वाणक ) मनुष्योंक्रो ही अधिकृत करता है, क्योंकि वे 
समथ हैं, कामना विशेषसे युक्त हैं, श्रत्युक्त कर्मानुष्ठानमें अनिराकृत हैं और शास्त्र उनके उपनयन 
आदिका विधान करता है, ऐसा अधिकारळक्षणमें जैनिमि मुनिने वर्णन किया है.। मनुष्योंका शरीर 
निश्चित परिमाण ( अपना-अपना सात वितस्ति परिमाण ) वाला होता हे, इसलिए उनके हृदयका 
परिमाण मी उचितरूपसे नियत अद्गष्ठमात्र होना चाहिए । इससे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रमें 
नुष्योंका अधिकार होनेसे मनुष्यके हृदयमें अवस्थित होनेके कारण परमात्माका अङ्गष्ठपरिमाण 
होना युक्त है । जो यह कहा गया है कि परिमाणके उपदेशसे और [ सत्यवतः कायात्‌ ] इस पूवोक्त 
स्मृतिसे संसारी पुरुषको ही अङ्गष्ठमात्र पुरुष समझना चाहिए, उसके उत्तरमें कहते हैं--'स आत्मा 
तत्वमसि’ ( वह आत्मा है वह तु है ) इत्यादिके समान इस अंगुष्ठमात्र संसारीको ही ब्रह्मरूपसे यह 


उपदेश किया जाता है, क्योंकि वेदान्तवाक्योंकी दो प्रकारकी प्रवृत्ति है। कहीं परमात्मस्वरूप 
सत्यानन्दौी-दीपिका 


उसके हृदयको उपासनाका स्थान मानकर अंगुष्ठमात्र हूदयके परिमाणको परमात्माका परिमाण 
स्वीकार किया गया है । मनुष्योंमें भी केवल ब्राह्माण, क्षत्रिय और वश्य इन तीतोंका वेदिक कमं 
करनेमें अधिकार है, ये तीनों ही समर्थ, अर्थी, अनिराकृत ओर उपनयन आदि शास्त्रवाले हैं। 
“स्वर्गकामो यजेत” इत्यादि सामर्थ्यका प्रतिपादन है । इससे यह सूचित होता है कि कर्मानुष्ठानमें पशु, देव 
क्षि आदिका अधिकार निषिद्ध है । कारण कि शास्त्रज्ञान रहित होनेसे पशु अधिकारी नहीं हो सकता । 
देव आदिके उद्देश्यसे होम आदि किये जाते हैं, इन्द्र आदि देव अपनेको उद्देश्यकर होम आदि 
नहीं कर सकते, इससे वे वैदिक यज्ञादि कमं करनेमें असमथ हैं। इसप्रकार आर्षेयवरण-कऋषियोंके 
वरणमें अन्य ऋषिके अमावसे ऋषि मी असमर्थ होते हैं। अथित्व कहनेसे यह सूचित होता है 
कि कामना रहित मुमुक्ष और पशु, स्थावर आदिका कर्मानुष्ठानमें अधिकार निराकृत है । मुमुक्ष 
चित्तशुद्धिके लिए निष्कामभावसे नित्य ओर नेमित्तक कमं कर सकता है किन्तु काम्यकम नहीं । 
जिसका चित्त शुद्ध है उसका कमं करनेमें अधिकार नहीं है किन्तु मोक्षके साधन वेदान्तश्रवण 
आदिमें अधिकार है । अपयुदस्तत्व शब्दसे शूद्रका वेदिक कर्मानुष्ठानमें निषेध सूचित किया गया है, 
“झूद्रो यज्ञेऽनवक्लृप्तः? ( तै० सं० ७।१।१।६ ) ( शूद्र यज्ञके योग्य नहीं है ) क्योंकि वह द्विज नहीं 
है, इसलिए वेदाध्ययनके आरम्ममें उपनयन-यज्ञोपवीत आदि संस्कार उसके नहीं होते । "उपनयीत? 
'तमध्यापयोत' ( द्विज उपनयन करे, वेदाष्यापन करे ) “वसन्ते वसन्ते ब्राह्मणो अग्निनादधीत, ग्रीष्मे 
राजन्यः, शरदि व्यः’ ( प्रत्येक वसन्त ऋतुमें ब्राह्मण अग्निका अधान करे, ग्रीष्ममें क्षत्रिय और 
शरदमें वेश्य ) इसप्रकार तीनों वर्णोका वेदिक कमें अधिकार है । यहाँ 'पयुदस्त” शब्द शाद्रका 


निराकरण कंरता है, अतः उससे भिन्न शेष तीन वर्ण अपयुंदस्त कहाते हैं, इसलिए इन तीनोंका 
वदिक कममें अधिकार है । 


$ इस पुर्वाक्त रीतिसे 'अङ्गष्टमात्रः पुरुषः’ इत्यादि मन्त्र जीव और ब्रह्ममें अभेद कहकर 


२2२ ब्रह्मसत्न-शाडूर भाष्य [ आ० १ पा० ३ 


देशपरा । तदत्र विज्ञानात्मनः परमात्मनेकस्वमुपदिश्यते, नाझृष्ठमात्रत्वं कस्यचित्‌ । एत- 
मेवाथं परेण स्फुटीकरिष्यति--' अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्टः । 
तं स्वाच्छरीरा्परबृहेन्सुञ्जादिवेषीकां धेयंण । तं विद्याच्छुक्रमम्ृतम्‌' ( का० २।६।१७ ) इति ॥२५॥ 
(< देवताधिकरणम्‌ स्‌० २६-३३ ) 
तदुप येपिबादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद्‌--तदुपरि, अपि’ बादरायणः, सम्भवात्‌ । 

स्‌चाथे- ( तदुपयंपि ) मनुष्यसे श्रेष्ठ देवादिमें ( सम्भवात्‌ ) अथित्व आदि. अधिकारके कारणका 
सम्मव होनेसे वे मी ब्रह्मविद्यामें अधिकारी हैं, ( बादरायणः ) ऐसा बादरायण आचायं मानते हैं । 

& अङ्ग ्ठमातर्चुतिमं नुष्य हृ द यापेक्षा म नुष्याधिकारत्वाच्छा्जस्येत्युक्त म्‌, तत्प्रसङ्गे - 
नेदमुच्यते। बाढम्‌, मनुष्यानधिकरोति शास्त्रम्‌; नतु मनुष्यानेवेतीह ब्रह्मज्ञाने नियमोऽति। 
तेषां मनुष्याणामुपरिष्टाये देवादयस्तानप्यधिकरोति शार्रमिति बादरायण आचार्यो 
मन्यते । कस्मात्‌ ? संभवात्‌ । संभवति हि तेषामप्यर्थित्वायधिकारकारणम्‌। तत्राथित्वं 
तावन्मोक्षविषयं देवादीनामपि संभवति विकारविषयविमूत्यनित्यत्वालोचनादिनिमि नम्‌। 
तथा सामर्थ्यमपि तेषां संभवति; मन्त्रार्थ वादे तिहासपुराणलोकेभ्योविग्रहवत्वायचगमात्‌। 
नच तेषां कञ्चित्प्रतिषेधोऽस्ति । नचोपनयनशात्रेणेषामधिकारो निवत्येत; उपनयनस्य 


निरूपण परक है और कहीं पर जीवात्मामें परमात्मैकत्वपरक उपदेश है । यहाँ पर जीवात्माका पर- 
मात्माके साथ एकत्वका उपदेश है, किसीका भी अंगुष्ठपरिमाणके उपदेशमें तात्पर्य नहीं है। इसी 
अर्थको 'अङ्गष्ठमात्रः०? (अंगुष्ठमात्र पुरुष जो अन्तरात्मा है सवंदा जीवके हृदय देशमें स्थित है मुञजसे 
सींकके समान उसे धेयंपूवेक अपने शरीरसे बाहर निकाले [ अर्थात्‌ शरीरसे पृथककर अनुभव करे ] 
उसे शुक्र ( शुद्ध ) और अभृतरूप समझे ) इस उत्तरवाक्यसे यमराज स्पष्ट करेंगे ॥ २५ ॥ 


जो यह कहा गया है कि अगुष्ठमात्र श्रुति मनुष्यके हृदयकी अपेक्षा रखती है, क्योंकि शास्त्रमें 
मनुष्यका अधिकार है उस प्रसङ्गसे यह कहा जाता है । यह ठीक है कि शास्त्र मनुष्योंको अधिकृत 
करता है, परन्तु वह केवल मनुष्योंको ही अधिकृत करता है ऐसा यहाँ ब्रह्माज्ञानमें नियम नहीं है । 
किन्तु बादरायण आचायंका मत है कि उन मनुष्योंसे श्रेष्ठ जो देवादि हैं उनको मी शास्त्र अधिकृत 
करता हे । किससे ? इससे कि ऐसा सम्मव है। कारण कि उनमें भी अथत्वादि अधिकारका कारण 
सम्मव है । क्योंकि विकार विषय विभूति ( ऐश्वयंसूख ) में अनित्यत्व आलोचन आदि निमित्तक मोक्ष 
विषयक अर्थित्व देवादिमें मी हो सकता है । उसी प्रकार उनमें सामर्थ्यं मी सम्भव है । क्योंकि मन्त्र, 
अर्थवाद, इतिहास, पुराण और लोक अनुमवसे यह अवगत होता है कि वे शरीरधारी हें । उनके लिए 
कोई प्रतिषेध नहीं है । और उपनयन आदि शास्त्रसे उनका (ब्रह्माविद्यामें) अधिकार निवृत्त नहीं होता, 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
अंगुष्ठमात्र शब्दसे सर्वव्यापक परमेश्वरका ही ग्रहण करते हैं सांसारिक जीवका नहीं । पूवपक्षमें ब्रह्म- 
दृष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें अन्तरात्मा और ब्रह्माका अभेदज्ञान फल हे ॥ २५ ॥ 

# गत अधिकरणके अनुसार शास्त्रमे यदि मनुष्योंका ही अधिकार हे तो देवादिका ब्रह्म- 
विद्यामें अधिकार नहीं होगा । इस आक्षेपसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । वेदिक कर्मा- 
नुष्ठानमें मनुष्यका अधिकार है यह युक्त है । परन्तु ब्रह्मज्ञानमें मी केवल मनुष्योंका ही अधिकार है 
अन्यका नहीं, यह नियम नहीं है । क्योंकि शास्त्रमें अधिकारके कारण सामर्थ्य, अथित्वादि तो देवादिमें 
भी सम्भव हें । यद्यपि ऐश्वयं सुखमें आसक्त होनेके कारणं उनमें वराग्यादिका होनां कठिन है, तो 
भी भोगोंको परिणामी, नरवर समझनेवाले और निरतिशयसुखको चाहनेवाले विवेकी देव मोक्षार्थी 


अधि० ८ सू० २६-२७ | भआषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २४३ 


वेदाष्ययनार्थत्वात्‌ । तेषां च स्वयंप्रतिभातवेदत्वात्‌। » अपि चेषां विद्याग्रहणाथ ब्रह्म- 
चर्यादि दर्शायति--एकशत ह वै वर्षाणि मघवान्प्रजापतौ ब्रह्मचयमुवास” ( छा० ८।११।३ ) 
भूगुर्वे बारुणिः बटणं पितरमुपससार। अधीहि मगवो ब्रह्म ( त० ३।१ ) इत्यादि। यदपि 
कर्मस्वनधिकारकारणमुक्तम्‌- न देवानां देवतान्तराभावात्‌' ( जै० ६।१।६ ) इति, 'न ऋषोणा- 
माषेयान्तरामाबात्‌' (जै० ६।१।७) इति । न तद्विद्यास्वस्ति। न हीन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रिय- 
माणानामिन्द्रादुद्देशोन किचित्कृत्यमस्ति। न च भृग्वादीनां भृग्वादिसगोत्रतया । तस्मा- 
देवादीनामपि विद्यास्वधिकारः केन वार्यते ? देवाद्यधिकारेऽष्यङ् ्ठमात्रश्रुतिः स्वाङुष्ठा- 
क्षया न विरुध्यते ॥ २६॥ 
विरोधः कमणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेदशनात्‌ ॥ २७ ॥ 

पद्च्छेद्‌--विरोध।, कमणि, इति, चेत्‌, न, अनेकप्रतिपत्तेः, दशनात्‌ । 
( कर्मणि विरोधः ) कममें विरोध 
हो जायगा । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं, ( अनेकप्रतिपत्तेः ) क्योंकि युगपत्‌ एकको 
ही अनेक शरीरों की प्राप्ति होती है, ऐसा ( दशनात्‌ ) 'स एकधा भवति' ( वह एक प्रकारका होता है 
तीन प्रकारका होता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें देखा जाता है । अथवा अनेक कर्मोमें एकका ही 
अङ्ग होना लोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेक स्थळोंमें हवि ग्रहण करना युक्त है । 

# स्यादेतत्‌, यदि वित्रहत््वाद्यभ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारो चण्यत। 
विग्रहवस्वाह स्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्मा हुभावो 5 भ्युपगस्येत्‌। तदा 


कारण कि उपनयन वेद अध्ययनके लिए होता है, उनको वेदका प्रकाश स्वय ही होता है। और 
'एुकशते ह बे०! ( इन्द्रने प्रजापतिके यहाँ एकसौ एक वर्ष ब्रह्मचयंवास किया ) "गुरवे वारुणिः- 
( वर्णका सुप्रसिद्ध पुत्र भृगु अपने पिता वरुणके पास गया, और बोला--मगवन मुझे ब्रह्माज्ञानका 
उपदेश कीजिए ) इत्यादि श्रुति उन देवादिमें विद्या ग्रहणके लिए ब्रह्मचयं आदि दिखलाती है । 
“न देवानां०' ( देवताओंको कमंमें अधिकार नहीं है, क्योंकि अन्य देवताओंका अभाव है अर्थात्‌ 
इन्द्र से पृथक्‌ अन्य इन्द्रका अभाव है) और “न ऋषीणाम्‌०' ( ऋषियोंका कमंमें अधिकार नहीं है 
क्योंकि दूसरे ऋषिका अमाव है अर्थात्‌ तद्नाम और तद्रूपवाला अन्य ऋषि नहीं है जिसके 
उद्दश्यसे कम करे ) इसप्रकार जो उनका कमंमें अनधिकारका कारण कहा गया है वह विद्याओंमें नहीं 
है । क्योंकि विद्याओंमें अधिकारी हुए इन्द्रादिका इन्द्रादिके उद्देश्यसे कोई मी कृत्य नहीं है। और भृगु 
आदि ऋषियोंका भी भृगु आदिके समोत्रके उद्देश्यसे कोई भी कृत्य नहीं है। इससे देवादिका मी 


विद्याओंमें अधिकार कौन निवारण कर सकता है । देवादिके अधिकारमें भी अंगुष्ठमात्र श्रुति अपने 
अद्भृष्ठको अपेक्षासे विरुद्ध नहीं है.॥ २६ ॥ 


ऐसा हो, यदि शरीरधारी स्वीकारकर देव आदिका विद्याओंमें अधिकार कहा जाय तो शरीर- 
वाला होनेसे ऋत्विक्‌ -आदिके समान इन्द्र आदिका भी स्वरूप संनिधानसे कममें अङ्ग माव स्वीकार 


करना पड़ेगा तब तो कममें विरोध होगा, क्योंकि यागमें स्वरूप सान्निध्यसे इन्द्र आदिका अङ्गमाव 


सत्यानन्दी-दीपिका 
हो सकते हैं । इसप्रकारके अनेक उदाहरण शास्त्र आदिमें उपलब्ध होते हैं । 


१ 'तद्यो यो देवानां प्रत्यडुध्यत स एव तदभवत्‌ तथर्षीणाम्‌' ( देव, ऋषि और मनुष्योंमें से 


जिस जिसने यह जान लिया कि "मैं ब्रह्म हे' वह ब्रह्म ही हो गया ) इससे देवोंके- ब्रह्मविद्यामें 
अधिकारका कोई प्रतिषेध नहीं कर सकता । यहाँ पू्वपक्षमें क्रममुक्तिकी इच्छावाले पुरुषोंकी दहर 


आदि उपासनाओंमें अप्रवृत्ति फल है, क्योंकि पूर्वपक्षमें जब देवोंका ज्ञानमें अधिकार नहीं है तब 


२४४ ब्रह्मसूच-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


च विरोधः कर्मणि स्यात्‌ । नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागेऽङ्गभावो दश्यते, नच 
संभवति; बहुषु यागेषु युगपरेकस्येन्द्र स्य स्वरूपसंनिधानतानुपपत्तरिति चेत्‌, नायमस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ ? अनेकप्रतिपत्ते: । एकस्यापि देवतात्मनो युगपदनेकर्व रूपप्रतिपत्तिः 
संभवति । कथमेतदवगम्यते ? दर्शानात्‌ । तथा हि-कति देवा” इत्युपक्रम्य त्रयश्च त्री च 
शता त्रयश्च त्री चसहस्रा' इति निरुच्य “कतमे ते? इत्यस्यां पृच्छायाम्‌ महिमान एवेषामेते 
त्रयखिशस्वेव देवाः? ( बृ० ३।५।१,२ ) इति ब्रुवती श्रुतिरेकेकस्य देवतात्मनो युगपदनेकरूपतां 
दर्शयति । # तथा तरयस्त्रिशातोऽपि षडायन्तर्भावक्रमेण 'कतम एको देव इति प्राणः’ 

देखनेमें नहीं आता और सम्भव भी नहीं है, क्योंकि बहुत यागोंमें एक हो समय एक ही इन्द्रकी 
स्वरूपसे उपस्थिति अनुपपन्न है, ऐसा यदि कहो तो यह विरोध नहीं है, किससे ? इससे कि अनेक प्रतिपत्ति 
है। एक ही समयमें एक ही देवतात्मामें अनेक शरीरोंकी प्राक्त सम्भव है । यह कंसे समझा जाय ? 
दशन होनेसे अर्थात्‌ श्रृतिमें ऐसा देखा जाता है, क्योंकि 'कति देवाः? (देवता कितने हैं) ऐसा उपक्र मकर 
‘त्रयश्च त्री च०' ( तीन सो तीन ओर तीन हजार तीन अर्थात्‌ तीन सहस्र तीन सौ छः हें ) ऐसा 
निवंचनकर "कतमे ते” ( वे कौन हैं ) ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होनेपर महिमान एवेषा०' (याज्ञवल्क्य-ये तो 
इनको महिमा ही है। देवता तो आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, इन्द्र और प्रजापति इस 
प्रकार तैंतीस ही हैं) इस प्रकार कहती हुई श्रुति एक एक देवतात्माको एक हो समयमें अनेक रूपता 
दिखलाती है । उसीप्रकार उन तैंतीस देवोंका मी क्रमशः छः, तीन, दो और एकमें अन्तर्भाव दिखलाकर 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
दहर आदि उपासनासे देवमावको प्राक्त होनेपर भो वे उपासक क्रम मुक्तिको प्राप्त नहीं कर सकते 


क्योंकि केवल्यमुक्ति ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे ही होती है, उनको इस प्रकारका ज्ञान नहीं होता; और 
सिद्धान्तमें क्रम मुक्तिकी इच्छा करनेवाले पुरुषोंकी दहरादि उपासनाओंमें प्रवृत्ति फल है । क्योंकि 
देवादिको ज्ञानमें अधिकार है । इस कारण दहरादि उपासना द्वारा क्रमसे मोक्षार्थी पुरुष देवमाव 
प्राप्तकर ब्रह्मादि लोकोंमें ब्रह्मात्मकत्व ज्ञान प्राप्तकर मोक्षको प्राप्त हो सकते हैं ॥ २६ ॥ 

# यदि देवताको देहधारी मानें तो याग आदिमें ऋत्विकके समान उसका भी वहाँ प्रत्यक्ष 
दशन होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, अतः अथ युक्त शब्दको ही देवता मानना युक्त है । 
दान्दात्मक देवता तो जड़ है, इसलिए उसकी विद्यामें अधिकारकी चर्चा ही अंसम्मव है । दाब्दात्मक 
देवता माननेसे कमंमें विरोध मी नहों होगा । सिद्धान्ती--यह युक्त नहीं है, क्योंकि देवताओके 
युगपद्‌ अनेक शरीर धारण करनेमें श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, लोक अनुभव आदि अनेक प्रबळ 
प्रमाण हैं। जेसे योगी लोग योगबलसे एक ही समयमें अनेक स्वरूपोंको धारण कर अनेक कायं 
करते हैं, बसे देवता भी ऐश्वयं आदि बलसे अनेक स्वरूप धारण करते हैं, इसमें कोई विरोधका 
अवकाश, नहीं है । इस विषयमें शाकल्य और याज्ञवल्क्यका प्रश्नोत्तर है-शाकल्य---कतसे ( वे 


कितने हैं ) याज्ञवल्क्य---त्रयखिशच्वेव०' (वे तैतीस हैं) 'अग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, द्यौ 
चन्द्रमा ऑर नक्षत्र ये आठ वसु हैं, क्योकि यही प्राणियोंके कर्मफलके आश्रय देहादि कायकरण 


संघातरूपसे परिणत होकर सव जगतको बसाते हैं, इसलिए ये वसु कहे जाते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच कर्मेन्द्रिय और एक मन ये एकादश रुद्र हैं, क्योंकि मृत्युके समयमें इनके देहसे निकल जानेपर 
कुटम्बियोंको रुलाने-रुदन करानेसे ये रुद्र कहलाते हैं। वर्षमै द्वादश मास होनेसे द्वादश आदित्य हैं 


थे पुनः पुनः परिश्रमण करते हुए आयु और कमफल भोगको हरण करते हैं, अतः ये आदित्य कहे 
जाते हैं । इन्द्र ओर प्रजापति ये ही देवता अपनी-अपनी सामथ्यंसे अनेक रूप हो जते हैं । 


# वे तैंतीस देवता--अग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य और द्युलोक इन छः की 
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इति प्राणेकरूपतां देवानां दरांयन्ती तस्येवेकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दर्शायति। तथा 
स्मृतिरपि--'आत्मनो वे शरीराणि बहूनि मरतर्पम ॥ योगी कुर्याद्वल प्राप्य तैश्च सरवैमंहीं चरेत्‌ ॥ 
प्राप्नुयाद्विषयान्केश्रित्केश्रिदुय्रं तपश्चरेत्‌ ॥ संक्षिपेच्च पुनस्तानि सूर्यो रदिमिगणानिच ॥' इत्येवंजाती- 
यका प्राधाणिमाचैश्वर्याणा योगिनामपि युगपदनेकदारीरयोगं दशयति । किमु वक्तव्यमा- 
जानसिद्धानां देवानाम्‌ । अन्नेकरूपप्रतिपतिसंभवाद्चेकेका देवता बहुभी रुपेरात्मानं 
प्रविभज्य बहुषु यागेषु युगपदङ्गभावं गच्छतीति। परेश्च न र॒ञ्यतेऽन्तर्घानादि क्रियायोगा- 
दित्युपपद्यते । अनेकप्रतिपत्तेदशंतादित्यस्यापरा व्याख्या--विद्रहवतामपि कर्माङ्गभावः 
चोदनास्वनेका प्रतिपत्तिद श्यते | कचिदेकोऽवि विध्रहवाननेकत्र युगपदङ्गमाचं न गच्छति, 
यथा बहुमिभो जयड्िनेंको ब्राह्मणो युगपङ्गोज्यते। कचिच्चेकोऽपि विश्रहवाननेकत्र युगपद्‌ 

ङगभावं गच्छति, यथा बडुभिनंमस्कुर्वाणे रेको ब्राह्मणी युगपन्नमस्क्रियते। तद्वदिहोददेश- 


कतम एको देव? (वह एक देव कौन है ? प्राण है) इसप्रकार देवोंका प्राणरूप. एक स्वरूप दिखलाती 
हुई श्रुति उसी एक प्राणकी युगपत्‌ अनेक रूपता दिखलाती हे । तथा. आत्मनो चे०' ( हे भरतकुलमें 
श्रेष्ठ ! योगो योगमहिमासे अपने अनेक शरीर धारण करता है उन सब शरीरोंपते पृथिव्रीमें विचरण 
करता है, उनमेंसे कुछ शरीरोंसे विषयमो प्राप्त करता है और कुछ शरीरोसे उग्रतप करता है, और 
फिर जैसे सूर्य रश्मि समुहको अपनेमें समेट लेता है, वेसे योगो पुरुष उन शरीरोंको अपनेमें समेट 
लेता है ) इसप्रकारकी स्मृति मी प्राप्त अणिमा आदि ऐश्वयंवाले योगियोंका भी युगपत्‌ अनेक 
शरीरोंसे सम्बन्ध दिखलाती है । जन्म सिद्ध देवोंके विषयमें तो फिर कहना ही क्या हे । अनेकस्वरूप 
धारणकर सकनेके कारण एक-एक देवता बहुत रूपों-शरीरोंसे अपनेको विभक्तकर युगपत्‌ बहुत. 
यागोंमें अद्भमावको प्राप्त हो सकता हे । अन्तर्धान आदि योग क्रियाको सामथ्यसे दूसरे पुरुष उन्हें 
देख नहीं सकते, इसप्रकार शरींरधारी सिद्ध होनेपर देवोंका ब्रह्मविद्यामें अधिकार युक्त है । “अनेक- 
प्रतिपत्तेदेशनात्‌' अब यह इसकी दुसरो व्याख्या है-देहधारियोंकी भो कमंके अङ्गमावको विधान 
करनेवाले विधिवाक्योंमें अनेक प्रतिपत्ति देखी जाती है । कहीं पर एक ही शरीरधारी अनेक स्थलोंमे 
युगपत्‌ अङ्ग मावको प्राप्त नहों हो सकता, जसे भोजन करानेवाळे बहुत यजमानोंद्वारा युगपत्‌ (अनेक 
स्थलोंमें ) एक ही ब्राह्मणको भोजन नहीं कराया जा सकता । इसीप्रकार कहींपर युगपत्‌ अनेक स्थलोंमें 
एक मी अङ्गभावको प्राप्त होता है, जसे बहुत नमस्कार करनेवालोंसे युगपत्‌ एक ब्राह्मण नमस्कृत : 


मी होता है । तो इसी प्रकार यहाँ मी उद्देश्य द्रव्य परित्यागात्मक यागमें एक शरीरी देवताके उद्देश्यसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
विभूतियाँ हैं, अतः इनका इन छः में ही अन्तर्भाव है। इनका पृथिवी, अन्तरिक्ष और य्य इन तीनमें 


अन्तर्भाव हे । ये तीन, अन्न और प्राण इन दोमें अन्तभूत हैं, और ये दोनों एक प्राणरूप हिरण्य- 
गर्भमें अन्तभूंत हैं। इसप्रकार श्रुतिमें अनेकरूपता दिखाई गयी है। इसमें “अणिमा महिमा चेव 
लघिसा प्राप्तिरीशिता । प्राकाम्यं च वशित्वं च यत्रकामावसायिता ॥' (मार्कण्डेयपुराण) (अणिमा, 
महिमा, लघिमा, प्राप्ति, ईशित्व, प्राकाम्य, वशित्व और यत्रकामावसायिता ) ये आठ ऐश्वयं हैं । 
“योगी योगबलसे क्षणमरमें सूक्ष्म, महानु, भारी और हल्का हो जाता है । प्राप्ति-अंगुलीसे चन्द्रमा 
आदिका स्पशं करना, ईक्षिता-सृष्टि करनेकी सामथ्य, प्राकाम्य-इच्छा शक्तिका नाश न होना, वशित्व- 
नियमन करनेकी शक्ति, यत्रकामावसायिता-संकल्ममात्रसे इष्टकी प्राप्ति।' 'जन्मोषधिमन्त्रतपः समाधिजा 
सिद्धयः? ( यो> यू० ४।१ ) ( जन्म, ओषधसेवन, -मन्त्रानुष्ठान, तप ओर समाधिसे सिद्धियाँ उत्पन्न 
होती हैं ) यह स्मृति प्रमाण भी हे । साधनोंसे शरीर, इन्द्रिय और चित्तका मल नष्ट होकर विशेष 
परिवतंन होनेसे उनमें अलौकिक शक्तिंयोके प्रादुर्मावको सिद्धि कहते हैं । योगबलसे जब योगी एकसे 


२४६ त्रह्वासूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० रे 


परित्यागात्मकस्वाद्यागस्य विश्नहवतीमप्येकां देवतामुद्दिश्य बहचः स्वं स्वं द्रव्यं युगपत्परि- 
त्यक्ष्यन्तीति विग्रहर्वेऽपि देवतानां न किचित्कर्मणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात््रत्यक्षानुमानाभ्याम ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--शब्दे, इति, चेत्‌, न, अतः, प्रभवात्‌, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 
सूत्राथ--( शब्दे ) वेदवाक्यमें विरोध उपस्थित होया, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो 
युक्त नहीं है, क्योंकि ( अतः ) वेदिक शब्दोंसे ( प्रभवात्‌ ) देव ` आदि जगतुका प्रभव होता है । 
यह बात ( प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ) प्रत्यक्ष-श्रति, अनुमान-स्मृतिसे सिद्ध होती है । 
मा नास विप्रहवत्वे देवादीनामभ्युपगम्याने कमणि .कश्चिडिरोचः प्रसञि । 
शाब्दे तु विरोघः प्रसज्येत । कथम्‌ ? ओत्पत्तिक हि शब्दस्याथन संबन्धमाश्रित्य ‘अनपेक्ष 
त्वात्‌' इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितम्‌ । इदानीं तु विग्रहवती देवताऽभ्युपगम्यमाना यद्य- 
प्येश्वय॑योगाद्य॒गपदनेककमसंबन्धीनि हवींषि भुञ्जीत, तथापि विग्रहयोगादस्मदादिवज्ञ- 
ननमरणवती सेति नित्यस्य शाब्दस्य नित्येनाथंन नित्ये संबन्धे प्रतीयमाने यद्वेदिके शब्दे 
प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति चेत्‌-नायमप्यस्ति विरोधः । कस्मात्‌? अतः प्रभः 
चात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छच्दाइंचादिक जगत्प्रभवति । ननु जन्माद्यस्य यत: ( घ्र० सूर 
१।१।२ ) इत्यत्र त्रह्मप्रभवस्वं जगतोऽवचारितम्‌, कथमिह शाब्द प्रभवत्वमुच्यते ? अपि च 
यदि नाम वेदिकाच्छब्दादस्य प्रभवोऽभ्युपगंतः कथमेतावता विरोधः शब्दे परिहृतः : 
बहुत याज्ञिक लोग अपने-अपने हविष्यरूपं द्रव्यका युगपत्‌ त्यागकर सकते हैं । इसलिए देवोंके शरीर- 
धारी होनेपर भी कममें कुछ विरोध नहीं है ॥ २७ ॥ 
देवादिको शरीरधारी स्वीकार करनेमें कममें मले कुछ विरोध प्रसक्तन हो, परन्तु शब्दमें 
तो विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि अथके साथ शब्दका औत्पत्तिक-स्वामाविक-नित्य सम्बन्ध मानकर 
“अनपेक्षत्वात्‌? ( प्रमाणान्तरकी अपेक्षा न होनेसे ) इसप्रकार वेदमें प्रामाण्यका स्थापन किया हे । 
देवता शरीरधारी स्वीकार किए जानेपर यद्यपि ऐश्वयंके योगसे युगपत्‌ अनेक कमं सम्बन्धी हविष्यों- 
को ग्रहणकर सकते हैं, तो मी शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेसे हम लोगोंके समान वे जन्म-मरणवाले 
हो जायेंगे । इसलिए नित्य शब्दका नित्यअर्थके साथ नित्य सम्बन्ध प्रतीयमान होनेसे वेदिक शब्दोंमें 
` प्रमाणान्तर अनपेक्ष्यत्वरूप प्रामाण्य स्थापन किया था उसका विरोध हो जाएगा । यदि ऐसा कहो 
तो यह विरोध मौ नहीं है, क्योंकि उससे देवादिका प्रमव है । उससे ही अर्थात्‌ वेदिक शब्दसे ही 
देवादि जगत्‌ उत्पन्न होता है। परन्तु “जन्माद्यस्य यतः’ इस सूत्रमें यह निश्चय किया गया है कि 
जगत्की ब्रह्मसे उत्पत्ति होती है, तो यहाँ यह कसे कहते हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है? जब कि 
वसु, रुद्र, आदित्य, विश्वेदेव और मरुद्गण ये अर्थ उत्पत्तिवाले होनेसे अनित्य ही हैं, यदि यह 
स्वीकार भी कर लिया जाय कि वॉदिकशब्दसे जगतुकी उत्पत्ति होती है, तो इतने ही से शब्दमें 
विरोधका परिहार कंसे हुआ ? वसु आदिके अनित्य होनेसे उनके वाचक. वेदिक 'वसु' आदि शब्दोंका 
सत्यानन्दी-दी 


अनेक शरीर धारणकर सकता है, तो जन्म सिद्ध देवताओंका तो इस विषयमें कहना ही क्या है । 
इसलिए देवता शरीरधारी होते हैं ॥ २७ ॥ 


क पूवपक्षी--प्रश्‍न करते हैं कि शब्द और अथंके सम्बन्धमें अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे 
होती है अथवा अर्थके अनित्य होनेसे ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि देवादि व्यक्ति शब्दसे 


उत्पन्न होते हैं, अतः सृष्टिके पहले उनकी स्थिति रहनेसे शब्द अनित्य नहीं हैं। द्वितीय विकल्पको 
'न' आदिसे कहते हैं.। 


अघि० ८ सू० २८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २४७ 


यावता वसवो रुद्रा आदित्या विश्वेदेवा मरुत इत्येते5र्था अनित्या एवोत्पत्तिमत्वात्‌। 
तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां वेदिकानां वस्वादिशब्दानामनित्यत्वं केन निवार्यते ? प्रसिद्धं 
हि लोके देवदत्तस्य पुत्र उत्पन्ने यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति। तस्माद्विरोध एव शब्द 
इति चेत्‌,#न; गवादि शब्दाथसंबन्धनित्यत्वदशनात्‌। न हि गवादिव्यक्तीनामुत्पक्तिमत्त्वे 
तदाकृतीनामप्पुत्पत्तिमच्ं स्यात्‌ । द्रव्यणुणकमंणां हि व्यक्तय एवोत्पद्यन्ते, नाकृतयः 
आकृतिभिश्च शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभिः; व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धश्रहणा नुपपत्तेः । 
व्यक्तिपूत्पद्यमानास्वप्याङतीनां नित्यत्वान्न गवादिरान्द षु कश्चिद्विरोधो दश्यते। तथा देवा- 
दिव्यक्तिप्रभावाभ्युपगमेऽप्याङतिनित्यत्वान्न कश्चिद्ध स्वादिशब्द षु विरोध इति द्रष्टव्यम्‌ । 
आक्रतिविशेषस्तु दे वादीनां मन्त्रार्थवादादिभ्यो चिग्रहवत््वायचगमाद वगन्तव्यः। स्थान- 
विशेषसंबन्धनिमित्ताइचेन्द्रादिदान्दाः सेनापत्यादिशाब्दचत्‌। ततश्च यो यस्तत्तत्स्थानंमधि- 


अनित्यत्व कौन निवारण कर सकता है । लोक में यह प्रसिद्ध ही है कि देवदत्तके पुत्र होनेपर ही उसका 
नाम यज्ञदत्त रखा जाता हैं । इसलिए शब्दमें विरोध ही है । 

यनि ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि गो आदि शब्दों और अर्थोका सम्बन्ध नित्य 
दिखाई देता है । गो आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होनेपर उनके आकृतियों ( जाति ) की उत्पत्ति नहीं 
होती । द्रव्य गुण ओर कम ये व्यक्तियाँ ही उत्पन्न होती हैं आकृतियाँ नहीं । शब्दोंका सम्बन्ध 
आकृतियों के साथ होता है व्परक्तियोंके साथ नहीं, क्योंकि व्यक्तियाँ अनन्त हैं, अत: उनके साथ दाब्दोंका 
सम्बन्ध ग्रहण नहीं हो सकता । व्यक्तियोंके उत्पद्यमान होनेपर भी आकृतियोंके नित्य होनेके कारण 
गो आदि शब्दोमे कोई विरोध नहीं देखा जाता । उसी प्रकार देवादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति स्वीकार 
करनेपर भी आकृतिके नित्य होनेसे वसु आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहीं है ऐसा समझना चाहिए । 
मन्त्र अथंवाद आदिसे देवोंके शारीरधारण आदिकी अवगति होनेसे उनकी आकृति विशेष मी है । 


ऐसा समझना चाहिए । सेनापति आदि -शब्दोके समान स्थानविशेषके सम्बन्धसे इन्द्र आदि शब्द 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® मीमांसक लोग गो आदि दाब्दोंको गोत्व आदिका वाचक मानते हें । नैयायिक लोग गो 


आदि शब्दोंको व्यक्ति वाचक मानते हैं। यहाँ दो निकल्प हैं--एक व्यक्तिमें एक शक्ति है अथवा 
अनन्त व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ हैं ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं हैं, क्योंकि शुक्ल व्यक्तिका शक्तिग्रह 
(शक्तिज्ञान ) होनेपर कृष्ण व्यक्तिका शक्तिग्रह न होगा, किन्तु होता है, अतः प्रथम पक्षमें व्यतिरेक- 
व्यभिचार है । दूसरा विकल्प मी ठीक नहीं है, क्योंकि अतीत, अनागत और वतमान भेदसे अनन्त 
व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ माननेसे अनन्तशक्ति कल्पना गौरव है। और व्यक्तिकी उत्पत्ति और 
नाशसे शक्तियोंकी भी. उत्पत्ति और विनाश मानना पड़ेगा, इत्यादि दोषोंको प्रसक्ति है। इसलिए गो 
आदि पदोंको गोत्व आदि जातिमें शक्ति माननेसे लाघव है। इस शाब्दबोध प्रणालीके अनुसार 
जसे गो आदि शब्दोंका अथं गोत्व आदि जाति है, वसे वसु आदि शब्दोंका अथे वसुत्व आदि जाति है 


व्यक्ति नहीं । यद्यपि शुक्ल पीत नीलादि भेदसे व्यक्ति नाना और अनित्य हैं तो मी गोत्व अथं नित्य है 
इसलिए शब्द और अथ का सम्बन्ध नित्य हो सिद्ध होता हे । कहीं व्यक्तिमें शब्दकी प्रवत्तिका कारण 


जाति होती है, जैसे गो आदि व्यक्तिमें गो आदि दाब्दकी प्रवृत्तिका कारण गोत्व आदि जाति है । कहीं 
'प्रवत्तिमें उपाधि कारण होती है, जेसे स्थानविशेष सम्बन्धरूप उपाधिको लेकर सेनापति आदि 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है, वसे इन्द्रादि भी स्थानविरेष है जो उस पदपर आछूढ़ होते हैं, वे 


इन्द्रादि कहलाते हैं, अतः व्यक्तिके न रहने पर भी जाति रहती है, वह नित्य है, इसलिए शब्द 
अर्थका सम्बन्ध मी नित्य है। इसलिए शब्दप्रामाण्यमें कोई विरोध नहीं है । 


२४८ ब्रह्मसत्र-शाड्ूरसाष्य [ अ० १पा० ३ 


रोहति स स इन्दादिदाव्देरमिधीयत इति न दोषो भवति । # न चेदं राब्दप्रभवत्वं ब्रह्म- 
प्रभवत्ववदुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यते । कथं ताहि ? स्थिते वाचक त्मना नित्ये शाब्दे 
नित्यार्थसंबन्धिनि शब्दव्यवहारयोभ्यार्थव्यक्तिनिप्पत्तिः अतः ध्रभवः? इत्युच्यते । कथं 
पुनरवगम्यते शब्दात्प्रभवति जगदिति ? प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌। प्रत्यक्षं श्रुतिः; प्रामाण्यं 
प्रत्यनपेक्षत्वात्‌ । अनुमानं स्मृतिः; प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌ । ते हि शब्दपूर्वा सृष्टि 
दर्दांयतः । “एत इति वें प्रजापतिदेंबानसजतासग्रसिति मनुष्यानिन्दव इति पिृँस्तिरःपवित्रमिति 
प्रहानाशव इति स्तोत्रं विश्वानीति शस्त्रममिसोभगेत्यन्या: प्रजा” इति श्रुतिः । तथाऽन्यत्रापि 'स 
मनसा वाचं मिधुनं समभवत्‌? (वृ १।२।४) इत्यादिना तत्र तत्र शब्दपूबिका सृष्टिः श्राव्यते । 
१ स्स्वतिरपि- अनादिनिधना नित्या दागुत्सष्टा स्वयंझुवा । आदी वेदमयी दिव्या यत सर्वाः प्रवृत्तय! ॥' 
(म.मा.शा.२३३।२४) इति। उत्सगों 5पयं वाचः संघ्रदायप्रवर्तचात्मको दरष्टव्यः,अनादिनिघनाया 
प्रवृत्त होते हैं। इसलिए जो जो उस उस स्थान पर आरुढ होता है वह वह इन्द्र आदि शब्दोंसे कहा 
जाता है, अतः कोई दोष नहीं है । और यह शाब्दप्रभवत्व ब्रह्माप्रमवत्व के समान उपादानकारणत्वके 
अमिप्रायसे नहीं कहा जाता । तब केसे ? नित्य अथके साथ सम्बन्ध रखनेवाला जब नित्य शब्द वाचक: 
रूपसे स्थित रहता है तमी शब्द व्यवहार योग्य अर्थ व्यक्तिकी निष्पत्ति होती है इस अमिप्रायसे 
दाब्दसे प्रमव-उत्पत्ति होती है ऐसा कहा जाता है । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि इब्दसे जगत्‌ उत्पन्न 
होता है? प्रत्यक्ष और अनुमानसे । प्रत्यक्ष-श्रति, क्योंकि अपने प्रामाण्यके प्रति उसे किसी अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती । अनुमान-स्मृति, क्योंकि उसे अपनी प्रमाणताके लिए मूल भूत श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है । ये दोनों ही आब्दपूवक सृष्टिको दिखलाते हैं, “एत इति बे प्रजापति०? (“एते' इस पदसे 
देवोंका स्मरण कर प्रजापतिने देवोंकी, “अस्‌ग्रम' इस पदसे मनुष्योंका स्मरण कर मनुष्योंकी, इन्द्व' 
से पितरोंका स्मरणकर पितरोंकी "तिरः पविन्नम' से ग्रहोंका स्मरणकर ग्रहोंकी, 'आशव' पदसे स्तोत्रका 
स्मरण कर स्तोत्रकी 'बिश्वानि' पदसे शास्त्रका स्मरणकर शस्त्रकी, 'अमिसोभगा' इससे अन्य प्रजाओं 
का स्मरणकर अन्य प्रजाओंकी सृष्टिकी ) यह श्रुति है । इस प्रकार अन्य स्थलमें मी 'स मनसा०' (उस 
प्रजपतिने वेद त्रयीरूपा वाणीकी द्वन्द्वभावसे भावनाको अर्थात्‌ मनके द्वारा वेद त्रयीकी आलोचनाकी ) 
इत्यादिसे स्थल-स्थलपर शब्द पूर्वक सुष्टिका श्रवण कराती है--प्रतिपादन करती है । 'अनादि निघना०' 
( सृष्टिके आरम्भमें स्वयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य और दिव्य वेदमयी वाणीको उत्सगं-अभिव्यक्त किया 
जिससे अन्य सम्पूर्ण प्रवृत्तियाँ हुई ) यह स्मृति भी है । वाणीका यह उत्सग ( उत्पत्ति ) भी गुरु 
शिष्यपरम्परासे अध्ययनरूप संप्रदायका प्रवर्ततरूप ही समझना चाहिए । क्योंकि अनादि और 
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* जेके ब्रह्म जगतकी उत्पत्तिमें उपादानकारण है, बसे शब्द जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादान- 
कारण नहीं है, किन्तु निमित्तकारण है इसप्रकार पूर्वापरका पर्यालोचन करनेसे . कारण विषयक 
कोई विरोध नहीं है । “नित्यत्वे सति अनेकसमवेतस्वं जाति? ( नित्य और देह, मनुष्य, पशु 
आदि अनेक व्यक्तियोंमें समवाय सम्बन्धसे रहनेवाला धमं जाति कहलाता है जेसे मनुष्यत्व ) 
मनुष्य आदि शब्दोंका सम्बन्ध मनुष्यत्व आदि जातिसे है हाथ पैर आदि संघातसे नहीं । इस प्रकार 
शब्द नित्य है, और उससे जगतृकी उत्पत्ति होतो हे। इस विषयमें यह श्रुति प्रमाण भी हे । “एते 
इति बै प्रजापति०? इस श्रतिस्थ 'एते” पद देवताओंका स्मारक है। 'असखग्रम्‌? पद 'असृग्‌-रुधर, 
रम-रमण, अथांम्त्‌ रधर प्रधान देहमें रमण करनेवाले मनुष्योंका स्मारक हे । चन्द्रमण्डलमें स्थित 
पितरोंका स्मारक 'इन्दु' शब्द है । 


अधि० ८ रू० २८ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७९, 


अन्याटशस्योत्सगंस्यासंभवात्‌ । तथा-नाम रूपं च भूतानां कर्मणां च प्रवतनम्‌ । वेदशब्देभ्य 
एवादौ निमसे स महेश्वरः ॥? ( मनु० १1२१ ) इति “सवषां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्प्रथक्‌ । 
वेदशब्देभ्य एवादौ प्रथक्संस्थाश्च निममे ॥' इति च। अपि च चिकीषितमथमनुतिष्ठंस्तस्य वाचकं 
शाब्दं पूव स्मृत्वा पश्चात्तमथमज्ुतिष्ठतीति सवषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌। तथा प्रज्ञापतेरपि अष्टः 
सृष्टेः पूव वेदिकाः शब्दा मनसि प्रादुबंभू वुः, पश्चात्तदनुगतानर्थान्ससजति गम्यते। तथा 
च श्रतिः स. भूरिति व्याहरव्स मूमिमसजत' ( तै० ब्रा० २।२।४।२ ) इत्येवमादिका भूरादि 
शब्देभ्य एव मनसि प्रा दुर्भूतेभ्यो भूरादिलोकान्ख्‌ष्टान्दरायति। किमात्मकं पुनः शब्दम- 
भिप्रेत्येदं हाव्द्‌ प्रभवत्वमुच्यते ? स्फोटमित्याह । वणपश्चे हि तेषामुत्पन्नप्रध्वंसित्वान्नित्येभ्य 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्युनुपपन्नं स्यात्‌ । उत्पन्नध्वंसिनश्च वर्णाः; प्रत्युच्चारण- 
मन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानट्वात्‌। तथाहि-अरद्य मानोऽपि पुरुषविशेषो ऽ ध्ययनध्वनि- 
श्रवणादेव विशेषतो निर्धार्यते-देवदत्तोऽयमधीते यज्ञदत्तोऽयमधीतेइति। न चायं वर्ण- 
विषयो ऽन्यथात्वप्रत्ययो मिथ्याज्ञानं; वाघकप्रत्ययाभावात्‌ । न च वणभ्यो ऽर्थावगतियुक्ता। 
न होकेको बणोंऽथ प्रत्याययेत्‌; व्यभिचारात्‌। न च वर्णसमुदायप्रत्ययो ऽस्ति, क्रमवत्त्वा- 


अनन्त वाणोका अन्य प्रकारसे उत्सग सम्भव नहीं है। तथा 'नामरूपे०' ( उस महेश्वरने सृष्टिके 
आरम्भमें वेदिक शब्दोंसे ही भूतोंके नाम, रूप ओर सत्कमोंके अनुष्ठानकी प्रवृत्ति निर्माण-उत्पन्न की ) 
और 'सवेषां तु०' (उसने आरम्ममें सम्पूणं भूतोंके पृथक्‌ पृथक्‌ नाम, रूप, कमं एवं अवस्थाओंका वेद- 
दाब्दोंसे निर्माण किया ) ये स्मृतियाँ भी वेद शब्दसे ही सृष्टि दिखलाती हैं। और हम सबका यह 
प्रत्यक्ष अनुभव है कि जब कोई पुरुष किसी अभीष्ट वस्तुको बनाना चाहता है तो प्रथम उस वस्तुकें 
वाचक शब्दको स्मरण कर पश्चात्‌ उस वस्तुका अनुष्ठान करता है अर्थात्‌ उसे बनाता है। उसी 
प्रकार स्रष्टा प्रजापतिके मनमें भी सृष्टिसे पहले वेदिक शब्द प्रादुर्भूत हुए, अनन्तर शब्दके अनुगत 
अर्थोकी उसने रचनाको, ऐसा ज्ञात होता है। तथा “स भूरिति०' ( उसने भू ऐसा उच्चारणकर 
एथिवीको सृष्टिको ) इत्यादि श्रुति मनमें प्रादुभूत हुए भू आदि शब्दोंसे उत्पन्न हुए भू आदि लोकोंको 
दिखलाती है । पुन: किमात्मक शब्दोंको अभिप्रेत कर यह शब्द प्रभवत्व कहते हो ? स्फोटात्मक, ऐसा 
कहा है अर्थात्‌ शब्द वर्णात्मक है अथवा स्फोटात्मक ? वेयाकरणमतमें स्फोटात्मक है, यदि वर्णात्मक 
शब्दसे सृष्टि मानें तो उनके उत्पन्न और नष्ट होनेके कारण नित्य शब्दोंसे देव आदि व्यक्ति उत्पन्न 
होते हैं यह कथन अनुपपन्न होगा । वणे उत्पन्न और विनष्ट होते हैं, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें ये 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं। जसे कि अध्ययन ध्वनिके श्रवणसे अहृश्यमान पुरुष विशेष भी विशेषः 
रूपसे निर्धारित हो जाता है कि यह देवदत्त अध्ययन करता है, यह यज्ञदत्त अध्ययन करता है। और 
वर्ण विषयक यह अन्यथात्व ( भिन्न ) प्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योंकि उसका कोई बाधक ज्ञान 
नहीं है । किञ्च वर्णो से अर्थज्ञान युक्त नहीं है, कारण कि एक-एक वर्ण अर्थका प्रत्यायक-बोघक नहीं 
होता, क्योंकि व्यमिचार है । तथा वणं समुदाय भी अर्थ प्रत्यायक नहीं होता, कारण कि वणं क्रम- 
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& जैसे महाभारत आदि वाक्य समुदाय किसी महापुरुषद्वारा निर्मित है, वसे वदिक शब्दोंकी 


उत्पत्ति नहीं है, किन्तु आचाय शिष्य परम्परासे प्रवृत्त हुआ अध्ययन है, यही सम्प्रदाय है । इस 
प्रकारकी वेद वाणीकी उत्पत्ति समझती चाहिए । जसे कुम्हार घट आदिके बनानेसे पहले उस वस्तुके 
नामका मनमें स्मरण कर तथा आकारको मनमें विचार कर पश्चात्‌ उस अभीष्ट वस्तुको बनाता है 


वसे प्रजापति मी पूवकल्पोंके संस्कारोंसे उस वस्तुके नामका मनमें स्मरण कर उस वस्तुका उस 
शब्दसे निर्माण करता है । इस प्रकार व दिकशब्दोसे जगत्‌ उत्पन्न होता है । 


२५० ब्रह्मसूत्र -शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० रे 


दर्णानाम्‌ । & पूर्वपूर्ववर्णानुभवजनितसंस्कारसहितोऽन्त्यो वर्णोऽथं प्रत्याययिप्यतीति 
यद्य॒च्येत । तन्न। संबन्धग्रहणापेक्षो हि शाब्दः स्वयं प्रतीयमानोऽध प्रत्याययेत्‌ , धूमादिवत्‌। 
न च पूवपूर्वचर्णानुमवजनितसंस्कारखहिततस्यान्स्यवर्णस्य प्रतीतिरस्ति; अप्रत्यक्षत्वा 
त्संस्काराणाम्‌ । कायप्रत्यायितेः खंस्कारेः सहितोऽन्त्यो वणोऽथ प्रत्याययिप्यतीति चेत्‌, 
न; संस्कारकार्यस्यापि स्मरणस्य क्रमचतित्वात्‌। तस्मात्स्फोट एव इन्दः! स चेकेकवर्ण- 
प्रत्ययाहितसंस्कारवी जे ऽन्त्यवर्णप्रत्ययजनितपरिपाके प्रत्ययिन्येकप्रत्यय दिषयतया झटिति 
प्रत्यचभासते। ४£ न चायमेकप्रत्ययो वर्णविषया स्मृतिः; वर्णानामनेकत्वादेकप्रत्ययविषय- 
त्वानुपपत्तेः। तस्य च प्रत्युच्चारणं प्रत्य भिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वमः भेदप्रत्ययस्य वरणविषयः 
तवात्‌। तस्मान्नित्याच्छन्दात्स्फोटरूपाद भिघायकाट्क्रियाकारकफलळक्ष्णं जगद मिचेयभूतं 
प्रभवतीति । “वर्णा एव तु शब्द” इति भगवानुपवर्षः । ननूत्पन्नप्रध्वसित्वं वर्णानामुक्त म्‌ , तन्न; 


वाले हैं । यदि ऐसा कहो कि पूवं पूर्व वर्णोके अनुमवसे जन्य संस्कार सहित अन्त्य वर्ण अर्थका बोध 
करायेगा, तो यह युक्त नहों है, क्योंकि शब्द सम्बन्ध ग्रहणकी अपेक्षा रखता हुआ वह शब्द धूमादिके 
समान स्वयं प्रतीयमान होकर अर्थका बोध करा सकता है। पूर्व पूवं वणंके अनुभव जन्य संस्कार सहित 
अन्तिम वर्णकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि कहो कि शाब्दबोधरूप कायसे 
ज्ञापित संस्कारोसे युक्त अन्त्य वर्ण अर्थकी प्रतीति करायेगा, यह युक्त नहीं, क्योंकि संस्कारका कार्यरूप 
स्मरण मी क्रमवाला है । इस प्रकार वर्णो में अथंप्रतीतिका अभाव होनेसे स्फोट ही शब्द है । एक-एक 
वणंकी प्रतीतिने जिसमें संस्काररूप बीज डाला है और अन्तिम बर्णकी प्रतीतिने जिसमें परिपाक-अन्तिम 
संस्कार उत्पन्न किया है, ऐसे चित्तमें एक प्रतीतिके विषयरूपसे यह स्फोट झट अवभासित-अभिव्यक्त 
होता है । [ एकं पदम्‌ ] यह एक प्रत्यय वणे विषयक स्मृति नहीं है, क्योंकि वणं अनेक होनेसे एक 
प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते । उसका प्र त्येक उच्चारण प्र त्यमिज्ञाका विषय होनेसे नित्य हे । भेदप्रत्वय 
तो वर्ण विषयक है, इसलिए स्फोटरूप नित्य वाचक शब्दसे क्रिया, कारक और फलरूप अभिधेय भूत 
जगत्‌ उत्पन्न होता हे । भगवानु उपवर्ष कहते हैं-वर्ण ही शब्द है । परन्तु यह जो कहा गया है 
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* यद्यपि पूर्वोक्तरीतिसे वर्णोका समुदाय नहीं हो सकता, फिर मी जैसे 'आग्नेय' आदि यागोंका 
अपूव ( पुण्य-पाप ) द्वाय समुदाय होता है, वेसे संस्काररूप अपूवं द्वारा वर्णोका समुदाय संमव है । 
कया वह संस्कार वर्णोसे उत्पन्न अपूवं संज्ञक संस्कार है अथवा वर्णानुमवसे जन्य सावना नामका 
संस्कार है? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें कोई प्रमाण नहीं है । क्या वह संस्कार अज्ञात 
होकर अर्थका ज्ञान कराता है अथवा ज्ञात होकर? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार सहित 
शब्द ज्ञात होकर ही अथंकी प्रतीति कराता है, कारण कि वह धूम आदिके समान सम्बन्ध ग्रहणकी 
अपेक्षा रखकर ही बोघक होता है । द्वितीय पक्ष ( ज्ञात होकर ) तो क्या वह प्रत्यक्षसे होता है अथवा 
कार्यरूप लिङ्गसे ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि दूसरा पक्ष कहो तो 
अर्थज्ञान होनेपर संस्कारज्ञान होता है और संस्कारज्ञान होनेपर अर्थज्ञान होता है इस प्रकार 


योन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, अतः यह भी युक्त नहीं है। पदाथ स्मरण पदज्ञानके अनन्तर 
होता है, अतः संस्कार सहित अन्त्य वर्णात्मक पदका ज्ञान स्मरणसे नहीं होता, इससे भावना नामक 
संस्कारका मी निवारण हो गया, क्योंकि उससे केवल वर्णस्मृति होतो है । इसलिए वह अथ अतिपत्तिका 
हेतु नहीं हो सकता । इस प्रकार वर्ण अथके बोधक नहीं हैं किन्तु स्फोट है । 


# “राम” यह एक पद है, यह एक प्रतीति वर्गोको विषय नहीं करती, क्योंकि वर्ण अनेक हैं 
वे एक प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते, इसलिए इस एक प्रत्ययका विषय स्फोट है वह नित्य है । 


अधि० ८ खू० २८. | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहित २५१ 


त एवेतिप्रत्यभिज्ञानात्‌ । साइच्यात्प्रत्यभिज्ञानं केशादिप्विवेति चेत्‌,-न; प्रत्यभिज्ञानस्य 
प्रमाणान्तरेण बाधानुपपत्ते:! प्रत्यमिज्ञानमाकृतिनिमित्तमिति चेत्‌,-न; व्यक्तिप्रत्यभिज्ञानात्‌। 
यदि हि ४त्युञ्चारणं गवादिव्यक्तिवदन्या अन्या वर्णव्यक्तयः प्रतीयेरंस्तत आकृतिनिमित्तं 
प्रत्यभिज्ञानं स्यात्‌, नत्वेतदस्ति; वर्णव्यक्तय एव हि प्रत्युञ्चारणं प्रत्यभिज्ञायन्ते। द्विगोशाब्द 
उच्चारित इति हि प्रतिपत्तिनं तु द्वो गोशाब्दाविति । # ननु वर्णा अप्युच्चारणभेदेन भिन्नाः 
प्रतीयन्ते देवदत्तयशदत्तयोरध्ययनध्वनिश्रवणादेव भेदप्रतीतेरित्युक्तम्‌। अत्राभिधीयते- 
सति वर्णविषये निश्चिते प्रत्यभिज्ञाने संयोगविमागाभिव्यङ्गचत्वाहर्णानामभिव्यञ्षकवेचित्य- 
निमित्तोऽयं वर्णविषयो विचित्रः प्रत्ययो य स्वरूपनिमित्तः । अपि च वर्णव्यक्तिभेदवादि- 
नापि प्रत्यभिश्चानसिद्धये वर्णाकृतयः कल्पयितव्याः । तासु च परोपाधिको भेदप्रत्यय 
इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। तद्वरं वर्णव्यक्तिष्वेव परोपाधिको भेदप्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रत्य- 
_भिश्ञानमिति कल्पनालाघवम्‌। एष एव च वर्णविषयस्य भेदप्रत्ययस्य वाचकः प्रत्ययो 
कि वण उत्पत्ति और विनाशशील हैं, यह युक्त नहीं है, क्योंकि वे ही वणं हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती 
है। यदि ऐसा कहो कि जँसे काटे जानेके पश्चात्‌ उत्पन्न हुए केशादिमें साहश्यसे “वे ही केश हे 
ऐसी [ भ्रमात्मक ] प्रत्यभिज्ञा होती है, वसे ही वर्णोमें भी प्रत्यभिज्ञा होती है, तो यह ठीक नहों है, 
कारण कि यहाँ प्रत्यसिज्ञाका प्रमाणान्तरसे बाध अनुपपन्न है । यदि कहो कि यहाँ प्रत्यभिज्ञा आकृति- 
जाति निमित्तक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि व्यक्तिकी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि प्रत्येक उच्चा- 
रणमें गो आदि व्यक्तिके समान अन्ध-अन्य वण व्यक्ति प्रतीत होते तो आकृति निमित्तक प्रत्यभिज्ञा 
होती, परन्तु यह ऐता नहीं है, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण व्यक्ति ही प्रत्यभिज्ञात होते हैं । दोबार 
“गो' शब्दका उच्चारण किया ऐसी प्रतीति होती है न कि दो गो शब्दोंका उच्चारण । परन्तु जो 
कहा गया है कि उच्वारणके भेदसे वणे भिन्न प्रतीत हुते हैं, क्योंकि देवदत्त और यज्ञदत्तकी अ ययन 
ध्वनिके श्रत्रणसे भेद प्रतीत होता है । इसपर कहते हे--वण विषयक प्रत्याभिज्ञान निश्चित हौनेपर 
यह प्रतीत होता कि [ कण्ठ तालू आदि स्थानोंके साथ कोष्ठस्थ वायुके | संयोग और विभाग से अभि- 
व्यङ्गय होनेके कारण वर्णोमें अभिव्यञ्जक वंचित्र्य निमित्तक ही यह वर्ण विषयक विचित्र प्रत्यय है 
स्वरूपसे नहीं । और वणे व्यक्तियोंको भिन्न मानने वाडोंको भी प्रत्यमिज्ञा सिद्धिके लिए वर्णोकी 
आकृति-जातिकी कल्पना करनी पड़ेगी और उनमें ( उदात्त आदि ) भेद प्रत्यय अभ्य उपाधिसे हैं 

ऐसो स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानना अच्छा है कि वर्ण व्यक्तियोंमें भेद प्रतीति अन्य 
उपाधिसे है और  प्रत्यमिज्ञा स्वरूपसे है, इसमें कल्पना लाघव है । यह जो वर्ण विषयक प्रत्यभिज्ञा 
है वही वणं विषयक भेदप्रत्ययका बाधकप्रत्यय है। एक ही समय में बहुत लोगोंसे उच्चारित एक 


सत्यानन्दी-दीपिक 
स्फुट्यते वर्णब्यंज्यते इति स्फोटः' वर्णोसे व्यक्त होनेवाला और अर्थकी अभिव्यक्ति करनेवाला जो 


गो आदि शब्द हैं वही स्फोट है वह एक और नित्य है। पद और वाक्यभेदसे स्फोट दो प्रकारका 


है । इनमें भी वाक्यस्फोट प्रधान है और पदस्फोट गौण । इस स्फोट वादका 'वर्णा एव तु शब्द: 
आदिसे खण्डन करते हैं । 


* उच्चारण भेदसे वर्णोको भिन्न-भिन्न माननेमें कल्पना गौरव है, एक तो “ग' वणं विषयक 
प्रत्यभिज्ञाको 'गोत्व' जाति विषयक मानना, वणं भेद प्रतीतिके लिए उपाधिकी कल्पना करना, 
उत्पत्ति और विनष्ट होनेते अनन्त वर्णोकी कल्पना करना, इत्यादि कल्पना गौरव है । उच्चारण भेदसे 


वर्णोमे भेद स्वीकार करनेकी अपेक्षा उनमें भेद औपाधिक है और प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, ऐसा 
माननेमें कल्मता लाघव है । 


२५२ ब्रह्मसूत्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


यत्प्रत्यभिज्ञानम | कथं हे कस्मिन्काले बहुनामुद्धारयतामेक एव सन्गकारो युगपदनेकरूपः 
स्यात्‌? उदात्तश्चानुदातत्तश्च स्वरितश्च सानुनासिकश्च निरनुनासिकइचेति। अथवा 
ध्वनिकृतो5यं प्रत्ययभेदो न वर्णकृत इत्यदोषः । कः पुनरयं ध्वनिर्नाम ? यो दूरादाकणयतो 
वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमचतरति | प्रत्यासीदतञ्च पटुसुदुत्वादिभेदं बणंष्वास- 
ञ्जयति । तन्निबन्धनाश्चोदात्तादयो विशेषा न वणस्वरूपनिवन्धनाः; वर्णानां प्रत्युञ्चारणं 
प्रत्यभिज्ञ।यमानत्वात्‌। एवं च सति सालम्वना एवैते उदात्ता दिप्रत्ययाभविष्यन्ति। इतरथा 
हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायमानानां निमेंदत्वात्संयोगविभागकृता उदात्तादिविशेषाः कस्पेरन्‌। 
संयोगविभागानां चाप्रत्यक्षत्वान्न तदाश्रया विशेषा वर्णप्वध्यवसातुं शक्यन्त इत्यतो निरा- 
रम्बना एवैत उदा'त्तादि प्रत्ययाः स्युः । # अपि च नेवैतद भिनिवेष्टव्यमुदात्तादिभेदेन वर्णानां 
प्रत्यभिज्ञायमानानां भेदो भवेदिति । न ह्यन्यस्य भेदेनान्य स्यामिद्यमानस्य भेदो भवितुम- 
हति । नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिन्नां मन्यन्ते। वणेभ्यश्चार्थप्रतीतेः संभवात्स्फोटकल्पना5- 
नाथिका। न कल्पयाम्यहं स्फोटम्‌, प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि; एकेकवर्णग्रहणाहितसंस्का- 
रायां बुद्धो झडिति प्रत्यवभ(सनादिति चेत्‌, न; अस्या अपि बुद्धेवणविषयत्वात्‌। एकेकवर्ण- 
होता हुआ ही 'गकार-'ग' युगपत्‌ उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक ओर . अननुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेगा ? अथवा यह भेद प्रत्यय ध्वनिकृत है वणकृत नहीं । इसलिए कोई 
दोष नहीं हे । तो यह ध्वनि. नामकी वस्तु क्या है ? दूरसे सुनने वाले और अलग-अलग वर्णो को न 
जाननेवाले पुरुषके कानमें जो प्रवेश करती है और समीपसे सुनने वालेके लिए पटुत्व मृदूत्व आदि 
भेदोंका वर्णोमें आरोप करती है वह ध्वनि है । उदात्त आदि विशेष उससे होते हैं वणंस्वरूपसे नहीं 
होते, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण प्रत्यभिज्ञाके विषय होते हैं । ऐसा होनेपर ये उदात आदि प्रत्यय 
अवलम्बन सहित होते हैं। अन्यथा प्रत्यमिज्ञाके विषयभूत वणोँमें भेदके न होनेसे उदात्त आदि विशेष 
संयोग विमागसे होते हैं ऐसो कल्पना करनी पड्गो । संयोग विभाग अप्रत्यक्ष हैं, अतः तदाश्रय उदात्त 
आदि विशेष वर्णोमें आरोपित नहीं किए जा सकते, इससे ये उदात्तादि प्रत्यय निराधार ही हो जायेंगे । 
किञ्च स्फोटवादीको ऐसा आग्रह भी नहीं करना चाहिए कि उदात्त आदि भेदसे प्रत्यभिज्ञायमान 
वर्णोका भेद होगा, क्योंकि किसी एकके भेदसे अन्य अभिद्यमान पदार्थका भेद नहीं हो सकता । 
व्यक्तिके भेदसे जातिका भेद कोई भी नहीं मानते । और वर्णोसे अथंकी प्रतीतिका संभव होनेसे 
[ विवादग्रस्त ] स्फोटकी कल्पना व्यर्थं है । पूवपक्षी--मैं केवल स्फोटकी कल्पना ही नहीं करता किन्तु 
उसका मुझे प्रत्यक्ष अनुभव हो रहा है, क्योंकि एक-एक वणके ग्रहणसे अनुभव जन्य संस्कार सहित 
बुद्धिमें शीघ्र स्फोटका प्रत्यवभास होता हे । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है । क्योंकि यह बुद्धि भी 
वणे विषयक है । एक-एक वर्णका ग्रहण होनेके अनन्तर 'गो' यह जो एक बुद्धि होती है वह समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका ति 
* वायुके संयोग आदि अप्रत्यक्ष होनेसे उसमें रहनेवाली उदात्त आदि विचित्रताका वर्णों 
प्रत्यक्ष आरोप असंभव है,, इस अरुचिसे . 'अथवा' इत्यादि भाष्यसे स्वमतको उपस्थित करते हैं। 
वर्णोमें ध्वनिका अभेदाध्यास होनेसे ध्वनिके उदात्त आदि धमं वर्णोमें प्रतीत होते हैं । श्रोताके कणमें 
दुरसे आनेवाला मृदु, कठिन शब्द ध्वनि है । वह वर्णोसे भिन्न है । वर्णोकी प्रत्येक उच्चारणमें 
अनुवृत्ति होती है किन्तु ध्वनिकी अनुवृत्ति नहीं होती । ध्वनिके उदात्त आदि धम वर्णोमें आरोपित 
किए जाते हैं । 
* जैसे परस्पर भिन्न अनेक गो व्यस्तियोंमें गोत्व जाति अभिन्न है अर्थात्‌ व्यक्तिके भेदसे 
जातिका भेद नहीं होता, वेसे ध्वनिके भेदसे वर्ण भी भिन्न नहीं होते । जिस ज्ञानमें जो अथं भासता 
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ग्रहणोतरकाला हीयमेका बुद्धिर्गोरिति समस्तवर्णविषया, नार्थान्तरविषया | कथमेतदव- 
गम्यते ? यतोऽस्यामपि वुद्धौ गकारादयो वर्णा अञुवर्तन्ते, नतु दकारादयः । यदि ह्यस्या 
बुद्धे गकारादिभ्योऽर्थान्तरं स्फोटो विषयः स्यात्ततो दकारादय इव गकारादयोऽप्यस्या 
बुद्धेव्यावते रन्‌ ; नतु तथास्ति । तस्मादि यमेकबुद्धिर्वणेविषयेच स्मृतिः। * नन्वनेकत्वादव- 
णीनां ने कबुख्धिविषयतोपवद्यत इत्यु रूम्‌-तत्प्रति्रमः-सं भवत्यने कस्याप्येकबुद्धिविषयत्वम्‌। 
पंक्तिर्वनं सेना शतं सहस्नमित्यादिद शनात्‌ । या तु गोरित्येकोऽयं शब्द इति बुद्धिः, सा 
बहुष्येच वर्णष्वेकाथ/वच्छेद निबन्धनोपचारिकी वनसेनादिवुद्धिवदेव । अत्राह-यदि चर्ण 
एव सप स्थ्येने कवु द्विविषयतामापद्यमानाः पदं स्युस्ततो ज्ञारा-राजा कपिः पिक इत्यादि षु 
पदविशेषप्रतिपत्तिनं स्यात्‌। त एव हि वर्णा इतरत्र चेतरत्र च पत्यवभासन्त इति। अत्र 
वदामः-स त्यपि समस्त वणप्रत्यवमरा यथा क्रेमानुरोधिन्य एवपिपीलिकाः पंक्तिबुद्धिमारो- 
, हन्ति; एवं क्रमानुरोधिन एव वर्णाः पदचुद्धिमारोक्ष्यन्ति। तत्र वर्णानामविशेषेऽपि क्रम- 
विशेषता पदविशेषप्रतिपत्तिन विरुध्यते।#त्रद्वव्ययहारे चेमे वर्णाः क्रमायनुगहीता गृही- 
वणं विषयक है अर्थान्तर ( स्फोट ) विषयक नहीं है। भला यह केसे ज्ञात हो तो ऐसे ज्ञात होगा 
कि इस बुद्धिमें मी गकारादि वर्णोकी ही अनुवृत्ति होती है दकारादिको नहीं । यदि इस बृद्धिका गका- 
रादिसे भिन्न स्फोटछूप अर्थ विषय होगा तो दक्ारादिके समान गकारादि मी उस बुद्धिसे व्यावृत्त हो 
जायेंगे अर्थात्‌ जसे पूर्वं गकार विषयक बुद्धिमें दकारादि विषयक अनुवृत्ति नहीं होती, वसे स्फोट 
विषयक बुद्धिमें गकारादिकी भो अनुवृत्ति नहीं होगी, किन्तु ऐसा होता नहीं है। इसलिए यह एक 
बुद्धि वण विषयक ही स्मृति है। किञ्च यह जो कहा गया है कि वर्णोके अनेक होनेसे उनमें एक 
बुद्धिकी विषयता उपपन्न नहीं होती, तो इसके विषयमें हम कहते हैं--अनेक भी एक बुद्धिके विषय 
हो सकते हैं, जैवे पंक्ति, वन, सेना, दश, शत, सहस्र इत्यादि स्थलोंमें एक बुद्धि विषयता देखो जाती 
है । “गौ? यह एक शाब्द, ऐसी जो बुद्धि है वह वन, सेना आदि वुद्धिके समान बहुत वर्णो में एकार्थ- 
बोधक सम्बन्धसे ओपचारिकरूपसे प्रयुक्त होती है । स्फोटवादी यहाँ कहते हैं--यदि वण हीं सब 
मिलकर एक बुद्धिकी विषयताको प्राक्त होकर पद बनते हों तो जारा, राजा, कपि, पिक इत्यादिमें पद 
विशेषकी प्रतीति नहीं होगो, क्योंकि वे ही वणं इधर उधर प्रत्यवभासित होते हैं । इसपर हम कहते 
हैं--शब्दमें सब वर्णोका प्रत्यवमशं-स्मृति होनेपर मी जसे क्रमके अनुसार ही पिपीलिकाओंमें 
(चोंटियोंमें ) पंक्ति बुद्धि होती है, वसे ही क्रमके अनुसार वर्ण भी पदबुद्विमें आरूढ़ होते हें । 
वर्णोके अभिन्न होनेपर भी क्रम विशेष कृत पद विशेषकी प्रतीति विरुद्ध नहीं होती क्रम आदिके 
अनुसार गृहीत उन वर्णोका वृद्धव्यवहारमें ( शक्तिग्रहदशामें ) भिन्न-भिन्न अर्थोके साथ सम्बन्ध 
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है वह ज्ञान उसमें प्रमाण होता है । यह 'गो' है, इस एक बुद्धिमें वर्ण ही प्रतीत होते हैं स्फोट नहीं । 
इसलिए स्फोट माननेमें कोई प्रमाण नहीं । अत! पद वर्णहप है, स्फोटरूप नहीं । 


% अनेक वणं एक बुद्धिके विषय होते हैं, अब इसको स्पष्ट करते हैं-जिसकी एक अथमें 
शक्ति हो वह एक पद कहा जाता है, जैसे राम । एक प्रधानाथंमें जिसका तात्पर्यं हो वह एक वाक्य 
होता है, जैसे 'रामम्‌ आनय” ( रामको ले आओ ) । इसप्रकार अनेक वर्णो तथा अनेक पदोंका 
एक अथके साथ सम्बन्ध होनेसे अनेकमें एकत्वका उपचार होता है अर्थात्‌ यद्यपि वण अनेक हैं 


तो भी एकाथ वोधकत्वरूप उपाधिको लेकर उनमें एक पदत्व व्यवहार उनचारसे होता है। यथा 
गो, वन, सेना आदि ऐसे लोकमें अनेक उदाहरण मिळते हैं । 


* क्रमशः संमिलित वणं इस प्रकार एकार्थकी प्रतीति कराते हैं --व्यृत्पत्ति ` दशामें बालक 


२५३ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभांष्य [ अ० " पा० ३ 


ह्री 


ताथ विशेषसंबन्धाः सन्तः स्वव्यवहरेऽप्येकेकचणत्रह गानन्तर समस्तप्रत्यवमशिन्यां बुद्धौ 
तारशा एव प्रत्यवभासमानास्तं तमर्थ मव्यभिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनो लघी- 
यसी कल्पना; स्फोटवादिनस्तु दष्टहानिरदष्टकल्पना च, वर्णाश्चेमे क्रमेण शृह्यमाणाः स्फोटं 
व्यञ्जयन्ति स स्फोटोऽथ व्यनक्तोति गरीयसी कल्पना स्यात्‌ , अथापि नाम प्रत्यु्चारण- 
मन्येऽन्ये वर्णाः स्युः, तथापि प्रत्यभिज्ञा हम्बनभावेन वर्णसामान्यानामवद्याभ्युपगन्तव्य- 
त्वाद्या बणंष्वर्थप्रतिपादनप्रक्रिया रचिता खा सामान्येषु संचारंयितब्या । ततश्च नित्येभ्यः 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ॥ २८ ॥ 
अत एव च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद--अतः, एव, च, नित्यत्वम्‌ । 
सूत्राथ--( अतएव च ) और देव आदि समस्त जगत्‌ वेद छाब्दोंसे उत्पन्न होनेके कारणः 
( नित्यत्वम्‌ ) वेदमें नित्यत्व है अर्थात्‌ वेद नित्य है । 
स्वतन्त्रस्य कतुरस्मरणादिमिः स्थिते वेदस्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युपगमेन 
तस्य विरोधमाशाङ्गथ अतः प्रमवात्‌’ इति परिहत्येदानीं तदेव वेदनित्यत्वं स्थितं द्रढयति- 
ग्रहण किया जाता है, अतः अपने मध्यम व्यवहारमें मी एक एक वणका ग्रहण होनेपर समस्त 
वर्णोको विषय करनेवाली बुद्धिमें वेसे ही अवमासित हुए उस उस अथंको अव्यभिचाररूपसे ज्ञान कराते 
हैं, इसप्रकार वर्णवादीको कल्यनामें लाघव है । स्फोटवादोको तो दृष्ट हानि और अदृष्टकल्पना होगी । 
क्रमसे ग्रहण किए हुए वे वण स्फोटको व्यक्त करते हैं, वह स्फोट अर्थको व्यक्त करता है, इसप्रकार 
कल्पना गौरव है। यदि यह मान लें कि प्रत्येक उच्चारणमें भिन्न-भिन्न वर्ण होते हैं तो भी प्रत्यमिज्ञा- 
के आध।रहपसे वणंगत जातियोंको अवश्य स्वीकार्य होनेसे वर्णोमे जो अर्थ प्रतिपादन प्रक्रिया रची गई 
है, उसका वणंगत जातियोंमें संचार करना चाहिए । इस कारण नित्य शब्दोंसे देव आदि व्यक्तियोंकी 
उत्पत्ति होती है, अत: कोई विरोध नहीं है ॥ २८ ॥ 
[ वेदापौरुषेथत्वाधिकरणमें ] वेदके स्वतन्त्र कर्ताके स्मरण आदि न होनेसे वेदमें नित्यत्व 
सिद्ध होनेपर देव आदि व्यक्तियोंका प्रभव स्वीकार करनेसे [ देव आदिके वाचक इन्द्र आदि शब्दोंकी 
मी उत्पत्ति माननी पड़ेगी ] वेदमें नित्यत्व अयुक्त है, इस विरोधकी आशङ्काको 'अतः प्रभवात्‌ इस 
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'गामानय? ( गौ ले आओ ) इस वृद्ध व्यवहारको देखकर 'गाम्‌' इस उच्चारण क्रमसे उपलब्ध 
क्रमका वर्णोमें आरोप कर ये वर्ण जब इस क्रमले. गा, म्‌, आ, न, य' इस. प्रकार ही हों, तो इस 
अथंके वाचक हो सकते हैं । इस प्रकार अर्थ सम्बन्ध आदि.रुपसे ज्ञात हुए वणं श्रोताके प्रवृत्तिकालमें 
और इस प्रकार स्मृतिमें आरूढ होकर अपने-अपने अथेका बोध कराते हैं। इस प्रकार वणंवादीके 
मतमें महानु लाघव है । और स्फोटवादीके मतमें दृष्टहानि-वण अर्थके बोधक हैं, इसका त्याग ओर 
अदृष्ट-स्फोट अर्थका बोधक है यह अह कल्पना है । अभी तक तो वर्णोको नित्य स्वीकार कर स्फोटका 
खण्डन किया गया । अब वर्णोंको अनित्य स्वीकार कर तकंसे स्फोटका खण्डन “अथापि” इत्यादि 
माष्यसे करते हैं । नित्य तथा क्रम विशेषवाले तथा गृहीत : संगतिवाले अथंके बोधक जो निश्चित गोत्व. 
आदि सामान्य हैं, उन सामान्योंमें मी वणंगत प्रक्रियाका संचार करना चाहिए । किन्तु अनिश्चित 


स्फोटकी a युक्त नहीं है । इस प्रकार वर्ण नित्य और वाचक सिद्ध होनेपर नित्य शब्दोसे देवादि 
व्यक्तियोंकी उत्पत्ति सवथा अविरुद्ध है ॥ २८ ॥ 


अस्य महतो भूतस्य निःइवसितमेतद्यदग्वेदो यजुवंदः सामगेदोऽधर्वाङ्गिरस इतिहासः पुरा” 
बिद्या उपनिषदः इलोकाः सूत्राणि’ ( बृ० २।४।१० ) ( याज्ञवल्क्य--हे मंत्रेयी ! ये जो ऋग्वेद, 
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अतपद च नित्यत्वमिति। अतएव नियताकृतेद्‌ वादेजंगतो वेददाब्द प्रभ वत्वाद्े द शाब्दे नित्य- 
त्वमपि प्रत्येतव्यम्‌ । तथा च मन्त्रचर्णः-'यञ्ञेन वाचः पदवीयमायन्तामन्वविन्दन्रुषिषु प्रविष्टाम्‌” 
(ऋ० सं ० १०।७१।३) इति स्थितामेव वाचमनुविद्ञा दशंयति। वेदव्यासञ्चैदमेव स्मरति- 
'युगान्तेऽन्तर्हितान्वेदान्सेतिहासान्महषयः । रेमिरे तपसा पूवमनुज्ञाता; स्तयंभुवा' इति ॥ २९ ॥ 
समाननामरूपत्याञ्चावृत्तावप्यविरोधो दशनात्स्मृतेश्च ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--समाननामरूपवात्‌, च, आवृत्तौ, अपि, अविरोधः, दर्शनात्‌, स्मृतेः, च। 

सूत्राथं--[( आवृत्तावपि ) सृष्टि और प्रलयकी आवृत्ति होनेपर भी ( अविरोधः ) शब्द और 
अर्थ सम्बन्धमें अनित्यतारूप विरोध नहीं है, { समाननामरूपत्वाच्च ) क्योंकि उत्त र-कल्पप्रपश्च पूवंकल्प 
प्रपः्वके समान नाम रूप वाला है । कैसे ? ( दशंतात्‌ ) 'धाता यथापूव मकल्पयत्‌’ इत्यादि श्रुति और 
( स्मृतेः ) 'यथातुष्वृतुलिंङ्गानि नानारूपाणि पयये’ इत्यादि स्मृति हैं । 

_ अथापि स्यात्‌-यदि पश्वादिव्यक्तिवददे वादिव्यक्तयोऽपि संतत्येवोत्पचेर चिरुध्येरंश्व 
ततोऽभिधानाभिधेयाभिघातव्यवहाराविच्छेदपत्संबन्धनित्यत्वेन विरोधः शब्दे परिहियेत। 
यदा तु खलु सकलं त्रेलोक्यं परित्यक्तनामरूपं निळेपं प्रलीयते, प्रभवति चाभिनवमिति 
श्रुतिस्मृतिवादा वदन्ति, तदा कथमविरोध इति ? तत्रेदमभिधीयते खमाननामरूपत्वा- 
दिति। तदापि संसारस्यानादित्वं तावदभ्युपगन्तव्यम्‌। प्रतिपादयिष्यति चाचार्यः संखार- 
स्यानादित्वम्‌-- उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च' ( ब्र० २।१।३६ ) इति । अनादौ च संसारे यथा 
स्वापप्रबोधयोः प्रलयप्रभवश्रवणेऽपि पूर्वप्रबोधवदुत्तरप्रबोधेऽपिव्यवहारान्न कश्चिद्विरोधः, 


सूत्रसे परिहारकर अब पूव सिद्ध उसी वेद नित्यत्वको 'अतएव च नित्यत्वम्‌’ इससे दृढ करते हैं। इसीसे 
नियत आकृति विशिष्ट देव आदि जगतूकी वेदशब्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदशान्दमें नित्यत्व 
समझना चाहिए । तथा “यज्ञेन चाचः०' ( पूर्व सुकृत पुण्य कमसे वेदके लामकी योग्यताको प्राप्त हुए 
याज्ञिक पुरुषोंने ऋषियोंमें स्थित उस वेदमयी वाणीको प्राप्त किया ) यह मन्त्र पूवकल्प सिद्ध वेदमयी 
वाणीकी उपलब्धि दिखलाता हे । भगवान्‌ वेदव्यास मी ऐसा ही कहते हैं---'युगान्ते” ( अवान्तर 
प्रलयके अनन्तर महषियोने ब्रह्माकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमें तिरोभूत इतिहास सहित वेदोंको तपसे 
प्राप्त किया ) यह स्मृति भी है ॥ २९॥ 

किञ्च ऐसा होता हुआ मी यदि पशु आदि व्यक्तियोंके समान देवादि व्यक्तियोंके मी सन्तत 
जन्म और विनाश होते तो नाम, विषय, वक्ताके व्यवहारका विच्छद न होनेके कारण सम्बन्ध नित्य 
रहनेसे दाब्दमें विरोधका परिहार हो जाता, परन्तु जब श्रृतियाँ ओर स्मृतियाँ उद्घोषित करती हैं कि 
सम्पुर्ण त्रेलोकय नाम.रूपका परित्याग कर समूल नष्ट हो जातां है और फिर नवीन उत्पन्न होता है, 
तब अविरोध कैसे ? इसके उत्तरमें यह कहते हैं-तो भी संसारको अनादि मानना चाहिए, क्योंकि 
'ससाननामरूपस्वात्‌ः इत्यादि कहा है। और आचायं--“उपपद्यते' इस सूत्रसे संसारमें अनादित्वका 
प्रतिपादन करेंगे । संसारको अनादि माननेपर सुषुक्ति और जाग्रतूमें उत्पत्ति और प्रलयके श्रवण होनेपर 
भी जेसे पुवं प्रबोधके समान उत्तर जाग्रत अवस्थामें व्यवहार होनेसे कोई विरोध नहीं होता, वसे पूव 
कल्पके लय और उत्तरकल्पके उत्पत्तिमें मी वेदिक नित्यतामें कोई विरोध नहीं है, ऐसा समझना 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यजुवद, सामवेद, अथववेद, इतिहास, पुराण, विद्या, उपनिषद्‌, इलोक-ब्राह्मणमन्त्र सब इसी परमात्माके 
निःश्वास हैं ) इत्यादि श्रृतिके पर्यालोचनसे यह स्पष्ट होदा है कि आकाश आदिके समान वेदको 
परमेश्वर सृष्ट माननेपर मी वेदके नित्यत्वमें कोई विरोध नहीं है ॥ २९ ॥ 


२५६ ब्रहासत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ९ पा० ३ 


एवं कल्पान्तरप्रभवप्रहययोरपीति द्रष्टव्यम्‌ । स्वापप्रबोधयोद्च प्रखयप्रभवौ श्रयेते-'यदा 
सुप्त: स्वप्नं न कंचन पइ्यत्यथास्मिन्प्राण पुदेकधा भवति तदैनं वाक्सवैर्नाममिः सहाप्येति चक्षुः 
सन रूपैः सहाप्येति श्रोत्रं सबै; शब्दैः सहाप्येति मनः सर्वैध्याने; सहाप्येति स यदा प्रतिबुध्यते 
यथा$ग्नेज्वलत; सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्टेरन्नेवमेवैतस्मादात्मनः सव प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते 
प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः (को० ३।३) इति। स्यादेतत्‌ - स्वापे पुरुषान्तरव्यवहाराविच्छे- 
दात्स्वयं च सुप्तप्रबुद्धस्य पूर्वप्रबोघव्यवहाराज्ञुसंघानसंभवादविरुदम्‌। महाप्रलये तु सर्व- 
व्यवहारोच्छेदाजन्मान्तरव्यवहारवञ्च कल्पान्तरव्यवहारस्यानुसंघातुमदाक्यत्वाद्वेषम्य- 
मिति । नेष दोषः; सत्यपि सव॑व्यवहारोच्छेदिनि महाप्रलये परमेश्वराजुग्रहादीश्वराणां 
हिरण्यगर्भादीनां कस्पान्तरव्यदहाराजुसंघानोपपत्तेः। # यद्यपि प्राकृताः प्राणिनो न जन्मा- 
न्तरव्यवहारमनुसंद घाता दश्यन्त इति, तथापि न प्राङतवदीश्वराणां भवितव्यम्‌ । यथा हि 
्राणित्वािशेषेऽपि मनुष्यादिस्तम्बपयन्तेषु ज्ञानेश्वर्यादिप्रति बन्धः परेण परेण भूयान्भवन्‌ 
हर्यते,तथ। मनुष्या दिष्वेब हिरण्य गभपर्यन्तेषु श्ञानेश्वर्यायभिव्यक्तिराप परेण परेण भूयसी 
चाहिए “यदा सुञ्षः०' ( जब वह सुप्त पुरुष किसी मो स्वप्नको नहीं देखता तब वह उस प्राणरूप 
परमात्मामें एक हो जाता है अर्थात्‌ अभिन्नरूपसे प्राप्त हो जाता है। तब सब नामोके साथ वाणी मी 
उसमें लीन हो जातो है, नेत्र सब रूपोंके साथ उसमें लीन हो जाता है, श्रोत्र सब राब्दोंके साथ 
उसमें लीन हो जाता है, मन सब संकल्पोके साथ उसमें लीन हो जाता है, जब वह जागता है तब 
जलती हुई अग्निसे जसे चिनगारियाँ सब दिशाओंमें फंलती है, वेसे इस आत्मासे सब इर्द्रियरूप प्राण 
अपने-अपने गोलकरूप स्थानोंको प्राप्त होते हैं। इन्द्रियोंके अनन्तर सूर्यादि देवता और देवताओंके 
अनन्तर विषयरूप लोक प्रकट होते हैं) इसप्रकार श्रृतिमें सुषुप्ति ओर जाग्रत्‌ अवस्थामें जगतूके प्रलय और 
उत्पत्ति कहे गए हैं । यह ठीक है, परन्तु सुर्षुक्षमें अन्य पुरुषोंका व्यवहार विच्छिन्न न होनेके कारण 
सुषुसिसे प्रबुद्ध पुरुषको स्वयं पुवं जाग्रत्‌ अवस्थाके व्यवहारका अनुसन्धान हो सकता है, इसलिए कोई 
विरोध नहीं हे । {कन्तु महाप्रलयमें तो सब व्यवहारोंका उच्छेद हो जानेसे जन्मान्तर व्यवहारके समान 
कल्पान्तर व्यवहारका अनुसन्धान नहीं हो सकता, इसलिए ( दृष्टान्त और दार्टान्तिकमें ) विषमता 
है । यह दोष नहीं है । सवंव्यवहारके उच्छेद करनेवाले महाप्रलयके होनेपर मी परमेश्वरके अनुग्रहसे 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको कल्पान्तरके व्यवहारका अनुसन्धान ( स्मरण ) हो सकता है । यद्यपि प्राक्त 
प्राणी जन्मान्तरके व्यवहारोंका अनुसन्धान करते हुए नहों देखे जाते, तो भी ईश्वरोंको उन प्राकृत 
प्राणियोंके समान नहों समझ लेना चाहिए। जसे प्राणत्व समान होनेपर भी मनुष्यत्वादिसे लेकर 
स्तम्भ ( वक्षादि ) पयंन्त प्राणियोमें ज्ञान ऐश्वर्यादिका प्रतिबन्ध उत्तरोत्तर बढ़ता हुआ देखा जाता 
है, वसे मनुष्यादिसे लेकर हिरण्यगमं पर्यन्त ज्ञान, ऐश्वयं आदिकी अभिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि महाप्रलथमें अन्तःकरणादि स्थूलरूपस विद्यमान नहीं होते, तो मी सुक्ष्म वासनारूपसे 
अविद्यामें तो विद्यमान रहते ही हैं, अतः पूवं वासनाके बक्से ईश्वरेच्छासे सम्पूणं जगत्‌ पूवं कल्पके 
सहश नाम रूपात्मक ही उत्पन्न होता है, अतएव शब्दादिमें अनित्यत्व सम्भव नहीं । अभिव्यक्त पदार्थ 
पुवकल्पके समान नामरूपात्मक होते हें । इसलिए किसी पुरुषे संकेतकी अपेक्षा नहीं । यद्यपि विषम- 


सृष्टिमें सकेतकी आवश्यकता होती है, तो भी समान सृष्टिमें उसकी कोई अपेक्षा नहीं । महासगं तथा 
महाप्रलय स्वीकार करनेपर भी संसार प्रवाहरूपसे अनादि ही स्वीकार्य हे । जसे जाग्रतके संस्कार 
सुषृप्तिके अनन्तर स्मरणको उत्पन्न करते हैं, वसे पूवकल्पके संस्कार महाप्रलयके अनन्तर मी स्मरणको 
उत्पन्न करते हैं । तदनुसार सृष्टिका आरम्भ होता है। इसमें कोई विरोध नहीं है । 


अधि० ८ सू० ३० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५७ 


भवतीत्येतछुतिस्मृतिवादेप्वसकदनुश्रयमाणं न दाक्यं नास्तीति घदितुम्‌। ततझ्घातीत- 
कर्पानुष्टितप्रकृषए्टशानकमंणामीश्वराणां हिरण्यगर्भादीनां वर्तमानकब्पादों प्रादुर्मेचतां 
परमेश्वरानुग्रहीताना सुप्तप्रतिवुद्ध चत्करपान्तरव्यवहाराज्ुसंचानोपपत्तिः। तथा च श्रतिः- 
यो ब्रह्माणं विदधाति पूव यो बै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मं। तं ह देवमात्मतुद्धिप्रकाशं मुमुक्षुवे 
शरणमह प्रपद्ये’ ( थे० ६१८ ) इति। स्मरन्ति च शोनकादयः 'मधुच्छन्द प्रभ्भ तिमिऋषिमि- 
दशितय्यो ष्टा? इति । प्रतिवेदं चैवमेव काण्डष्यादयः स्मर्यन्ते। # श्रुतिरप्युषिज्ञानपूवकमेच 
मन्त्रे णानुष्ठानं दशयलि--*यो ह वा अविदिताषय च्छन्दोदैवतप्राह्मणेन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति 
वा स्थाणुं च्छेति गत वा प्रतिपद्यते’ ( सर्वानु० परि० ) इत्युपक्रम्य “तस्मादेतानि -मन्त्रे सन्त्रे 
बिद्यात्‌' इति । प्राणिनां च सुखप्राप्तये घर्मा विधीयदे। दुःखपरिहाराय चाधमः प्रतिषिध्यते। 
दष्टा नुश्रविकसुखदुःखविषयो च रागद्वेषो भवतः, न विलक्षणविषयाचित्यतो घर्माघर्मफल- 
भूतोत्तरा खष्टिनिव्पद्यमाना पूर्वस शिसटश्येव निष्पद्यते । स्मृतिश्च भवति--तिषां ये यानि 
कर्माणि प्राक्सृष्टय' प्रतिपेदिरे । तान्येव ते प्रपद्यन्ते सज्यमानाः पुनः पुनः ॥ हिंखाहिसख्ने खढुक्र्रे धर्मा- 


होती हे । ऐसा श्रुति और स्मृतिके वचनोंसे वार वार सुना हुआ है। वह नहीं है, ऐसा नहीं कह 

सकते । इसलिए अतीत कल्पमें जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान और [आधानसे लेकर अश्वमेध पर्यन्त] कर्मोका 
अनुष्ठान किया है और वतमान कल्पके प्रारम्ममें जो प्रादुभूत हुए हैं तथा परमेश्वरसे अनुगृहीत हुए 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको सुषप्तिसे जागे पुरुषके समान पूर्वकल्पके व्यवहारोंका. अनुसन्धान होना युक्त 
है । क्योंकि “यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व०' ( जो सृष्टिके आस्म्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है और जो 
उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्भाव करता है अपनी बुद्धिको प्रकाशित करनेवाले उस देवकी मै मुमुक्ष 
शरण ग्रहण करता हुँ) ऐसी श्रुति है। और “मधुच्छन्दः प्रभ्ूतिमि०' ( मधुच्छन्द आदि ऋषियोंने 
1 दस मण्डलवाले ऋग्वेदकी नचाए देखीं ) इसप्रकार शौनकादि ऋषि भी कहते हैं । तथा बोधायन 
आदि ऋषियोंने मी प्रत्येक वेदमें काण्ड आदिके द्रष्टा ऋषियोंका स्मरण किया है। योह वा 
अविदिता०' ( जिस मन्त्रके छन्द, ऋषि, देवता तथा विनियोगका ज्ञान नहीं है उससे जो यज्ञ कराता 
है या अध्यापन करता है वह स्थाणु हो जाता है अथवा नरकको प्राप्त होता है ) ऐसा उपक्रम कर. 
'तस्मादेतानि०? ( इसलिए प्रत्येक मन्त्रमें ऋषि आदिको जाने ) इस प्रकार श्रुति भी ऋषिज्ञानपुवक 
ही मन्त्रसे अनुष्ठान दिखलाती है । ' प्राणियोंके सुखकी प्राप्तिके लिए धर्मका विधान है और दु:ख 
परिहारके लिए अधमंका प्रतिषेध है । ऐहिक और पारलौकिक सुख दुःख विषयक राग और द्वेष 
होते हैं, अन्य विषयोंमें नहीं होते । इसलिए धम और अधमंके फलभूत उत्पन्न हुई उत्तरोत्तर सृष्टि 
पूवं सृष्टिके सदृश ही निष्पन्न होती है। "तेषां ये०' ( प्राणियोंमें से जिन प्राणियोंने जो जो कमं प्रथम 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ओ पूवं कल्पमें उत्तमज्ञान और उत्तम कर्मोके अनुष्ठानके आधार पर जिस-जिस पर परमेश्वर 

का अनुग्रह होता है उस उसको उतना उतना अधिक ज्ञान ओर ऐश्वय आदि प्राप्त होते हैं इसमें 

किसी प्रकारके सन्देहका अवकाश नहीं है । इसमें उद्धत श्रुति स्मृति भी प्रमाण हें । सृष्टिके आदिमे 

हिरण्यगममें पर्व कल्पके समस्त संस्कार जाग्रत्‌ होते हैं जिससे वह उत्तर कल्पकी सृष्टि करनेमें 

समथ होता है । 


| ऋक संहिता शाकल और शष्कल भेदसे दो प्रकार की है। उसमें दस मण्डल हैं । इस- 
लिए उसको दशतय्य कहते हैं । इसमें पठित ऋचाओंको दाशतय्य कहा जाता है । ऋक्‌ संहिताका 
दूसरा नाम अष्टक भी है, क्योंकि इसमें मण्डल दस हैं और अष्टक आउ हैं । 


२५८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


धर्मावृतानुते। तद्भाविताः प्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥' इति। ® प्रलीयमानमपि चेदं जगच्छ- 
क्त्यवशेषमेव प्रलीयते । शाक्तिमूलमेच च प्रभवति; इतरथाऽ ऽकस्मिकस्वप्रसङ्गात्‌। ॐ 
चानेकाकाराः शक्तयः शक्याः कर्पयितुम्‌। ततश्च विच्छिद्य विडिछद्याप्युद्धवतां भूरादि- 
लोकप्रवाहाणां देवतियंङमनुष्यलक्षणानां च प्राणिनिकायप्रवाहाणां वणाध्रमघमफलव्यव- 
स्थानां चानादो संसारे नियतत्वमिन्द्रियविषयसंबन्धनियतत्बवत्प्रत्येतव्यम । न हीन्त्रिय- 
विषयसंबन्धादेव्यवहारस्य प्रतिसगमन्यथात्वं षष्ठेन्द्रियविषयकर्पं शक्यमुखेक्षिठुम्‌ । 
अतश्र सवंकल्पाना तुल्यव्यवहारत्वात्कल्पान्तरव्यवहारानुक्तषचानक्षमत्ताञ्चश्वणाणा 
समाननामरूपा एव प्रतिसग विरोषाः प्रादुर्भवन्ति । समाननामरूपत्वाङ वृत्तावपि महा- 
-सर्गमहाप्रलयलक्षणायां जगतोऽभ्युपगम्यमानाया न कश्चिच्छन्दध्रामाण्यादिविरोचः । 
समाननामरूपतां च श्रुतिस्मृती दर्शयतः सूर्याचन्द्रमसौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । दिवं च 
प्रथिवीं चान्तरिक्षमथो स्वः (ऋ० सं ० १०।१९०।३) इति। यथा पूर्वं स्मिन्कल्पे सूर्या चन्द्रमःप्रभ्ति 
जगत्कलपं तथास्मिन्नपि कल्पे परमेश्वरो ऽकल्पयदित्यर्थः । # तथा “अग्निर अकामयत । 
सुष्टमे किये उन कर्मोको वे पुनः पुनः उत्पन्न होकर प्राप्त करते हैं) 'हिंलाहिले०” (हिसा अहिसा 
मृदु क्र, धम अधम, सत्य असत्य इत्यादि घर्मोसे भावित हुए उत्पन्न होकर उन्हींको प्राप्त करते हैं 
और वे ही उनको रुचिकर होते हैं ) ऐसी स्मृति मी है। प्रलीयमान होता हुआ भी यह जगत्‌ शक्ति 
अविष्टं प्रलीन होता है, फिर शक्ति से ही उत्पन्न होता है अन्यथा जगत्‌ में अकारणत्व प्रसङ्ग 
उपस्थित होगा । अविद्यारूप उपादान कारणमें लीन, कार्यरूप संस्कारसे भिन्न अनेक प्रकारकी रक्तियों- 
की कल्पना नहीं कर सकते [क्योंकि ऐसी कल्पनामें कोई प्रमाण नहीं है] इसलिए पृथक्‌-पृथक्‌ उत्पन्न 
होनेवाले भू आदि लोकप्रवाह और देव, पशु, मनुष्यरूप प्राणी समूहका प्रवाह, वण, आश्रम, धमं 
और फलकी व्यवस्थाओंका नियतत्व अनादि संसारमें विषयेन्द्रिय सम्बन्धके नियतत्वके समान समझना 
चाहिए । छठी इन्द्रिय ( मन) के विषयके समान प्रत्येक सृष्टिमें इन्द्रिय विषय सम्बन्ध आदि 
व्यवहारके भेदकी कल्पना नहीं की जा सकती । इस कारण सब कल्पोंमें तुल्य व्यवहार होगेसे और 
हिरण्यगमं जादि ईश्वरोंको अन्य कल्पके व्यवहारका अनुसन्धान करनेमें समं होनेसे प्रत्येक सृष्टिमे 
समान नाम रूपवाले भिन्न-भिन्न व्यक्ति प्रादुर्भूत होते हैं। नाम और रूपके समान होनेसे जगत्को 
महासृष्टि और महाप्रलग्ररूप आवृत्ति स्वीकार करनेपर मी शब्द प्रामाण्यादिमें कोई विरोध नहीं है । 
श्रुति और स्मृति भी सब कल्पोंमें नामरूपकी समानता दिखलाती हैं--सूर्याचन्द्रमसो०” ( ब्रह्माने 
पुवकल्पके समान ही सूर्य, चन्द्रमा, यलोक, ,पृथिवी, अन्तरिक्ष और स्वगकी रचना की ) पुवकल्पमें 
सूयं चन्द्रमा आदि जगत्को जसो कल्पनाकी थी, वंसी इस कल्पमें मी परमेश्चरने उनको कल्पना की । 
ऐसा अथं है । इसप्रकार 'अग्निर्वा अकामयत०' ( यजमानने कामनाको कि मैं देवोंके मध्यमें अन्न 
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% यहाँ विलयका अर्थ नाश नहीं है, किन्तु कारणरूपसे विद्यमानता और कार्यरूपसे लीन 


हीना है, इसलिए संस्कारके बलसे ही पुरुषको पुण्य पाप रुचिकर होते हैं । यदि संस्कारका भी नाश 
मानें तो जगतमें सुख दुःख आदिकी जो विचित्रता प्रतीत होती है वह विना कारणके ही होगी । इससे 
कतहान-अकृतभ्यागम दोष मी प्रसक्त होगा । 


# ब्रह्माकी सुप्ति अवस्थाको अवान्तर प्रलय कहते हैं । ब्रह्माकी पूर्ण आयुकी समाप्ति होनेकी 
महाप्रलय कहा जाता है । महाप्रलयके अनन्तर जो नवीन सृष्टि उत्पन्न होती है वह महासग है । 
इसप्रकार जगतुकी वारम्वार आवृत्ति होनेपर भी वेद निष्ठ स्वत: प्रमाण्यका विरोध नहीं है । 


% इस पूर्वोक्त रीतिसे पुवसृष्टिके समान यह नवीनसृष्टि मी उत्पन्न होती है। इससे सिद्ध हुआ 


अधि० ८ सू० ३१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासाहित २५९, 


अन्नादो देवानाँ स्यामिति । स एतमझये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपालं निरवपत? ( ते० ब्रा० 
३।१।४१ ) इति नक्षत्रेष्टिविधो योऽग्निनिरवपद्यस्मे वाऽम्तये निरवपत्तयोः समाननामः 
रूपतां दशयतीत्येवंजातीयका श्रुतिरिहोदाहर्तव्या। स्मृतिरपि--“ऋषीणां नामधेयानि 
याश्च वेदेषु दृष्य: । शवयन्ते प्रसूतानां तान्येवैभ्यो ददात्यजः ॥ यथार्तुष्वृतुलिङ्गानि नानारूपाणि 
पयये । दृश्यन्ते तानि तान्येच तथा भावा युगादिषु ॥ यथाभिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते सांप्रतैरिह । 
देवा देवेरतीतेर्हि रूपैर्नामभिरेव च ॥' इत्येवंजातीयका द्रष्टव्या ॥ ३० ॥ 
मध्तरादिष्वसंभवादनधिकारं जैमिनिः ॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद्‌- मधघ्वादिषु, असंमवात्‌ , अनधिकारम्‌ , जैमिनिः । 

सूत्रार्थ--( मध्वादिषु ) “असो वा आदित्यो देवमधु’ इत्यादि मनुष्याधिकारक मध्वादि 
उपासनाओंमें ( असंभवात्‌ ) देवादिके अधिकारका असंभव होनेसे ( अनधिकारम्‌ ) ब्रह्मविद्यामें भी 
देवादिका अधिकार नहीं है, ( जेमिनि: ) ऐसा जैमिनि आचाय मानते हैं ।. | 

& इह देवादोनामपि ब्रह्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिज्ञातं तत्पर्यावत्यते । 
देवादीनामनधिकारं जेमिनिराचायों मन्यते। कस्मात्‌? मध्वादिष्वसंभवात्‌। ब्रह्मविद्याया- 
मधिकाराभ्युपगमे हि विद्यात्वाविशेषान्मध्वादिविद्यास्वप्यधिकारो५भ्युपगम्येत । न चेवं 
संभवति । कथम्‌ ? “असो वा आदित्यो देवमधु' ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मनुष्या आदित्यं 
मध्वध्यासेनोपासी रन्‌ देवादिषु ह्यपासकेष्वभ्युपगम्यमानेष्वादित्यः कमन्यमादित्यमुपा- 
भक्षक अग्निहप होऊ । उसने कृत्तिका नक्षत्रोके अभिमानी अग्निके लिए आठ कपालोंमें बनाया गया 
पुरोडाश ( हविष्य ) अपण किया ) यह श्रुति नक्षत्रेष्टि विधिमें जिस यजमानरूप अग्निने जिस अग्निके 
लिए हविष्य अपंण किया उन दोनोंके नामरूपकी समानताको दिखलाती है और यहाँ इस प्रकारकी 
श्रुतियोंको उदाहरणरूपसे समझना चाहिए । “ऋषीणां०” ( पुवकल्पमें जो-जो ऋषियोंके नाम थे और 
जो जो वेद बिषयक दृष्टि थी प्रलयके अन्तमे पुन! उनके उत्पन्न होनेपर ब्रह्माने उन्हो नामों और 
शक्तियोंकों उन ऋषियोंको दिया । जैसे वसन्त आदि भिन्न-भिन्न ऋतुओंमें भिन्न-मिन्न उनके नवपल्ल- 
वादि चिह्न होते हैं और वे उन ऋतुओंके आनेपर फिर दिखाई देते हैं, वेसे हो सृष्टिके आदिमें पदार्थ 
दिखाई देते हैं। चक्ष आदि इन्द्रियोंके अभिमानीजो अतीत कल्पमें देवता थे उनके समान इसी 


कल्पमें भी वही सूयं आदि देवता हैं। और अतीत देवताओंके नामरूपके समान ही उनके नामरूप 
मी हैं ) इसप्रकारकी स्मृति भी नामरूपकी समानतामें प्रमाणरूपसे समझनी चाहिए ॥ ३० ॥ 


यह जो प्रतिज्ञा की गई है कि यहाँ ब्रह्मविद्यामें देवादिका भी अधिकार है, उस पंर भाक्षेप 
करते हैं। जैमिनि आचायंका मत है कि देव आदिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है, किससें ? इससे कि 
मधु आदिमें उनके अधिकारका संभव नहीं है । ब्रह्मविद्यामें उनका अधिकार स्वोकार करनेपर विद्यात्व 
दोनोंमें समान होनेके कारण मधु आदि विद्याओंमें मी उनका अधिकार मानना पड़ेगा । परन्तु ऐसा 
सम्भव नहीं है, क्योंकि 'असौ वा आदित्यो०' ( निश्चय यह आदित्य देवोंका मधु है ) इसमें मधुके 
अध्याससे आदित्यकी मनुष्य उपासना करें । परन्तु देव आदिको उपासकरूपसे स्वीकार किये जानेपर 
आदित्य किस अन्य आदित्यकी उपासना करे ? और आदित्यके आश्रित रोहित आदि पाँच किरण 


सत्यानन्दी-दीपिका | ह ड 
कि जन्म और मरणवाले शरीरके अङ्गीकार करनेपर भी देधादिका कर्म और शब्दमें विरोध नहीं है 
अर्थात्‌ नित्य वेदसे अनित्य देवादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति माननेपर मी वेदमें नित्यत्वका विरोध नहीं है ॥३०॥ 


& सूर्यको मधुका रूपक बतळाते हैं--चारों वेदोंमें प्रतिपादित चार प्रकारके कमं ओर प्रणव ये 
पाँच पुष्प हैं । इन पुष्रोसे होममन्त्रूप मधुमक्खियाँ हवन किये गये सोम, घृत आदि पदार्थ रूप 
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सीत ? पुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यमतान्युपक्रस्य वसवो रुद्रा आदित्या 
मरुतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदस्ूृतमुपजीवन्तीस्युपदिइय 'स य एतदेवममृतं 
वेद वसूनामेवैको भूतवाऽझिनेव सुखेनेतदेवासृतं दृष्टा वृष्यति’ इत्यादिना वस्वाय पजोव्यान्यस्‌- 
तानि विज्ञानतां वस्वादिमहिमप्रासि दर्शायति । * वस्वादयस्तु कानन्यान्वस्वादीनमतो- 
पजीविनो विजानीयुः ? क॑ वाऽन्यं वस्वादिमहिमानं प्रेप्सेयुः ? तथा ‘अग्निः पादो वायुः 
पाद आदित्यः पादो दिशः पादः’ ( छा० ३।१८।२ ), 'वायुर्वाव संवगः’ ( छा० ४।३।१ ) 
'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः? ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेषु न तेषामेव देवतात्म- 
नामधिकारः संभवति । तथा इमावेव गोतमभरद्वाजावयमेव गोतमोऽयं भरद्वाजः’ ( ब्रृ० २:२।४ ) 
इत्यादिण्वप्युषिसंबन्धेषूपासनेषु न तेषामेबर्षीणामधिकारः संभवति ॥ ३१॥ 

कुतश्च देवादीनामनघिकारः-- 

ज्योतिषि भावाच ॥ ३२ ॥ 

पद्च्छेद्‌--ज्योतिषि, भावात्‌ , च। 

सूत्राथं--( ज्योतिषि ) हश्यमान ज्योतिमंण्डलमें ( भावाच्च ) आदित्य शब्दका प्रयोग और 
आदित्य प्रत्यय होता है । वे मण्डल अचेतन हैं। उनसे भिन्न शरीरादि युक्त चेतन प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
अज्ञात हे, इसलिए शरीर रहित होनेके कारण देवतादि ब्रह्माविद्याके अधिकारी नहीं हैं । 


अमृत हैं ऐसा उपक्रम कर वसु, रुद्र, आदित्य, मरुत्‌ और साध्य ये पाँच देवगण क्रमसे उस उस 
अमृतका उपभोग करते हैं ऐसा उपदेश कर 'स य एतदेवमम्टृत०? ( वह जो इस प्रकार इस अमृतको 
जानता है अर्थात्‌ उपासना करता है वह वसुओंमें से ही कोई एक होकर अग्जिरूप मुखसे इसी अमृतको 
देखकर तृप्त हो जाता है) इत्यादि श्रुति वसु आदिके उपजीव्य अमृतोंको जाननेवालेके लिए वसु आदिको 
महिमाकी प्राप्ति दिखलाती है। यदि वसु आदिको उपासक मानें तो वसु आदि अमृतोपजीवी किन अन्य 
वसु आदिको जानेंगे ? अथवा किन अन्य वसु आदिकी महिमाको प्राप्त करना चाहेंगे ? तथा 'अग्निः 
पादो०' ( अग्निं पाद है, वायु पाद है, आदित्य पाद है और दिशाएँ पाद है) वायुर्वाव संवर्गः०' 
( निश्चय वायु संवर्ग है ) 'आदित्यो ब्रह्मत्यादेशः०' ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा आदेश है ) इत्यादि देव- 
तात्मक उपासनाओंमें उन्हीं देवताओंका अधिकार सम्भव नहीं है । इसी प्रकार इमावेव” ( ये दोनों 
[ श्रोत्र | ही गोतम और भरद्वाज हैं। यही गोतम है और यह दूसरा भरद्वाज है ) इत्वादि ऋषि 
सम्बन्धी उपासनाओमें उन्हीं ऋषियोंका अधिकार सम्मव नहीं है॥ ३१ ॥ 

और किस हेतुसे देवतादिका अनधिकार है ? 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
लोहित, शुक्ल, कृष्ण, अतिकृष्ण, गोप्य नामके ये पाँच अमृतोंको होममन्त्रों द्वारा पूवं, पश्चिम, उत्तर, 
दक्षिण और ऊध्च इन पाँचों दिशाओंमें स्थित मधु मविखियोंके छत्तेके छिद्रूप सूर्यकी . रदिमयोंदवारा 
सूयंमण्डलमें ले जाती हैं; और वहाँ वे यश, तेज, इन्द्रिय, वीर्यं और अन्नरूपमें परिणत होकर पाँच 
दिशाओंमें स्थित वसु आदि देवताओंसेः उपजीव्य होते हैं। इस प्रकार सूर्यकी मधुरूपसे उपासना 
करनी चाहिए । इस प्रकार ध्यान करनेवाले मनुष्यके लिए वसु आदिकी प्राप्ति कहीं गई है । 

+ इस आकाशरूप ब्रह्मके अग्नि आदि चार पाद हैं। इसलिए वायु आदि उपासक नहीं हो 
सकते, क्योंकि ब्रह्माके पादरूपसे इनकी उपासनाका विधान किया गया है। दो श्रोत्र, दो नेन्न, दो नासिका, 
'एक वाणि रूप सात इन्द्रियोंमें सप्त ऋषियोंका ध्यात करे। यह दक्षिण श्रोत्र गोतम है और वाम 
श्रोत्र भरद्वाज है, दक्षिण नेत्र विश्वामित्र है, दक्षिण नासिका वसिष्ठ है, वाम नेत्र जमदग्नि है 
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& यदिदं ज्योतिमण्डलं य॒स्थानमहोरात्राभ्यां बम्भ्रमञ्ञगदवभासयति, तस्मिन्ना- 
दित्यादयो देवतावचनाः शब्दाः प्रयुज्यन्ते । लोकप्रसिद्धेर्चाक्यरोषप्रसिद्धश्च। न च ज्योति- 
मण्डलस्य हदयादिना विग्रहेण चेतनतयाऽथित्वादिना वा योगो ऽबगन्तुं शक्यते; मृदादि- 
वदचेतनत्वावगमात्‌। एतेनाग्न्यादयो व्याख्याताः । स्यादेतत्‌-मन्त्राथवादेतिहासपुराण- 
लोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवस्वायवगमादयमदोष इति, नेत्युच्यते; नहि तावल्लोको नाम 
किंचित्स्वतन्त्रं ध्रमाणमस्ति। प्रत्यक्षादिभ्य एव ह्यविचारितविरोषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध 
एवार्थो छोकार्प्रसिद्ध इत्युच्यते । न चात्र प्रत्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहास- 
पुराणमपि पौर्पेयस्वात्प्रमाणान्तरं मूलमाकाङ्कति। & अर्थवादा अपि विधिनेकवाक्यत्वा- 
स्तुत्यर्थाः सन्तो न पार्थगर्थ्येन देवादीनां वित्रहादिसद्भावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा 
अपि श्रृत्यादिविनियुक्ताः प्रयोगसमवायिनोऽभिधानार्था न कस्यचिदर्थस्य प्रमाणमित्या- 
चक्षते । तस्मादभावो देवादीनामघिकारस्य ॥२२॥ | 

द्युळोकमें स्थित यह जो ज्योतिमंण्डल दिन रात पुनः पुनः भ्रमण ' करता हुआ जगत्को 

' प्रकाशित करता है उसमें आदित्य आदि देवतावाचक शब्द प्रयुक्त होते हैं, क्योंकि यह लोक प्रसिद्धि 
और वाक्यदोष प्रसिद्धि है । ज्योतिमंण्डलका हृदयादि शरीरके साथ अथवा चेतनता और अथित्वादिके 
साथ सम्बन्ध नहीं जाना जा सकता, क्योंकि मृद्‌ आदिके समान वे अचेतन ज्ञात होते हैं। इसी 
प्रकार अग्नि आदि भी समझ लेने चाहिए । ऐसा ही हो, परन्तु यदि ऐसा कहो कि मन्त्र, अर्थवाद, 
इतिहास, पुराण और लोक व्यवहारसे मी यह प्रतीत होता है कि देवादिमें विग्रहवत्त्वादिका ज्ञान 
होनेसे यह अनधिकाररूप दोष नहीं है, तो इस पर कहते हैँ-पह युक्त नहों है, क्योंकि. लोक कोई 
स्वतन्त्र प्रमाण नहीं है । जिसके विशेष विषयमें विचार नहीं किया गया है ऐसे प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
प्रसिद्ध हुआ अर्थ ही लोकसे प्रसिद्ध होता है ऐसा कहा जाता है । देवताका शरीर होता है इस 
विषयमें प्रत्यक्ष आदिमें से कोई भी प्रमाण नहों है । इतिहास, पुराण भो पुरुष प्रणीत होनेसे मूलभूत 
अन्य प्रमाणकी अपेक्षा रखते हैं। अथवाद वाक्य भी विधिके साथ एक वाक्यता [ एकाथं प्रति- 
पादकता ] के कारण स्तुति अथक होकर विधिवाक्यके अथसे भिन्न स्वतन्त्ररूपसे देवतादिके शरीरके 
स-द्भावमें कारणत्तको प्राप्त नहीं हो सकते । श्रुति आदि द्वारा विगियोगको प्राप्त हुए वे मन्त्र मी 
प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवाले अर्थका अभिधान करते हैं, स्वतन्त्ररूपसे किसी अर्थमे प्रमाण नहीं 


हैं, ऐसा मीमांसक कहते हैं। इसलिए शरीर आदिके अभाव होनेसे ब्रह्मविद्यामे देवता आदिका 
अधिकार नहीं है ॥ ३२॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका . ति तक 
ओर वाम नासिका कश्यप है, वाणी अत्रि है, इस प्रकार अध्यात्मोपासनाओंमें ऋषियोंको ध्येय कहा 


गया है अर्थात्‌ तत्‌ तत्‌ स्थानमें तत्‌ तत्‌ ऋषिकी उपासना करनेका विधान हे । अतः इन उपास्य 
देवता और ऋषियोंका उक्त उपासनाओंमें अधिकार नहीं है ॥ ३१॥ | | 

& मोमांसक लोग देवताको मन्त्रात्मक मानते हें । इसलिए शरीर न होनेसे देवतादिका ब्रह्म- 
विद्यामे अधिकार नहीं है । “आदित्य: पुरस्तादुदेता पझ्चादस्तमेता' [ छा» ३।४।६ ] ( आदित्य पूर्वं 
दिशामें उदय होता है और पश्चिममे अस्त होता है ) इस मधुविद्या वाकमशेषमें आदित्य शब्दका प्रयोग 
जड ज्योतिमंण्डलमें प्रसिद्ध है । अतः शरीर रहित होनेसे शब्दात्मक देवताका विद्यामें अधिकार नहीं । ` 

& 'वञ्रहस्तः पुरन्दरः? ( हाथमें वञ्च लिया हुआ इन्द्र ) इत्यादि मन्त्र हे । 'सो5्रोदीत' (वह 
अग्नि रोया) इत्यादि अर्थवाद हैं । 'इशन्‌ भोगान्‌ हि वो देवाः दास्यन्ते यज्ञभाविताः । ते तृष्वास्तप- 
यन्स्येनं सवकामफले: झुभेः ॥' ( यज्ञसे प्रसन्न हुए देवता तुम्हें इष्ट भोग देंगे । तृप्त हुए देवता सब 
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भावे तु बादरायणोऽस्ति हि ॥३३॥ 
पदच्छेदू--भावम्‌, तु, बादरायणः, अस्ति, हि 
शब्द पुव पक्षको व्यावृत्तिके लिए है, ( बादरायणः ) बादरायण आचायंका 
मत है कि ( भावम्‌ ) शरीरधारी होनेसे देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( हि) यतः-क्योंकि 
( अस्ति ) उनमें अथित्व आदि अधिकारका कारण है । 

# तुशान्द्‌ः पूवंपश्षं व्यावर्तयति। बादरायणस्त्वा चायो मावमधिकारस्य देवादीनमपि 
मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्यासु देवतादिव्यामिश्रास्वसंभवोऽधिकारस्यः तथाप्यस्ति हि 
शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः। अआथत्वसामर्थ्याप्रतिषेधाद्यपेक्षत्वादघिकारस्य! नं च कचिद्‌ 
संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिकारोऽपोद्येत। मनुष्याणामपि न सर्वथा ब्राह्मणा- 
दीनांसवषु राज लूयादिष्वधिकारः संभवति। तत्र यो न्यायः सोऽजापि भविष्यति। ब्रह्मविद्या 
च प्रकृत्य भवति दशनं श्रोतं देवाद्यधिकारस्य सूचकम्‌- “त्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स॒ एव 
तदसकत्तथर्षीणाँ तथा -मनुष्याणाम्‌? ( बृ० १।४।१० ) इति । ते होचुह॑न्त तमात्मानमन्विच्छामो 
यमात्मानमन्विष्य सवांश्च ळोकानाष्नोति सर्वाश्च कामान्‌ ' इति । इन्द्रो ह वे देवानाममिप्रवव्राज 
विरोचनोऽसुराणास्‌' ( छा» ८।७।२ ) इत्यादि च। स्मातमपि गन्धर्वयाज्ञवव्क्यसंवादादि । 


सूत्रस्य तु' शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । बादरायणाचाय तो ऐसा मानते हैं कि देवता 
आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । यद्यपि देवता आदिसे सम्बन्धित मध्वादि विद्याओंमें उनके 
अधिकारका असम्मव है, तो भी शुद्ध ब्रह्मविद्यामें अथित्व, सामर्थ्य, अप्रतिषेध आदिकी अपेक्षासे 
अधिकारका सम्भव है । यदि कहीं ( मध्वादि विद्यामें ) अधिकारका असंभव है तो इतने मात्रसे जहाँ 
(ब्रह्मविद्यामें) सम्भव है वहां भी अधिकारका निषेध नहीं हो सकता । मनुष्योंमें भो सब ब्राह्मण आदिका 
सम्पूणं राजसूय आदिमें अधिकार सम्भव नहीं है, वहाँ जो न्याय है वह यहाँ भी लागू होगा । ब्रह्म- 
विद्याको प्रस्तुतकर देवता आदिके अजिका रका सूचक तद्यो यो०' (उसे देवोंमेंसे जिस जिसने (आत्मरूपसे) 
जाना वही तद्रूप हो गया । इसी प्रकार ऋषियों और मनुष्योंमेंसे मी जिस जिसने जाना वह तद्ूप-ब्रह्म- 
रूप हो गया) और ति होचुहन्त०' ( वे कहने लगे--हम उस आत्माको जानना चाहते हैं जिसके 
जानने पर जीव सम्पूण छोकों और समस्त भोगोंको प्राप्त कर लेता है, ऐसा निश्‍चय कर देवताओंका 
राजा इन्द्र ओर असुरोका राजा विरोचन पे दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथमें समिवाएं लेकर प्रजा- 
पतिके पास आये ) इत्यादि श्रौत लिङ्गदशंन मी हे । तथा गन्धव और याज्ञवल्क्यका संवाद आदिं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कामनाओंके शुभं फलोंसे इसको तृप्त करेंगे) इत्यादि इतिहास और पुराण वाक्य हैं। इससे 
देवताओंका शरीर सिद्ध होता है। परन्तु इन मन्त्र अर्थवाद आदिका स्वतन्त्र अर्थ नहीं है, क्योंकि यह 
सब अर्थवाद आदि वाक्य विधिवाक्योंके अङ्ग होकर प्रशंसा आदि परक हैं, अतः शरीर न होनेसे 
देवतादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है ॥ ३२ ॥ 

& पूर्वपक्षीने जो यह कहा है कि 'ब्रह्मविद्या, देवादीन्‌ नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌, मध्वादि- 
विद्यावत्‌? “ब्रह्मविद्या देवादिंको अधिकृत नहीं करतो, विद्या होनेसे मध्वादि विद्याके समान” यह हेतु 
अप्रयोजक है अर्थात्‌ यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है कि जिसका कहीं पर अधिकारका असम्भव 
हो तो संवंत्र उसका असंभव हो, जसे कि राजसूय आदि यागोंमें सब ब्राह्मण आदिका अधिकार नहीं 
है । 'दर्शादिक न आह्यणमधिकरोति कमत्वात राजसूयादिवत्‌’ ( दर्शादि कमं ब्राह्मणको अधिकृत 
नहीं करते, कमं होनेसे, राजसूय आदि कर्मके समान ) जसे राजसुय आदि कमंमें ब्राह्मणका अछिकार 


अधि० ८ स्‌० ३३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६३ 


४६ यद्‌प्युक्तम्‌- ज्योतिषि भावाञ्चति। अत्र ब्रमः-ज्योतिरादिविषया अपि आदित्यादयो 
देवतावचनाः शब्दाश्चेतनावन्तमेश्वर्याद्यपेत तं तं देवतात्मानं खमपयन्ति;मन्त्रार्थवाद्रादि षु 
तथा व्य हारात्‌। अस्ति हो भ्वयंयोगाह वतान्नां ज्योतिरादात्मभिश्चावस्थातुम्‌, यथेष्ट च तं तं 
विग्रहं ग्रहीतुं सामथ्येम। तथा हि श्रयते खुब्रह्मण्याथंवादे- मेघातिथेमषेति। “मेधातिथिं ह 
काण्वायनभिन्द्रो मेषो भूत्वा जहार” ( षड्विश० ब्रा० १।१ ) इति । स्मयते च-- आदित्य; पुरुषो 
भूवा कुन्तीमुपजगाम ह? इति। मृदादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारोऽभ्युपगम्यन्ते; 'म्ट॒दबवोदा- 
पौञ्चवन्‌' इत्यादिदशनात्‌। ज्योतिरादेस्तु भूतधातोरादित्यादिष्वचेतनस्वमभ्युपगस्यते । 
चेतनास्त्वचिष्ठातारो देचतात्मानो मन्त्रार्थवादादिव्यवहारादित्युक्तम्‌। यदप्युक्तम-भन्चाथ- 
बादयोरन्दार्थत्वान्न देवताविग्रहादि्रकादानसा#्थ्यमिति । अत्र ब्रूमः--प्रत्ययाप्रस्ययों हि 
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स्मृति लिङ्ग मी है । किञ्च 'ज्योतिषि मावाच' इस सूत्रमें जो कहा गया है, अब उसपर हम कहते हैं--- 
ज्योतिमण्डल आदि विषयक होनेपर भी देवता वाचक आदित्य आदि शब्द चेतनावाले ऐश्वय आदि युक्त 
उस उस देवताका बोध कराते हैं, क्योंकि मन्त्र, अथवाद आदिमें ऐसा व्यवहार है । ऐश्वयंके योगसे 
देवताओंका ज्योति आदिरूपसे अवस्थान हो सकता है और यथेष्ट उस-उस विग्रहके धारण करनेकी 
भी उनमें सामथ्यं है । उसी प्रकार सुब्रह्मण्याथंवादमें 'मेधातिथि०” ( इन्द्रने भेड़ बनकर कण्वके 
पुत्र मेधातिथिका अपहरण किया ) इस श्रुतिमें इन्द्रके प्रति 'मेधातिथिका मेष! ऐसा सम्बोधन है । 
'आदिस्य०' ( आदित्य पुरुष बनकर कुन्तिके पास गया ) ऐसा स्मृति मी है। मृत्तिका आदिमें भी 
` चेतन अधिष्ठाता स्वीकार किए गए हैं, क्योंकि “मृदबवीत्‌०' ( मृत्तिका बोली, जल बोला ) इत्यादि 
श्रतियाँ हैं। आदित्य आदिमें ज्योतिमण्डल आदि भौतिक वस्तुका अचेतन स्वीकार किया जाता है। 
मन्त्र अथवाद आदिके व्यवहारसे -ज्योतिनण्डलादिके अधिष्ठाता. देवता चेतन हैं ऐसा कहा गया है । 
जो यह कहा गया है कि मन्त्र और अथवादमें अन्याथकत्व होनेसे देवताके विग्रह प्रकाशनकी साम्यं 
नहीं हे । उसपर हम कहते हैं--वस्तुके सदभाव और असद्भावमें उसका प्रत्यय एवं अत्यय ही 
| सत्यानन्दी दीपिका 

नहीं है, वेसे दशं आदि कमंमें मी ब्राह्मणका अधिकार नहीं है, क्योंकि यह भी कमे है । यहाँ कर्मत्व 
मी अप्रयोजक हेतु है अर्थात्‌ साध्यको सिद्ध करनेमें असमर्थ है । “राजा राजसूयेन यजेत” 'ब्राह्मणो 
बृहस्पतिसवेन यजेत' ( राजा राजसूथ नामक यागसे इष्टकी भावनाकरे, ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक 
यज्ञसे इष्टकी मावना करे.) यहाँ दोनों यागोंमें कमंत्व समान होने पर भी जिसमें जिसका अधिकार है 
उसमें उसका ही अधिकार है अन्यमें नहीं । जेसे ब्राह्मणका राजसूय यागमें अधिकार न होनेपर भी 
बृहस्पतिसवमें अधिकार है। क्षत्रिय राजाका राजसूयमें अधिकार होनेपर भी बृहस्पतिसव यागमें 
अधिकार नहीं है । वसे देवता आदिका मध्वादि विद्यामें अधिकार न होनेपर मी ब्रह्माविद्यामें अधिकार. 
हे । यहाँ अधिकारका कारण अर्थीत्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदि हैं। वे उनमें हैं, क्योंकि उनमें 
कामना, सामथ्य है उनका कहीं निषेध भी नहीं. है कि उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है । उद्धत 
श्रृतियोसे भीं यही सिद्ध होता है कि देवता आदिका मी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । विश्वासु गन्धवने 
'याज्ञवल्क्यसे प्ररत किया कि “किमत्र बह्मामृतम्‌ ? याज्ञवल्क्यने उसका उत्तर दिया । यह स्मातं संवाद 

आदि मी इसी बातको हढ़ करता है कि देवादिका ब्रह्माविद्यामें अधिकार है । 

% मन्त्र, अ्थंवाद, पुराण, इतिहास आदिसे आदित्य आदिके मी दो-दो अंश सिद्ध होते हैं । 

एक तो भूतोंका कायं ज्योतिमंण्डल आदिरूप अचेतन अंश और दूसरा दृश्यमान ज्योतिमण्डल आदिके 
अधिष्ठाता देवतारूप चेतन अंश, जिसका ब्रह्मविद्यामें अधिकार सिद्ध किया जाता हे । इन दोनोंमें 
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सद्भावासद्धावयो: कारणं, नान्याथत्वमनन्याथत्वं चा। तथाह्यःयाथमपि प्रस्थितःपथि पतितं 
तृणपर्णाद्यस्तीत्येव प्रतियद्यते। अत्राह--विषम उपन्यासः । तत्र हि तणपर्णादिविषय प्रत्यक्ष 
प्रवृत्तमस्ति, येन तदस्तित्वं प्रतिपद्यते । अत्र पुनविध्युददे दोकवाक्यभावेन स्तुत्यथं ५थेवादे 
न पा्थगथ्येन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिःशाक्याऽध्यवसातुम्‌ । नहि महावाक्ये5थंप्रत्यायके५- 
-वान्तरवाक्यस्य पृथक्प्रत्यायकत्वमस्ति; यथा 'न सुरां पिबेत' इति नञ्चति वाक्ये पद्त्रयसं- 
बन्धात्सुरापानप्रतिषेध एवैको ऽथोंऽवगम्यते, न पुनःसुरां पिबेदिति पद्द्वयसंवन्धात्सुरा- 
पानविधिरपीति। अत्रोच्यते--विषम उपभ्यासः। युक्तं यत्छुरापानप्रतिषेछे पदान्वयस्येक- 
तमाद्‌ वान्तरवाक्याथस्यात्रहणम्‌। विध्युदद शार्थवादयोस्त्वर्थवादस्थानि पदानि एथगन्वय 
वृत्तान्तदिषयं प्रतिपद्यानन्तरं केमथ्येव शेन कामं विधेः स्तावकत्वंप्रतिपद्यन्ते। यथा हि-- 
'बायव्यं श्वेतमाळभेत भूतिकामः' इत्यत्र विध्युद्दे शवर्तिनां वायव्यादिपदानां विधिना सम्बन्धः, 
नें “वायुः क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स॒एवेनं भूतिं गमयति’ इत्येषामथ- 
वादयतानां पदानाम्‌। न हि भवति वायुर्चा आळभेतेति क्षेपिष्ठा देचदा वा आलभेतेत्यादि । 
वायुस्वभाव स्ंकीर्तनेन त्ववान्तरमम्वये प्रतिपद्यैवं विरिष्टठदैवस्यमिदं कमति विधि स्तुवन्ति। 
® द्यत्र सोऽवान्तरवावया्थेः प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र तदनुवादेनाथंवादः प्रचतंते। 


कारण है, अन्याथंकल्व अथवा अनन्याथंकत्व कारण नहीं हे । जैसे कि किसी अन्य प्रयोजनके लिए 
प्रस्थान किया हुआ पुरुष मागमें पड़े तृण पत्ते आदिके अस्तित्वको प्रतिपन्न होता है। इसपर कहते 
हैं--यह दृष्टान्त विषम है । वहाँ तो तृण पर्णादि विषयक प्रत्यक्ष प्रवृत्त है, जिससे उनके अस्तित्वको 
प्रतिपन्न होता है । परन्तु यहाँ तो विधि वाक्यके साथ एकवाक्यता प्राप्त करनेसे स्तुति अथक अथ- 
वादमें स्वतन्त्ररूपसे भूतार्थं विषयक प्रवृत्तिका निश्चय नहीं किया जा सकता । अर्थ बोधक महावाक्योंमे 
अवान्तर वाक्यको पृथक्‌ अथबोधकत्व नहीं हे । जेसे “न सुरां पिबेत्‌' ( सुरा न पिए ) इस नकार 
वाले वाक्यमें तीन पदोंके सम्बन्धसे सुरापानका प्रतिषेधरूप एक ही अथ अवगत होता है, न कि 
“सुरां पिबेत्‌ इन.दो पदोंके सम्बन्धसे पुनः सुरापान विधि मी । इस विषयमें कहते हैं--यह दृष्टान्त 
विषम है । सुरापानके प्रतिषेधमें पदान्वय एक होनेके कारण [ सुरां पिबेत्‌ ] इस अवान्तर वाक्या्थं- 
का ग्रहण करना युक्त नहीं है । परन्तु विधिवाक्य और अर्थवादमेंसे अर्थवादस्थ पद भूतार्थ विषयक 
पृथक अन्वित होकर अनन्तर कंमथ्यंसे [ इस अथवादका क्या प्रयोजन है, किसलिए है ? ] यथेष्ट 
विधिवाक्यके स्तावक होते हें । जैसे 'वायब्यं उवेतमा०' ( ऐश्वयं चाहनेवाला वायव्य श्वेत पशुका 
आलभन करे ) इसमें विधिवाक्यगत वायु आदि पदोंका विधिके साथ सम्बन्ध है, वसे 'वायुवे 
क्षेपिष्ठा देवता०' ( निश्चित वायु शीघ्रगामी देवता है। जो यजमान हविको वायुके लिए देता है 
अर्थात्‌ वायुके लिए हविका भाग करता है वह उसको ऐश्वयं देता है ) इन अर्थवाद वाक्यगत पदोंका 
विधिके साथ सम्बन्ध नहीं है । 'चायुर्वा आलभेत' अथवा क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेत' इत्यादि 
वाक्योंका विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता । किन्तु वायु स्वमावके कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त- 


कर इसप्रकार विशिष्ट देवता सम्बन्धी यह कमं है, इसप्रकार विधिकी स्तुति करते हैं। यहाँ जो 
अवान्तर वाक्यार्थं प्रमाणान्तरका विषय होता है, वहाँ उसके अनुवादसे अथवाद प्रवृत्त होता है। 


'सत्यानन्दी-दीपिका 
आदित्य शब्दका प्रयोग होता है । इस विषयको आगे “अभिमानिव्यपदेशस्तु०' ( ब्र० सू. २।१।५ ) 
इस सूत्रमें स्पष्ट करेंगे । 
# विरोधे गुणवादः स्यादनुवादोऽवधारिते । भूताथवादस्तद्धानादथवादस्त्रिधा मतः ॥' (प्रत्य- 
क्षादिसे विरोध होनेपरं गुणवाद और प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अर्थ अबगत होनेपर अनुवाद और जहाँ 


अधि० ८ ₹१० ३३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६५ 


यत्र प्रमाणान्तरचिरुद्धस्तत्र गुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति तच कि प्रमाणान्तराभावा- 

गुणवादः स्यात्‌, आहोस्वित्प्रमाणान्तराविरोधाद्विद्यमानवाद इति प्रती तिशरणविद्यमा- 
नवाद आश्रयणीयो न गुणवादः । एतेन मन्त्रो व्याख्यातः। अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेव- 
त्यानि हवींषि चोदयद्‌भिरपक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌। न हि स्वरूपरहिता इन्द्रादयश्चेत- 
स्यारोपयितुं शक्यन्ते। न च चेतस्यनारूढाये तस्ये तस्ये देवताये हविः प्रदा तुं शक्यते श्राव- 
यति च-_तस्यं देवताय हविगृहीतं स्यात्तां ध्यायेद्वषर करिष्यन्‌’ ( ऐ० ब्रा० ३।८।१ ) इति । नच 
शाब्दमात्रमथस्वरूपं संभवति; शाब्दार्थयोभदात्‌ । तत्र यादृशां मन्त्रार्थवादयोरिन्द्रादीनां 
स्वरूपमवगतं न तत्ताररां शाब्दप्रमाणकेन प्रत्याख्यातुं युक्तम्‌। इतिहासपुराणमपि व्याख्या- 

तेन मागण संभवन्मन्त्राथवादमूलत्वात्प्रभवति देवताविग्रहादि साधयितुम्‌। प्रव्यक्षादिमूलः 


जहाँ प्रमाणान्तरसे विरोध है वहाँ गुणवादसे। जहाँ ये दोनों नहीं हैं वहाँ प्रमाणान्तरके अभावसे 
गुणवाद हो अथवा प्रमाणान्तरके अविरोधसे विद्यमान अथंवाद हो ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 
प्रतीतिशरण पुरुषोंसे विद्यमान अर्थवाद ] भूताथंवाद ] आश्रयणीय है, गुणवाद नहीं । इसप्रकार 
मन्त्रोंमें मी समझना चाहिए अर्थात्‌ मन्त्र भी प्रमाणान्तरके संवाद और विसंवादके अमावसे स्वाथमें 
प्रमाणभत हैं। और इन्द्रादि देवता सम्बन्धी हविष्य देनेकी प्रंरणा करनेवाली विधियाँ मी इन्द्रादिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैं । वस्तुतः स्वरूप रहित इन्द्रादि देवताओंका चित्तमें आरोप-ध्यान नहीं किया 
जा सकता । चित्तमें अनारूढ उस उस देवताके लिए हविष्य देनेके लिए समर्थ नहों हो सकता। 
'यस्ये देवतायं०? ( जिस देवताके लिए हविका ग्रहण किया हुआ हो उस देवताका “वषट' इस शब्दका 
उच्चारण कर पहले ध्यान करे ) ऐसा श्रुति कहती हे। और केत्रल शब्द अर्थस्वरूप नहीं हो सकता, 
क्योंकि शब्द और अथमें भेद है। उन मन्त्र और अथवादमें इन्द्रादिका जसा स्वरूप अवगत होता 
है बसा स्वरूप शब्दप्रमाणको द्वारा प्रत्यास्यान करना युक्त नहीं है। इतिहास और पुराण भी मन्त्र 

और अर्थवाद मूलक होनेके कारण प्रमाण होकर उक्त रीतिसे देवतादिके विग्रह आदि सिद्ध करनेमें 

त्यानन्दी-दीपिका 

पर दोनों ही नहीं वहाँ भूताथवाद, इसप्रकार अर्थवाद तीन प्रकारका है ) जिंस वाक्यका अर्थ प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोंसे विरुद्ध हो वहाँ विरोध परिहाराथ गोणीवृत्ति मानकर समाधान किया जाता है। यथा 
'आदित्यो यूपः’ इस स्थलमें प्रत्यक्ष आद प्रमाणोंसे यूप और आदित्य दोनोंका भेद प्रतीत होता 
है, इससे दोनोंमें अभेद विरुद्ध है । यूपमें आदित्यका जो तेजसित्व गुण है, उस गुणसे यह अर्थवाद 
प्रवृत्त होता हे, तो यहाँ आदित्यो यूपः? का “आदित्यसदुशो यूपः? यह अथं है। 'वायुवें क्षेपिष्ठा 
देवता' इत्यादि स्थलोंमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे वायुका शीघगामित्व प्रसिद्ध है, उसका अनुवाद कर यह अर्थ- 
वाद प्रवृत्त होता है, अतः इस अर्थंवादका नाम अनुवाद है। “वज्रहस्तः पुरन्दरः” ( जिसके हाथमें 
वज्त्र है वह इन्द्र है ) श्रति आदि प्रमाणसे ज्ञात होता है और प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अज्ञात है, अत: यह 


अथं भृतार्थवाद कहलाता है। वाक्यके दो तात्पय होते हैं--अवान्तर तात्पर्यं और महातात्पय । 
गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्पय विषयभूत अथमें प्रामाण्य नहीं होता केवल महा- 


तात्पयं विषयभूतमें ही प्रामाण्य हे । भूताथवादका दोनोमें प्रामाण्य रहता है । प्रमालक्षणमें अनधि-. 
गतत्व और अबाधितत्व दो विशेषण दिए गए हें । गुणवादमें अबाधितत्व नहीं है, अमुवादमें अनघि 

गतत्व नहीं है, इसलिए गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्पर्यं विषयमें प्रामाण्य नहीं है । 
भूताथवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है, क्योंकि शब्दका तात्पय विषयीभत अथमें प्रामाण्य होता है । 


शब्दसे जो अथ प्रतीत हो उसमें नहीं । शब्दका आकार तो नहीं होता, तब उसका ध्यान भी कसे 
होगा ? इसलिए विधि आदिकी सिद्धिके लिए देवताका विग्रह मानंना युक्त है । 


२६९ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०३ 


मपि संभवति। भवति हास्माकमप्रत्यक्षमपि चिरन्तनानां प्रत्यक्षम्‌। तथा च व्यासादयो देवा- 
दिभिःप्रत्यक्षं व्यवहरन्तीति स्मयते। यस्तु ब्रयादिदानींतनानामिव पूवषामपि नास्ति देवादि” 
दिभिव्यवहतु सामर्थ्यमिति, स जगद्देचित्र्यं प्रतिषेघेत्‌। इदानीमिव च नान्यदापि सावभोम 
क्षत्रियो ऽस्तीति यात्‌ । ततश्च राजसूयादिचोद्‌ नोपरुन्ध्यात्‌। इदानीमिव च कालान्तरे 5 
प्यव्यचस्थितप्रायान्वर्णाश्रमधर्मान्प्रतिजानीत । सतश्च व्यवस्थाविधायि शास्त्रमनथंकं 
स्यात्‌। तस्माद्वमोत्कर्षवशाञ्चिरन्तना देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवजह रिति स्लिष्यते। अपि च 
स्मरन्ति--स्वाध्यायादिष्टदेवतासंप्रयोगः' (यो० सू ० २।४४) इत्यादि । योगोऽप्यणिमाद्येश्वयप्रा- 
सिफलः स्मर्यमाणो न शक्यते साहसमात्रेण प्रत्याख्यातुम्‌ श्रुतिश्च योगमाहात्म्यं प्रख्याप- 
यति--पृथ्व्यप्तंजो<निलखे समुस्थिते पञ्चात्मके योगगुणे प्रबत्ते। न तस्य रोगो न जरा न मत्युः प्राप्तस्य 
योगाग्निसयं शरोरम्‌' (श्वे०२।१२) इति । ऋषी णामपि मन्त्रबाह्मणदशिनां सामथ्यं नास्मदीयेन 
सामर्थ्यंनोपमा तुं युक्तम्‌। तस्मात्समूलमितिहासपुराणम्‌। & लोकप्रसिद्विरपि न सति संभवे 
निरालम्बना ऽध्यवसातुं युक्ता। तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां विग्रहवत््वाधवगमः। 
ततश्चाथित्वादिसंभवादुपपश्नो देवादीनामपि घ्रह्मचिद्यायामधिकारः । क्रमु क्तिद्‌शनान्य- 
प्येबमेवोपपद्यन्ते ॥ ३३ ॥ 

समथ होते हैं। और देवताके शरीर आदिमें प्रत्यक्ष आदि मूलत्व भी संमव है। हम लोगोंको 
अप्रत्यक्ष भी चिरन्तनों-प्राचीनोंको प्रत्यक्ष है । जसे व्यास आदि देवताओके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते 
हैं, ऐसी स्मृति हे। जो ऐसा कहे कि आजकलके समान प्राचीन लोगोंकी मी देवादिके साय व्यवहार 
करनेकी सामथ्थं नहीं थी, वह जगत्‌की विचित्रताका प्रतिषेध करता है और इदातींके समान अन्य समयमें 
मी सावभौम क्षत्रिय नहीं थे ऐसा कहे, तो राजसूय आदि विधियाँ बाधित हो जायेगी । किच आजकलके 
समान अन्य समयमें मी वर्णाश्रम धमं अव्यवस्थितप्राय थे ऐसी प्रतिज्ञा करे तो ऐसी स्थितिमें व्यवस्था 
विधायक शास्त्र अनर्थक हो जायगा, इससे सिद्ध होता है कि धमंके उत्कषंके कारण प्राचीन लोग 
देवादिके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे यह युक्त है । 'स्वाध्यायादिष्ट०' ( स्वाध्यायसे-मन्त्र जपसे इष्ट 
देवताका सान्निघ्य और उसके साथ संमाषण होता है ) इत्यादि स्मृति मी है। अणिमा आदि ऐश्वयं 
प्राति फळवाले ओर स्मृति सिद्ध योगका मो साहसमात्रसे निषेध नहीं किया जा सकता । 'प्रथ्व्य 


प्तेजो०' ( पृथिवी, अल, तेज, वाय, आकाश इन पाँच भतोंके अपने वशमें होनेसे और अणिमा आदि 
सिंद्धियोंकी प्राप्ति होनेसे अभिव्यक तेजोमय देहको प्राप्त हुए योगीको रोग, जरा और मृत्यु नहीं होती ) 


इत्यादि श्रुति भी यीगकी महिमाका वर्णन करती है। मन्त्र तथा ब्राह्मणरूप वेदके द्रष्टा ऋषियोंकी 
सामथ्यंकी अपनी सामश्यंसे तुलना करना युक्त नहीं है । इससे इतिहास, पुराण समुलप्रमाणभूत हैं । 
रोक प्रसिद्धि मी श्रति, स्मृति आदि आलम्बनके होनेपर निराधार निश्चित करना यक्त नहीं है । इस 


लिए मन्त्रादिसे देवादिमें विग्रहवत््व आदि प्रतीति युक्त है । उनमें अथित्व आदिके सम्मव होनेके कारण 
देवता आदिका मी ब्रह्मविद्यामे अधिकार उपपन्न हे । इसप्रकार क्रममुक्ति प्रतिपादक शास्त्र भी 


उपपन्न होते हैं ॥ ३३ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# कलाकारों द्वारा निमित देवादि विग्रह मीतिचित्र आदि श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण 
लोक अनुभव आदिके विद्यमान होनेसे निराधार नहीं कहे जा सकते । 


विग्रहो हविषां मोग ऐश्रय च प्रसन्नता । फळदातृत्वमित्येत्पञ्चकं विग्रहादिकम्‌ ॥ 


( शरीरधारी होना, 'हविष्यका ग्रहण, ऐश्वयं, हविष्य आदिसे प्रसन्नता, प्रसन्न होकर यजमान- 
को फल देना इसप्रकार पाँच विग्रह होते हैं ) 


‘विरहो हविः स्वीकारः तद्मोजनं तृप्तिः । प्रसादश्चेत्येतच्चेतनस्योचितं पञ्चकम्‌ ॥ 


अधि० ९ सू० ३४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६७ 
( ९, अपश्‌ द्राधिकरणम्‌ रू० ३४-३८.) 


शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणात्सूच्यते हि ॥३४॥ 
पद्‌च्छेद--शुक, अस्य, तदनादरश्रवणात्‌, तदाद्रवणात्‌, सूच्यते हि। 
सूजाथे--( अस्य ) जानश्रृतिको ( तदनादरश्रवणात्‌ ) इससे अपना अनादर श्रवण करनेसे 
( शुक्‌ ) शोक उत्पन्न हुआ, वह ( सूच्यते हि) शुद्र से सूचित किया गया है, ( तदाद्रवणात्‌ ) 
झोकसे ही रेक्वके पास गमन किया, इससे शुद्र कहा गया है । 
$ यथा मनुष्याधिकारनियममपोद्य देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथेव दवि जा- 
त्यधिकारनियमापवादेन दादर स्याप्यथिकारः स्यादिस्येतामाशड्कां निवतयितुमिदमधिकरण- 
मारभ्यते । तत्र शूद्र स्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्प्राप्तम्‌; अथित्वसामर्थ्ययोः संभवात्‌ , 
तस्माच्छूदों यज्ञेऽनवक्लसः? (तै० सं ० ७५।१।१।६) इतिवत्‌ 'शूद्रो वि्यायामनवक्लुप्तः' इति च निषे- 
धाश्रवणात्‌ । यञ्च कमस्वनधिकारकारण शूद्र स्यानग्नित्वम्‌ ,न तद्विच्ास्वाधिकारस्यापचा- 
दकं लिङ्गम्‌ । न ह्याहवनीयादिरहितेन विद्या वेदितुं न शक्यते। भवति च॑ लिङ्गं शद्राधि- 
कारस्योपोद्वलकम्‌। संबगविद्यायां हि ज।नश्रति पोत्रायणं शुश्रषुं शू द्र शाब्देन परासृशति- 
अह हारे त्वा शूद्र तचच सह गोमिस्तु' (छा० ४।२।३) इति । विदुरप्रमृ तयश्च शूद्रयोनिप्रभवाअपि 


केवल मनुष्यका ही ब्रह्माविद्या में अधिकार है, इस नियमको निषेधकर जेसे देवतादिका भी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है, वसे ही ढिजातिमात्र ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वश्य ) का विद्यामें 
अधिकार है, इस नियमका अपवादकर कहों शाद्रका मी विद्यामें अधिकार हो, तो इस आशङ्काकी 
निवृत्तिके लिए इस अविकरणका आरम्भ किया जाता है । पूर्वपक्षी--ब्रह्मविद्यामें शूद्रका भी अधिकार 
हो ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि अथित्व और सामथ्यं उसमें भी सम्मव हैं । किञ्च 'तस्माच्छूद्रो०” (अग्नि 
रहित होने से शुद्र यज्ञमें असमर्थ है ) इसके समान, झाद्रो विद्यायां०' ( शूद्र विद्यामें असमर्थ है ) इस 
प्रकार निषेधका श्रवण नहीं अर्थात्‌ निषेधक श्रुति नहीं है । कर्मो में अनधिकारका कारण जो अग्नि- 
रहितत्व है वह ब्रह्मविद्यामें अधिकारका अपवादक लिङ्ग नहीं है। आहवनीय आदि अग्नियोंसे रहित पुरुषसे 
विद्या संपादन नहीं को जा सकती, यह बात नहीं है । शूद्रके अधिकारका समर्थक श्रौत लिङ्ग-श्रृति है । 
संवर्गविद्यामें श्रवण करनेकी इच्छा रखनेवाले पौत्रायण जानश्रुतिका रैक्वने 'अह हारे त्वा० (हे शूद्र ! 
गोओं सहित यह हार युक्त रथ तेरे ही पास रहे) इस प्रकार शूद्र शब्दसे परामश किया है। ऐसी 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

( विग्रह, हविष्यका स्वीकार, उसको भोगमा, तृप्ति, प्रस्त होकर यजमानको फल देना ये पाँच 
चेतनके लिए ही उचित हैं शब्दात्मक जड़ देवताके लिए नहीं ) इत्यादिसे यह सिद्ध होता है कि देवताका 
विग्रह होता है, इससे उनका ब्रह्मविद्यामे अधिकार मी सिद्ध होता है । इससे क्रम मुक्ति प्रतिपादक 
शास्त्र मी संगत होते हैं। अहंग्रह उपासना आदि से ब्रह्मलोकमें जाकर दिव्य शरीरको पाकर दिव्य 
मोगोंका अनुभव करता है । संत्कारबलसे वहाँ ब्रह्माद्वारा ज्ञान प्रातकर आत्मसाक्षात्कार होनेसे मुक्त 
हो जाता है, इसप्रकार उसकी क्रममुक्ति होती है। इसलिए देवादिको शरीरधारी मानकर ब्रह्मविद्यामें 
अधिकार मानना श्रति संगत है ॥ ३३ ॥ 

& 'तद्यो यो देवानाम्‌? इस श्रुतिमें देवशब्दसे जैसे ब्रह्मविद्यामें केवल मनुष्यके अधिकारको 
हटाकर देवादिका मी अधिकार कहां गया है, वैसे श्रुतिमें शूद्र शब्दसे द्विज जातिके अधिकार नियमको 
हंटाकर शूद्रका भी अधिकार है । इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । देवतादिका 
जो ब्रह्मविद्याने अधिकार निश्चित किया है, उसीसे ब्रह्वाविद्यामे शद्रका मी अधिकार है कि नहीं? 


२६८ ब्रहझसूत्र-शाङ्करभाष्य | ० १ पा० ३ 


विरिष्टविज्ञान संपन्नाः स्मर्यन्ते। तस्माद चिक्रियते शू दो विद्यास्विति! & एवं प्राप्ते बूः -न 
शूदर स्याधिकारः; वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधीतवेदो हि विदितवेदश्थ वेदाथ ध्वधिक्रियते । 
नच शूद्रस्य वेदाभ्ययनमस्ति; उपनयन पूवकत्तः्े दाध्ययनस्य | उपनयनस्य च वणत्रय- 
विषयत्वात्‌। यत्त्वथित्वं तदसति सामथ्य ऽधिकारकारणं भवति | सामथ्यम्रपि न ळकिक 
केवलमधिकारका रणं भवति; शास्त्रीये$थे शाट्मीय स्य स(मथ्यस्यापेक्षितत्वात्‌, शास्त्रीयस्य 
च सामर्थ्यस्याध्ययननिराकरणेन निराकृतत्वात्‌ । यञ्चेदं शद्वी यज्ञेऽनवक्ळ्ः' इति तन्न्याय- 
पू्कत्वाद्वि यायामप्यन वक्लूप्तत्वं द्योतयतिःन्यायस्य खा धारणत्वात्‌। यत्पुनः संवर्गविद्यायां 
शूद्रशब्दश्रवणं लिङ्गं मन्यसे, न तलिङ्गम्‌ , न्यायाभावात्‌। न्यायोक्ते हि लिङ्गद शन द्योतक 
भवति।न चात्र न्यायो ऽस्ति। कामं चायं शूद्र शब्दः संवर्गविद्यायामेवेकस्यां शूद्रमधिकुर्या त्‌ 
तद्विषयत्वात्‌; न सर्वासु विद्यासु । अथवादस्थत्वात्त न कचिदप्ययं शूद्र मधिकर्तुमुत्सहते। 
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स्मृति भी है कि विदुर आदि शद्र योनिमें उत्पन्न हुए मी विज्ञान सम्पन्न थे। इसलिए शाद्र 
विद्याओंका अधिकारी है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राक्त होनेपर हम कहते हैं - वेदाध्ययनके न होने कारण 
शुद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है। अधीत वेद और विदित वेदार्थं पुरुषका ही वेदाथ विचारमें 
अधिकार है । शूद्रके किए तो वेदाध्ययन ही नहीं है, क्योंकि वेदाध्ययन तो उपनयनपू्वंक किया जाता 
है । और उपनयन वणंत्रय ( ब्राह्माण, क्षत्रिय और वेश ) विषयक होता है। जो अधित्व है, वह्‌ 
सामर्थ्यके न होनेपर अधिकारका कारण नहीं हो सकता । केवल लौकिक सामथ्यं भी अधिकारका 
कारण नहीं हे, क्योंकि शास्त्रीय अथेमें शास्त्रीय सामथ्यंकी अपेक्षा होती है, और अध्ययनके निरा- 
करणसे शास्त्रीय सामर्थ्यका मी निराकरण हुआ समझना चाहिए । किञ्च 'शूय्रो थज्ञऽनवक्ल्क्षः' यह 
जो कहा गया है वह न्यायपूर्वक होनेसे विद्यामें मी असामथ्येको सूचित करता है, क्योंकि न्याय दोनोंमें 
समान हे । और संवगविद्यामें शद्रशब्द श्रवणको तुम लिङ्ग मानते हो वस्तुतः वह लिङ्ग नहीं है । 
क्योंकि वेदाथ ज्ञानात्मकसामथ्यं रूप अनुकूल न्याय नहीं है । लिङ्गदशंन तो न्याय संगत विषयका 
ही सूचक होता है, परन्तु यहाँ तो उक्त न्याय नहीं है। भले ही यह शद्रशब्द केवल एक संवगं- 
विद्यामें शूद्रको अधिकार दे, क्योंकि यह शूद्र शब्द संवगोविद्यामें पठित है, सब विद्याओंमें उसका 
अधिकार नहीं है । और शाद्रशब्द अर्थबाद वाक्योंमें पठित होनेक्रे कारण किसी भी विद्यामें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रश्नका निणय करते हैं। पूवपक्षी--शद्रका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है। इसमें एक उदाहरण 


कहते हैं ~राजा जानश्रृतिने ६०० गायें और रथ आदि गुरु रेकवको देकर यह प्राथना की कि मुझे संवगं- 
विद्याका उपदेश कीजिए। तब कन्याके साथ विवाह करनेकी इच्छा रखनेवाले विधुर रेक्वने उससे 
कहा 'अह हारे स्वा झूद्र तवेव सह गोमिस्तु' इस प्रकार जानश्रुतिके प्रति रैक्वने शूद्र शब्दका प्रयोग 
किया है । तदनन्तर राजाने बहुत धनादिके साथ अपनी कन्याको अर्पण किया । उससे प्रसन्न होकर 
रेकवने राजाको संवर्गविद्याका उपदेश किया । इससे सिद्ध होता है कि अथित्व और सामथ्यसे युक्त 
श्द्रका मी विद्यामें अधिकार है । जेसे अग्नि रहित होनेसे कर्मोमें शद्रके अधिकारका निषेध है, वसे 


ब्रह्मविद्यामें अधिकारका निषेध नहीं । अतः ब्रह्माविद्यामें शद्रका अधिकार मानना चाहिए । पूवपक्षमें 
द्विज के समान शृद्रकी भी श्रोत ब्रह्म विद्य में प्रवत्ति है, सिद्धान्तमें नही है । 


१ उपनयन संस्कारके अनन्तर “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस अध्ययनविधिके अनुसार आचायसे 
जिसने अपातत वेदाथ जान लिया है । उसका वेदाथ विचारमें अधिकार है अन्यका नहीं । अध्ययन” 


विधिसे अधीत वेदाथ ज्ञानरूप सामथ्यं शद्रमे नहीं है, क्योकि उसके लिए उपनयनका विधान ही 
नहीं हे । इससे उनका वेदाध्ययनमें अधिकार न होनेसे ब्रह्मविद्यामें भी अधिकार नहीं है । 


अधि० ९ सू० २५ ] भाषानुवाद-सत्यानंन्दौ-दीपिंकांसहित २६९ 


शाक्यते चायं शूद्र शब्दो ऽधिकृतविषयो योजयि तुम्‌ । $ कथमित्युच्यते ? ‘कम्वर एनमेतत्सन्तं 
सयुग्वानमिव रक्षमात्थ' (छा० ४1१1३) इत्य इमाद्धसवाक्यादास्मनो ऽनादरं श्रतवतो जानश्रते 
पौत्रायणस्य शुगुत्पे रे, तासृबी रेकः शूद्र दान्देनानेन खूचयांवभूवात्मनः परोक्षञ्ञताख्यापना- 
येति गस्यते;जआतिशाट्र स्यानधिकारातोकथं पुनः शूद्रशब्देन शुगुत्पन्ना सूच्यत इति!उच्यते- 
तदाद्रवणात्‌। शचसभिदुद्राव, शुचा चाऽसिदुद्रवे, शुचा चा रंक्कमभिदुद्रावेति शद्रः; 
अवयवाथसंभवाटूल्यथस्य चासंभवात्‌ | इझ्यते चायमथाऽस्यामास्यायिकायाम्‌॥३४॥ 


्षत्रियत्वगतेश्चोत्तरत्र चैत्ररथेन लिङ्गात्‌ || ३५ ॥ 
पदच्छेद्‌--क्षत्रियत्वगतेः, च, उत्तरत्र, चेत्ररथेन, लिङ्गात्‌ । 
सूचरार्थ- ( क्षत्रियत्वगतेस्च ) क्षत्रियत्व ज्ञान होनेये जानश्रति मुख्य शाद्र नहीं है, क्योंकि 
(उत्तरत्र) संवगविद्याके वाक्यशेषमें (वेत्ररथेन) प्रसिद्ध क्षत्रिय चत्ररथ अभिप्रतारीके साथ ( लिङ्गात्‌ ) 
समभिव्याहाररूप लिङ्गसे जानश्रति क्षत्रिय ज्ञात होता है, इससे विद्यामें शुद्रका अधिकार नहीं है । 
इतश्च न जातिशूद्रो आनश्र॒तिः । यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्यो त्तरत्र 
चेत्ररथेनाभिप्रतारिणा कषत्रियेण सममभिव्यहारालिङ्ञाद्वम्यते। उत्तरत्र हि संवःविद्यावाक्य- 
शेषे चेत्ररथिरभिप्रतारी क्षत्रियः संकीत्यंते--।'अथ ह शौनकं च कापेयममिप्रतारिणं च काक्षसेनिं 
शुद्रको अधिकार नहीं दिला सकता । और यह शूद्र शब्द अधिकृत विषयक ( द्विजाति ) पुरुषके 
लिए भी प्रयुक्त किया जा सकता हूँ । किस प्रकार? कहते हुँ--“कम्वर एनमे०' (अरे ! तू किस महत्त्व- 
से युक्त रहनेवाले इस राजाके प्रति इस तरह सम्मानित वचन कह रहा हे? क्या तू उसे गाडीवाले 
रक्‍्वके समान बतलाता है ?.) इस हंस वाक्यसे अपने अनादरको सुननेवाले पौत्रायण जानश्रुतिको 
शोक उत्पन्न हुआ । यह प्रतीत होता है कि रेक्‍व ऋषिने अपनी परोक्षञ्चताको जतलानेके लिए इस 
शूद्रशब्दसे उस शोकको सूचित किया । क्योंकि यहाँ जातिगत शूद्रका अधिकार नहीं है । तो राजाको 
उत्पन्न हुआ शोक ही यहाँ शाद्रशन्दसे कंसे सूचित किया गया है? कहते हैं--उसके आद्रवणसे, 
वह शोककी ओर अग्रसर हुआ अर्थात्‌ शोकसे व्याप्त हुआ अथवा शोकसे रेक्वके पास गया, इसलिए 


उसे शद्र कहा गया, क्योंकि यहाँपर अवयव ( योगिक ) अर्थका सम्मव है रूढि अर्थका सम्भव नहों है । 
इस आख्यायिकामें यही अथ देखा जाता हे ॥ ३४ ॥ 


और इस हेतुसे भो जानश्रुति जातिसे शुद्र नहीं है, क्योंकि प्रकरणके निरूपणसे आगे चेत्ररथ 
अभिश्रतारी ही क्षत्रियके साथ सममिव्यवहाररूप लिङ्गसे ज्ञात होता है । उत्तरत्र-संवर्गाविद्याके वाक्य- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% ( छान्दो० ४।१ )--एक समय राजा जानश्रृति ग्रीष्म ऋतुमें रात्रिके समय महलकी छत 
पर सोया हुआ था । उसके अन्नदानादि अनेक गुणोंसे सन्तुष्ट हुए ऋषि गण उसके कल्याणके लिए 
हंसका रूप धारणकर परक्तिरूपसे उसके ऊपर उडते हुए आये । उनमेंसे पिछले हंसने आगेवाले 
हंससे कहा 'हो होऽयि मलाक्ष मलाक्ष जानश्रतेः पौत्रायणस्य समं दिवा ज्योतिराततं तन्मा प्रसाङ्‌- 
क्षीस्तत्त्वा मा प्रधाक्षीरिति।' ( ओ ओ भलाक्ष ! ओ मलाक्ष !! देख पौत्रायण जानश्रुतिका तेज 
यालोकके समान फैला हुआ है। तू उसका स्पशं न कर | वह तुझे मस्म न कर डाले ) तब उस 


पिछले हंसको आगेके हंसने उत्तर दिया--अरे ! यह विचारा विद्याहीन हे । इसके लिए तुम उन 
वचनोंका प्रयोग कर रहे हो जिनका कि गाड़ीके साथ रहनेवाले रक्वके लिए किया जाता है अर्थात्‌ 


रक्वका तेज दुलङ्कय है । इस आत्मज्ञान रहित जानश्रुतिका तेज वसा नहीं है। इन वचनोंसे खिन्न 


होकर गाडीरूप चिह्नसे युक्त रेक्वके पास जाकर राजा ब्रह्माज्ञानको प्राप्त करे ऐसा हंसोंका अभिप्राय 
था । उन हंसोंसे अनादर वाक्य सुनकर राजाको शोक उत्पन्न हुआ था ॥ ३४ ॥ | 
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[सूदेन] परिविष्यमाणौ व्रह्मचारी त्रिमिक्षे' (छा० ४॥३1५) इति । चेत्ररथित्बं चामिप्रतारिणः कापेय- 
योगादवगन्तव्यम्‌ । कापेययोगो हि चित्ररथस्यावगतः 'एतेन वे चित्ररथं कापेया अयाजयन्‌' 
( ताण्ड्यन्रा० २०।१२।५ ) इति । समानान्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजका भवन्ति । 
तस्माचेत्ररथिर्नामिकः क्षत्रपतिरजायत’ इति च क्षत्रपतित्वावगमात्क्षत्रियत्वमस्यावगन्तव्यम। 
तेन क्षत्रियेणाभिप्रतारिणा सह समानायां संवग विद्यायां संकीतन जान श्रतर पि क्षत्रियत्वं 
सूचयति । समानानामेव हि प्रायेण समभिव्याहार भवन्ति । क्षत्तुप्रेषणः्यश्वययोगाश्च 
जानश्रृतेः क्षत्रियत्वावगतिः । अतो न शूद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 


संस्कारपरामर्शात्तदभावाभिलापाच ॥ ३६ ॥ 

पद्च्छेद--संस्कारपरामर्शात्‌, तदभावामिलापात्‌, च । | 

सूत्रार्थं--( संस्कारपरामर्शात्‌ ) ब्रह्मविद्यामे उपनयन आदि संस्कारोंका परामर्श है (च ) 
और ( तदभावामिलापात्‌ ) शूद्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोंके अभावका कथन है, इससे ब्रह्म- 
विद्यार्मे शूद्रका अधिकार नहो है । 

# इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यद्वि द्याप्रदेरोषूपनयनादयः संस्काराः परामृश्यन्ते-" 
“त होपनिन्ये’ (श० ब्रा ११।५।३।१३) । “अधीहि सगव इति होपससाद” (छा० ७।१।१) “ब्रह्मपरा 
ब्रह्मनिष्ठाः परं बह्मान्वेषमाणा एष ह बै तत्सवं वक्ष्यतीति ते ह समित्पाणयो भगवन्तं पिप्पलादमुप- 


Nw 


सन्नाः? (प्र 11१) इति च । 'तान्हानुपनोयैव’ (छा० ५।११।७) इत्यपि प्रदर्शितिवोपनयन प्राप्ति- 


दोषमें चैत्ररथ अमिप्रतारी क्षत्रियका “अथ ह शौनक ०' (एक वार कपिगोत्रज शौनकं ओर कक्ष सेनके पुत्र 
अमिप्रतारीसे, जब कि उन्हें भोजन परोसा जा रहा था, एक ब्रह्माचारीने भिक्षा माँगी ) इस प्रकार 
कथन है । अभिश्रतारीमें चेत्ररथित्व कापेयके सम्बन्धसे समझना चाहिए । “एतेन बे चित्ररथं ०” ( इस 
द्विरात्रडिसे कापेथोंने चित्ररथको यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयके साथ सम्बन्ध अवगत होता 
हे । प्रायः समान वशवाले समान वदावालोंके याजक होते हैं अर्थात्‌ राजवशियोंके प्रायः पुरोहितवश्य 
याजक होते हैं । 'तस्माच्चेतरथिर्नामेकः ० (उससे चित्र रथसे चेत्ररथि नामका एक क्षत्रपति उत्पन्न हुआ) 
इस प्रकार क्षत्रपतित्वकी अवगतिसे उस चेत्ररथमें क्षत्रियत्व समझना चाहिए । उस क्षत्रिय अमिप्रतारीके 
साथ एक संवगविद्यामें संकीतंन जानश्रुतिको मी क्षत्रियत्व सूचित करता है। समानोके ही प्रायः 
समभिव्याहार होते हैं । सारथि प्रेषण ( भेजना ) आदि ऐश्वयंके योगसे जानश्रुतिमें क्षत्रियत्व अवगत 
होता है । इसलिए श्रोतविद्यामें शु्रका अधिकार नहीं है॥ ३५ ॥ 
ओर इससे भी शृद्रका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं हैं, क्योंकि 'तं.होपनि'ये०? ( उसका उप- 
नयन किया ) 'अधीहि मगव०' ( हे भगवन्‌ | मुझे उपदेश कीजिए, ऐसा कहते हुए नारद सन- 
त्कुमारके पास गए ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठा:०” ( ये अपरब्रह्की उपासना करनेवाले और तदनुकूल 
अनुष्ठानमें तत्पर भारद्वाज आदि छ: ऋषिगण परब्रह्माके जिज्ञासु होकर मगवानु पिप्पलादके पास, 
यह सोचकर कि ये हमें उसके विषयमें सब कुछ बतला देंगे, हाथमें समिधा लेकर गये ) इस प्रकार 
विद्याके प्रक रणोंमें उपनयन आदि सस्कारोंका परामश हे । 'तान्हानु०' (उनका उपनयन किए विना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# दाङ्का--राजा अश्वपतिने प्राचीनशाल आदि छः ऋषिजनोंको उपनयन संस्कार किए बिना 
ही विद्याका उपदेश किया है, इससे सिद्ध होता है कि उपनयन रहितका भी विद्यामें अधिकार है, तो 
सस्कार रहित शूद्रका भी विद्यामें अधिकार होना चाहिए ? समाधान--वस्तुतः- उपनयन दो प्रकारका 
होता है, एक वेदाध्ययनकें लिए विधि पूर्वक यज्ञोपवीत आदिका धारणरूप, दूसरा ्रह्मविद्याकी प्राप्ति 
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भवति । शूद्रस्य संस्काराभावो ऽभिलप्यते शूद्र श्रतुर्थो चण एकजाति (मनु ०१०1४ ) इत्येक- 
आतित्वस्मरणात्‌ । न दाद पातक किचिन्न च सस्क्कारमहात (मनु ०१०११२।६ ) इत्यादिभिश्च॥३८॥ 


तदभावनिर्धारणे च प्रवृत्त: ॥३७॥ 

पदच्छेद तदभावनिर्धारणे, च, प्रवृत्तः । 

खतन्नार्थ--( तदभावनिर्धारणे ) सत्यकाममें सत्यकथनसे शूद्रत्वामाव निर्धारित करने पर 
( प्रवृत्तेः ) गौतम सत्यकामके लिए उपदेश आदि करगे में प्रवृत्त हुए । इससे (च ) भी विद्यामें 
ाद्रका अनघिकार है। 

इतश्च न शू द्र स्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन शाद्रत्वाभावे निर्धारिते जाबालं गोतम 
उपनेतुमनुशासितुं च प्रववृते; 'न॑तदश्राह्मणो विवक्तुमहति समिधं सोम्याहरोप स्वा नेष्ये न 
सत्यादुगाः? (छा० ४।४।५) इति श्रतिलिङ्गात्‌ ॥३७॥ 


श्रवणाष्ययनाथप्रतिषेधा त्स्मृतेश्च ।। ३८) 
'पदच्छेद्‌--श्रवणाध्ययनाथप्रतिषेधात्‌, स्मृते, च । 
सूत्रार्थ- ( स्मृतेः ) ‘अथास्य वेदमुपश्यृण्वतः' इत्यादि स्मृतिसे (श्रवणाध्ययना्ं्रतिषेधात्‌) 
शद्रके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन, अथंज्ञान एवं अनुष्ठानका प्रतिषेध किया गथा है, इंससे ( च ) भी 
शद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है । 


ही राजाने उस विद्याका उपदेश किया ) इसमें भी उपनयनकी प्राप्ति दिखलाई गई है । परन्तु 
शूदरश्वतुर्था वण०' ( शूद्र चतुर्थ वणे एवं उपनयन रहित है ) इसप्रकार स्मृतिमें वह एक जाति कहा 
गया है । “न झूद्े पातकं०' ( शूद्रको अमक्ष्य लशुनादि भक्षण से कुछ पाप नहीं है और वह उपनयन 
आदि संस्कार के योग्य नहों है ) इत्यादि स्मृतिसे मी शाद्रमें संस्कारोंके अभावका कथन है ॥३६॥ 

और इस हेतुसे मी शाद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि सत्य बोलनेसे शूद्रत्व अमावका 
निर्धारण होनेपर . गौतम सत्यकामका उपनयन करने ओर उसे विद्याका उपदेश करनेके लिए प्रवृत्त 
हुए 'नेतद्बाह्मणो०' ( उससे गौतमने कहा--एऐसा स्पष्ट भाषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता, 
अतः हे सोम्य ! तु समिधा ले आ, मैं तुम्हारा उपनयन करूँगा, क्योंकि तुमने सत्थका त्याग नहीं 
किया ) यह श्रतिलिद्ध है ॥ ३७॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए उपसदनरूप । उपसदन भी दो प्रकारका होता है--एक तो विद्यार्थीका आचायके पास सादर 
गमन और दूसरा आचाय द्वारा उसे शिष्यरूपसे स्वीकार करना तथा बहुत कालतक अपने सान्तिघ्यमें 
रखकर अवनी सेवादिकी अनुमति देना आदि । वेद वेदाङ्ोंमें पारंगत ऋषिजनोंमें वेदाध्ययनसे पुव 
ही यज्ञोपवीत संस्कार सिद्ध है, इसलिए 'तान्हानुपनीयव” इस श्रतिसे उपनयनका निषेध करना 
अयुक्त है । उपनथन किए हुएके लिए पुनः उपनयन प्राप्त ही नहीं है। और दूसरा विद्यार्थीका 
आचार्यके पास सादर गमनरूप उपसदन वह उन ऋषियोंनें भी सिद्ध है। तो फिर 'तानहानुपनीयेब? 
इस श्रुति से किए गए उपनयन निषेधका क्या तात्पयं है? इसका तात्पर्यं यह है कि आचायं द्वारा 
शिष्यमावसे स्वीकार कर अपने साम्निघ्यमें रखकर सेवा आदिके अनुमतिरूप उपनयनका निषेध 
है, क्योंकि उत्तमवर्णवाले विद्यार्थीकै प्रति निम्नवणवाले गुरुको सेवा लिए विना विद्या देनी चाहिए 
इस अमिप्रायसे श्रृतिमें ऐसा कहा गया है। अतः उपनयन आदि संस्कार रहित होनेसे शद्रका 
विद्यामें अधिकार महीं है ॥ ३६ ॥ 
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इतश्च न झाद्रस्याधिकारः यदस्य स्मृतेः शवणाध्ययनाथंत्रतिपेणों भवति । वेद- 
श्रवणप्रतिषेधो वेदाध्ययनप्रतिषेचस्तदथज्ञानानुष्टानयोश्व प्रतिषेधः शूटस्थ स्मयते । 
शुवणमातषधस्तावत्‌ अथास्य वेदमुपश्ण्यतस्रपुजतुभ्या श्रोत्रप्रतिपूरणम्‌' इति । पथ ह वा एत- 
च्छमशानं यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्रसमीपे नाध्येतव्यम्‌' इति च। अत एवाध्ययनप्रतिषेचः । यस्य हि 
समी५५पि नाध्येतव्यं भवति, स कथमधुतमधीयीत ? भवति च वेदोज्चारणे जिहाच्छेदो 
धारणे शरीरभेद इति । अत एव चार्थादर्थज्ञानाचुष्ठा्योः प्रतिषेधो भवति--'न ट्राय 
मतिं दद्यात्‌’ इति, 'द्विजातीनासध्ययनसिञ्या दानम्‌? इति च । येषां पुनः पूर्वकृतसंस्कारवशा- 
दविठुरधर्मव्याघप्रश्ुतीनां ज्ञानोत्पत्तिस्देषां न शाक्यते फलप्राप्तिः प्रतिषे; ज्ञानस्ये- 
कान्तिकफळध्वात्‌। 'श्रावयेतुरो वर्णान? इति चेति हासपुराणाधिगमे चाठुवण्यस्याधिकारः 
स्मरणात्‌ । वेद्‌पूर्वकस्तु नास्त्यधिकारः शा द्राणासिति स्थितम्‌ ॥३८॥ 

( १० कम्पनाधिकरणम्‌ स्‌० ३९ ) 
कम्पनात्‌ ॥३९॥ 

सूत्राथे--'यदिदं किः्च’ ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ चेष्टा करता है ) इस कम्पनसे 
प्रतीयमान प्राण परमात्मा ही है । 

४ अवसितः प्रासङ्गिको ऽ चिकारविचारः। प्रकृतामेवेदानीं वाक्याथेचिचारणां प्रवर्त- 
यिष्यामः । यदिदं किंच जगत्सव प्राण एजति निःसृतम्‌ । महद्भयं वञ्रमुद्यतं.य एतद्विदुरम्टृतास्ते 
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इससे भो शद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि स्मृतिमें उसके लिए श्रवण, अध्ययन 
और अथंज्ञानका प्रतिषेध है । स्मृतिमें शद्रके लिये वदके श्रवण, वदके अध्ययन और वेदाथज्ञान 
एवं अनुष्ठानका निषेध है । 'अथास्य' ( समीपसे वेदोंका श्रवण करनेवाले शाद्रके दोनों कान रांगा 
भोर लाखसे भर दे ) और पद्य ह वा०' ( शूद्र निस्सन्देह पादयुक्त ( जंगम ) शमशान है, इसलिए 
शद्रके समीप वेदका अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकार वेदके श्रवणका "प्रतिषेध है । श्रवणके 
निषेधसे अध्ययनका निषेध भी सिद्ध होता है, क्योंकि जिसके समीपमें मी अ ययन करना युक्त नहीं है 
वह अश्रुत वेदका अध्ययन कंसे करेगा ? वेदके उच्चारण करनेपर शाट्रकी जिह्वाके उच्छेद और धारण 
करनेपर शरीरके भेदनका विधान हे । वेदाध्ययनके अमाव होनेसे शूद्रके लिए अर्थ ज्ञान और 
अनुष्ठानका निषेध अथंसे सिद्ध होता है। “न शूद्राय मति दद्यात्‌? ( ब्राह्मणको चाहिये कि शद्रको 
वदार्थज्ञान न दे ) ओर 'द्विजातीनाम०' ( द्विजाति-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्यके लिये ही अध्ययन, यज्ञ 
तथा दानका विधान है )। परन्तु विदुर धमव्याध आदि जिनको पृवकमके संस्कारोंसे ज्ञान उत्पन्न 
हुआ है, उनके लिये फलप्राप्तिका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञान अव्यभिचरित फल 
वाला होता है । “श्रावयेचतुरो वणान्‌? ( चारों वर्णोक्रो सुनावे ) इसप्रकार यह स्मृति इतिहासः 
पुराणके ज्ञान करनेमें चारों वर्णोका अधिकार बतलाती है । इससे सिद्ध हुआ कि वेदाध्ययन पूवंक 
शान प्राप्त करनेका शाद्रको अधिकार नहीं है ॥ ३८॥ 

प्रासङ्गिक अधिकार विषयक विचार समाप्त हुआ । अज आगे प्रकृत वाक्यार्थं विचारको ही 
करेंगे । यदिदं किञ्च जगत्सव०' ( यह जो कुछ सारा जगत्‌ है प्राण-बरह्मामें, उदित होकर, उसीसे 
चेष्टा कर रहा हे । वह ब्रह्म महानु भयरूप और हाथमें उठाए हुये वज््रके समान है । जो इसे जानते 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

& शब्दादेव प्रमित? इत्यादि तृतीय पादके सप्तम प्रमिताधिकरणमें 'अंशुष्ठमात्रः पुरुषः’ इस 

श्रुतिका विचार करते हुए (हृद्यपेक्षया तु मनुष्णाधिकारत्वात' इस सूत्रसे शास्त्रमें मनुष्यका अधिकार 
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भवन्ति’ ( का० २।१।२ ) इति। एतद्वाक्यं एज कम्पने इति चात्वर्थानुगमालक्षितम्‌ । 
अस्मिन्वावये सवमिद्‌ं जगत्प्राणाश्रयं स्पन्दते, महच्च किचिद्भयकारणं वञ्रशाब्दितसुद्यतम्‌ , 
तद्विज्ञानाचासृतत्वप्राहिरिति श्रूयते। तत्र कोऽसो प्राणः, कि तद्भयानकं वञ्रमित्यप्रतिपत्ते- 
विचारे क्रियमाणे प्राप्तं तावत््रसिद्धेः पश्चवृत्तिर्वासुः प्राण इति। प्रसिद्धेरेव चाशनिर्वज्रं 
स्यात्‌ । वायोश्चेदं माहात्म्यं संकीत्यंते। कथम्‌ ? सवमिदं जगत्पश्चवृत्ती चायो प्राणदाब्दिते 
प्रतिष्ठायैजति । बायुनिमित्तमेव च महद्धयानकं वञ्जमुद्यम्यते। वायो हि पर्जेन्यभावेन 
विवर्तमाने विद्यत्स्तनयित्लुवृष्यशनयो विवतन्त इत्याचक्षते । वायुविज्ञानादेव चेदममृत- 
त्वम्‌। तथाहि श्रुत्यल्तरम- वा युरेव व्यष्टिर्वायुः समष्टिरप पुनरूत्युं जयति य एवं वेट” इति। तस्मा- 
द्वायुरयमिह प्रतिपत्तव्य इति। एवं प्राप्त व्रुमः--त्रह्लैवेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌। कुतः? पूर्वोत्तरा- 
लोचनात्‌। पूर्वोच्तरयोहिं ग्रन्थभागयोर्घह्मैच निर्दिश्यमानमुपलभामहे। इहेच कथमकस्मा- 
दन्तराळे वायुं निदिइयभानं प्रतिपद्येमहि ? पूर्वत्र तावत्‌ “तदेव शुक्रं तदब्रह्म तदेराख॒तसुच्यते । 

तस्मिर्लोकाः श्रिता. सर्वे तदु नास्येति कश्चन' ( का० २।६।१ ) इति ब्रह्म निर्दिष्टम्‌ , तदेवेहापि, 
हैं वे अमर हो जाते हैं ) 'एज कम्पने? ( एजु धातुका अथं कम्पन है ) यह वाक्य इस धातु अर्थके 
अनुगमसे लक्षित है। इस वाक्यमें यह सम्पूण जगत्‌ प्राणके आश्रित चेष्टा करता है, वह उद्यत 
वज्रके समान भयानक कोई महानु हे । उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, ऐसी श्रुति 
है । उसमें यह प्राण कोन है? और वह भयानक वज्र क्या हे ? इसके निश्चय न होनेके कारण 
विचार करने पर लोक प्रसिद्धिसे ऐसा ज्ञात होता है कि पाँच वृत्तिवाला बायु प्राण है। और लोक 
प्रसिद्धि से वज्र अशनि ( वज्र ) ही है । यह्‌ वायुका ही महात्म्य कहा गया है। कैसे ? यह सम्पूणं 
जगत्‌ पाँच वृत्तिवाले प्राणनामक वायुमें रहकर व्यापार करता है । वायु से ही वह महानु भयानक वज्र 
उठाया जाता है । वायु पजंन्यभावसे विवतंमान होने पर विद्युत्‌, मेघ, वृष्टि और अशतिरूपमें भी 
विवतित होता है, ऐसा कहते हें । वायु के ज्ञानसे भी यह अमृत्व है । “वायुरेव व्यष्टिरवायुः०' ( वायु 
ही व्यष्टि है, वायु ही समष्टि है जो ऐसा जानता है वह अपमृत्युको जीतता है ) ऐसी दूसरी श्रूति है.। 
इसलिए यहाँ प्राणको वायु समझना चाहिए । सिद्धान्ती--एऐसा पुर्वपक्ष प्राप्त होने पर हम कहते हैं-- 
यहाँ प्र'णशब्दसे ब्रह्म ही समझना युक्त है, किससे ? इससे कि पूव और उत्तर वाक्योंकी पर्यालोचना करने 
से यही स्पष्ट होता है [यदिद किञ्च] इस वाक्यके पूर्व तथा उत्तर ग्रन्थ भागोंमें हमें ब्रह्मा ही निदिश्यमान 
उपलब्ध होता है। तो हम यहीं पर मध्यमें अकस्मात्‌ वायुको निदिव्यमान कैसे समझ लें। “तदेव झुक्र०' 
( यही जो इश संसार वृक्षका मूल है, विशुद्ध ज्योतिः स्वरूप है, वही ब्रह्म है और वही अमृत कहा 
जाता है । सम्पूर्ण लोक उसीमें आश्रित हैं, कोई मी उसका अतिक्रमण नहीं कर सकता । यही निश्चय 
वह-ब्रह्म है ) इसःपूवं वाक्यमें ब्रह्म निर्दिष्ट है । यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधानसे “सम्पूणं 
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है । इससे मनुष्यके हृदयकी अपेक्षासे सवंगत ब्रह्ममें भी अंगुष्ठमात्रत्वकी उपपत्ति कही गई है। इस 
अधिकरणके प्रसद्भसे , तदुपयपि बाद्रायणः इत्यादि आठ सूत्रोसे अष्टम देवताधिकरणमें देवताओंका 
मी ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है । पुनः प्रसङ्गसे झुगस्य तदनादर०' इत्यादि पाँच सूत्रॉसे 
नवम अधिकरणमें श्द्रका वेदविद्यामें अधिकारका निषेध किया गया हे । इसप्रकार प्रासंगिक अधिकार 
विचार समाप्त हुआ । अब प्रकृत विचारको आरम्म करतें हैं। यद्यपि अत एव प्राण” इस अधिकरण 


सुत्रसे ही इस कम्पन अधिकरण सूत्रका विषय चरितार्थं हो जाता है, तो भी 'यदिदं किञ्च जगत्‌ सव ०! 
इस वाक्यमे ब्रह्मका स्पष्ट लिङ्ग नहीं है अथवा अत एव प्राण इस अधिकरणका भी यह कम्पन 


अधिकरण विस्तार है, इसलिए इस अधिकरणकी पृथक्‌ रचना करनेमें कोई दोष नहीं है। शब्दादेव 
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संनिधानातू, जगत्सव प्राण एजतीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिज्ञानाननिदिश्मिति गम्यते । 
प्राणशब्दोप्ययं परमात्मन्येव प्रयुक्तः, 'प्राणस्य प्राणम' ( ब्रू ४॥४॥१८ ) इति दर्शानात्‌ । 
एजयित्त्वमपीदं परमात्मन एवोपपद्यते न वायुमात्रस्य । तथा चोक्तम--न प्राणेन नापानेन 
मर्त्यो जीवति कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताढुपाश्चितौ” (का० २।५।५) इति । उत्तरत्रापि 
'मयादस्यास्चिस्तपति भयात्तपति सूयः । भयादिन्द्रश्च वायुश्च मृत्युर्घावति पञ्चमः’ ( का० २।६।३ ) 
इति ब्रह्मैव निद्‌क्ष्यते न वायुः। खबायुकस्य जगतो भयहेलुत्वाभिधानात्‌। तदेवेहापि 
संनिधानात्‌ 'महद्धयं वञ्रमुयतम्‌' इति च भयहे तुत्वप्रत्यभिन्ञानानिर्दिषए्टमिति गञ्यते । चज्र- 
शब्दो ऽप्ययं भयहेतुत्वसामान्यात्प्रयुक्तः। यथा हि वज्रमुद्यतं ममेव शिरसि निपठेयद्यहमस्य 
शासनं न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवर्तत प॒वमिद्मग्निवायु- 
सूर्यादिकं जगदस्मादेच बरह्मणो बिभ्यन्षियमेन स्वव्यापारे प्रवर्तत इति भयानकं बज्रोपमितं 
ब्रह्म । तथा च ब्रह्मविषयं श्चत्यन्तरम्‌- भीषाऽस्माद्वातः पवते । भौषोदेति सूयः । मीषा5स्मादसि- 
इचेन्द्रश्च । मत्युर्घावति पञ्चमः’ { ते० ८।१ ) इति । अस्रृतत्वफलश्रवणादपि ब्रह वेदमिति 
गम्यते । ब्रह्मज्ञानाद्धथसृतत्वप्रा्तिः । “तमेव विदिस्वाऽतिस्रत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय 

(श्वेश ६।१५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यत्तु वायुविज्ञानात्कचिदमृतत्वमभिहितम्‌, तदापेक्षिकम्‌ । 


जगत्‌ प्राणमें चेष्टा करता है” इस तरह लोकाश्रयरूपसे प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निर्दिष्ट है । यह प्राण 
शब्द भी प्रमात्मामें ही प्रयुक्त है, क्योंकि “प्राणस्य प्राणाम्‌०' ( प्राणका प्राण है ) ऐसा देखा जाता 
है । और यह एजयितृत्व-कम्पनकतृंत्व भी परमात्मामें ही उपपन्न होता है, वायूमात्रमें नहीं, क्योंकि 
“न प्राणेन नापानेन०' ( कोई भी मनुष्य-प्राणी न प्राणसे और न अपानसे जीवित रहता है, किन्तु 
वे तो, जिसमें ये दोनों आश्रित हैं ऐसे किसी. अन्यसे ही जीवित रहते हैं ) ऐसा कहा गया है। आगे 
मी 'भयादस्य०' ( इस-परमेश्वरके भयसे अग्नि तपता है, इसीके मयसे सूर्य तपता है तथा इसीके 
मयसे इन्द्र, वायु और पाँचवी मृत्यु दोड़ती हैं अर्थात्‌ नियमतः अपने अपने व्यापारमें प्रवृत्त होते 
हैं ) इस प्रकार ब्रह्मका ही निर्देश करेंगे वायुका नहीं, क्योंकि इसमें वायु सहित जगतूके भय हेतुत्वका 
अभिधान है । यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधान-प्रकरणसे ओर 'महद्भयं०' ( उद्यत वज्रके 
समान महानु भयका हेतु है ) इस प्रकार मय हेतुत्वरूप प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निदिष्ट है। यह वज 
शब्द भी भय हेतुत्व साहश्यसे उसमें प्रयुक्त हे । यदि में इसकी आज्ञाका पालन नहीं करूँगा तो यह 
उठा हुआ वज्र मेरे ही शिरपर पड़ेगा, इस भयसे जसे लोग राजा आदिके शासनमें प्रवृत्त होते है, 
वसे अग्नि, वायु, सूर्यादि यह जगत्‌ इसी ब्रह्मसे डरता हुआ नियमसे अपने व्यापारमें प्रवृत्त होता 
है, इससे मयानक बजके साथ ब्रह्मकी उपमा-तुलना की गई है । और 'भीषास्माद्वातः०' (इसके भयसे 
वायु चलता है, इसके भयसे सूयं उदय होता है, तथा इसके मयसे अग्नि, इन्द्र और पांचवीं मृत्यू 
दोड़ती हैं अर्थात्‌ नियमतः अपना अपना व्यापार करते हैं ) इस प्रकार ब्रह्म विषयक यह दूसरी श्रुति 
है ओर अमृतत्व फलके श्रवणसे भी यही ज्ञात होता है कि प्राण ब्रह्म ही है, क्योंकि ब्रह्माज्ञानसे ही 
अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, कारण कि “तमेव विदित्वा० ( उसीको जानकर मनुष्य मृत्युका अतिक्रमण 
कर जाता है, इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिका कोई अन्य माग नहीं है ) यह मन्त्र है। किसी स्थलपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रमितः’ इस ब्रह्मवाक्यमें ब्रह्माज्ञानके लिए जीवका अनुवाद किया गया हे । उसी प्रकार यहाँ यदिदं 
इस वाक्यमे प्राणानुवाद युक्त नही है, क्योंकि वह काल्पत हे, इसलिए उसमे ब्रह्मकत्व युक्त नहीं है। 
इस प्रत्यूदाहरण संगातसं प्रसिद्ध; आदिसे पूवपक्ष करते हैं। ,पूवपक्षमें घ्राणकी उपासना है, 
सिद्धान्तमे ब्रह्मका ज्ञान ॥ ३९ ॥ 


अघि० ११ सू० ४०] भाषाजुंवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७५ 


तत्रैव प्रकरणान्तरकरणेन परमात्मानमभिघाय 'अतो5न्यदातम्‌ ( ब्र ३।४ ) इति वाय्वा- 
देरातत्वामिधानात्‌। प्रकरणादप्यत्र परमात्मनिश्चयः, अन्यत्र घर्मादन्यत्राभर्मादन्यत्रास्मात्कृता- 
कृतात्‌ । अन्यत्र भूताच भव्याच यत्तत्पश्यसि तद्वद'(का० १।२।१४)इति परमात्मनः पृष्टत्वात्‌॥२९॥ 
( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ सू० ४० ) 
ज्योतिद्शनात्‌ ॥ ४० ॥ 

पद'च्छेद--ज्योतिः, दर्शनात । 

सूत्नाथ---( ज्योतिः ) 'एष सम्प्रसादो०' इस श्रतिमें ज्योतिः शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है, 
( दशनात्‌ ) क्योंकि य आत्मा इस उपक्रम वाक्यके पर्यालोचनसे ब्रह्मकी ही प्रतिपाद्यरूपसे अनुवृत्ति 
देखी जाती है । 

& 'एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरात्समु्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते' 
( छा० ८।१२।३ ) इति श्रयते । तत्र संशय्यते--कि ज्योतिःदाब्दं यक्षुविषयतमोपह तेजः 

वा परं ब्रह्मेति । कि तावत्प्राप्तम ? प्रसिद्धमेव तेजो ज्योतिःशब्दमिति । कुतः ? तत्र 

ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । 'ज्योतिश्ररणामिधानात्‌? (ब्र° सू० १।१।२४) इत्यत्र हि प्रकरणा- 
ज्ञ्योतिःशाब्दः स्वार्थ परित्यज्य ब्रह्मणि वतते । न चेह तद्वर्किचिव्स्वार्थपरित्यागे कारणं 
टश्यते तथा च नाडीखण्डे-'अथ यत्रेतदस्माच्छरीरादुतक्रामत्यथे तेरेव रश्मिमिरूष्वेमाक्रमते' 
(छा० ८।६।५) इति मुमुक्षोरादित्यप्रा्तिरमिहिता । तस्मात्प्रसिद्धमेव तेजो ज्यतिःशब्दमिति। 


वायुके विज्चानसे जो अमृतत्व आभिहित है वह सापेक्षिक है, क्योंकि वही दूसरे प्रकारणमें परमात्माका 

अभिधान कर 'अतोऽन्यदातम्‌' ( इससे मिन्न आत-विनाशी है ) इस प्रकार वायु आदिको नाशवानु 
अभिधान किया है । प्रकरणसे भो यहाँ परमात्माका ही निश्चय होता है, क्योंकि “अन्यत्र धर्माद०' 
( जो धर्मसे भिन्न, अधमसे भिन्न तथा इस कायकारणरूप प्रपश्चसे भिन्न है और जो भूत एव मविष्यत्‌ 
से भिन्न है, ऐसा जिसे देखते अनुभव करते हैं उसका ही मुझे उपदेश कीजिए) इस प्रकार 
नचिकेता द्वारा परमात्मा ही पुछा गया हे ॥ ३९ ॥ 

“एष सम्प्रसादो०' (यह सम्प्रसाद-जीव अविद्या दशामें देहातममावापन्न हुआ ब्रह्मनिष्ठ आचायंके 
उपदेशसे देहमें आत्मामिमानको छोड़कर परम ज्योतिः को प्राप्तकर अपने स्वरूपसे अमिनिष्पन्न होता 
है ) ऐसी श्रुति है। यहाँ संशय होता है कि ज्योतिः शब्द वाच्य चक्षु विषय घट आदि पदार्थाके 
आवरक अन्धकारका नाशक सूर्यादि तेज है अथवा परब्रह्म है? तब यहाँ क्या प्राप्त होता है? 
पूवपक्षी-प्रसिद्ध तेज ही ज्योति: शब्द वाच्य है, किससे? इससे कि उसमें ज्योति: शब्द रूढ है । 'ज्योति- 
श्ररणामिधानात्‌" इस सूत्रमें तो प्रकरणसे ज्योतिः शब्द अपने अथेका परित्याग कर ब्रह्मपरक है, परन्तु 
यहाँ उसके समान अपने प्रसिद्ध तेजरूप अथंके परित्याग करनेमें कोई कारण दिखाई नहीं देता । 
इसी प्रकार नाडीखण्डमें 'अथ यन्न०' ( फिर जिस समय यह इस शरीरसे उत्क्रमण करता है उस 
समय नाड़ियोंमें फेली रश्मियोंस ऊपरकी और चढता है) इस प्रकार मुमुक्षके लिए आदित्यकी 
प्राप्तिका अभिधान है । इससे प्रसिद्ध तेज ही ज्योति: शब्द वाच्य है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% पुवे अधिकरणमें ब्रह्म प्रकरणके समर्थक सव जगत्‌ व्यापार हेतुत्वरूप लिङ्गके सम्बन्धसे 
प्राणशब्द प्रसिद्ध वायु अर्थको छोड़कर ब्रह्मके लिए माना गया. है । परन्तु उसोप्रकार “य आत्मा 
इस प्रकारका अनुग्राहक कोई लिङ्ग नहीं है जिससे ज्योतिःशब्द प्रसिद्ध तेजको छोड़कर ब्रह्म परक हो । 


इस तरह प्रत्यदाहरणसंगतिसे यह पूवपक्ष है। अतः यहाँ ज्योतिशब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि ज्योतिका. 
ग्रहण करना चाहिए 


२७६ ब्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा०३ 


$ एवं प्रासे ब्रमः-परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । -कस्मात्‌ ? दर्शानात्‌ । तस्य हीह प्रकरणे 
वक्तव्यत्वेना नुवृत्तिर्टद्यते, 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ ( छा० ८।७।१ ) इत्यपहतपाप्मत्वादि- 
गुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेष्ठब्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिज्ञानात्‌ । 'एतं स्वेव 
ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि’ ( छा० ८९३ ) इति चायुसंघानात्‌ । “अशरीरं चाव सन्तं न 
प्रियाप्रिये स्टशतःः ( छा० 4१२।१ ) इति चाइारीरताये ज्योतिःसंपत्तेरस्याभिधानात्‌ , 
ब्रह्मभावाच्वान्यत्राशरो रतानुपपत्तें;, परं ज्योतिः’, 'स उत्तमः पुरुष: ( छा» ८।१२३ ) इति 
च विशेषणात्‌। यत्तृक्तं मुमुक्षोरादित्यप्रा्तिरभिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्यु 
स्क्रान्तिसं बन्धात्‌ | न ह्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्क्रान्ती स्त इति वक्ष्यामः ॥ ४० ॥ 


हम कहते हैं-परब्रह्म ही ज्योतिःशब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसका ही दशन (अनुवृत्ति) है । इस 
प्रकरणमें वत्तव्यरूपसे उसकी ही अनुवृत्ति दिखाई देती हे । क्योंकि य आत्माऽपहतपाप्मा' ( जो 
आत्मा पाप रहित हे ) इस प्रकार पाप रहितत्व आदि गुण विशिष्ट आत्माकी प्रकरणसे अन्वेशव्यरूपसे 
और विजिज्ञासितव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है । 'एतं त्वेव ते भूयो०' ( में तुम्हारे प्रति इसकी पुनः व्याख्या 
करूंगा ) इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है। 'अशरीरं वाब सन्तं०' ( अशरीर होनेपर प्रिय ओर 
अप्रिय स्पर्श नहीं कर सकते ) इस प्रकार शरीररहित स्वरूपके लिए इस जीवको ज्योतिःस्वरूपताका 
अभिधान है; ब्रह्ममावके विना अशरीरत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकती । 'पर ज्योतिः०' ( जो पर ज्योति 
है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा विशेषण है। जो यह कहा गथा है कि मुमुक्षुके लिए आदित्य प्राप्तिका. 
अभिधान है वह आत्यन्तिक मोक्ष नहीं, क्योंकि उसमें गति ओर उत्क्रान्तिका सम्बन्ध है । ऐसा 
आगे कहेंगे कि आत्यन्तिक मोक्षमें गति और उत्क्रान्ति नहीं होतीं ॥ ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ प्रकरणका प्रधान प्रतिपाद्य अथे वही होता है जिसकी उपङ्रममें प्रतिज्ञा, मध्यमें अनुसन्धान 
ओर अन्तमें उपसंहार हो, अतः मध्यगतवाक्य भी उस वस्तुका प्रतिपादन करता है, यह शास्त्रकी 
मर्यादा है । छान्दोम्यके अष्टम अध्यायमें १५ खण्ड हैं--दो प्रकरण हैं। प्रथम प्रकरणमें प्रथम ६ 
खण्डोंमें दहरविद्याका प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें “य आत्माऽपहतपाप्मा” इस प्रकार सप्तम 
खण्डसे लेकर समाप्ति पर्यन्त निगुणब्रह्मका ही प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणमें “एष सम्प्रसादः० 
यह्‌ मन्त्र मी निगुणब्रह्म परक है । 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ इस प्रकरणके आरम्भमें पापरहितत्व 
आदि गुणविशिष्ट आत्माके जाननेकी प्रतिज्ञा हे । एवं व्वेब ते! इस वचनसे प्रजापतिने इन्द्रके प्रति 
पापरहित आत्माका मध्यमें तीन वार परामशंकर उपदेश किया है। “स उत्तमः पुरुषः” इस वचनसे 
निगुणश्रह्मका ही उपसंहार किया। “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहृतः? ( गी० १५१७) 
( तथा. उन दोनोंसे उत्तम पुरुष तो अन्य ही हे । उसे अविनाशी परमेश्वर परमात्मा कहा गया है ) 
इत्यादि गीतावचनसे भी परमात्मा ही उत्तम पुरुष कहा गया है । इसलिए पूर्वोक्त प्रतिज्ञा, परमाझं, 
उपसंहार और फलरूप लिङ्गसे इस प्रकरणें ब्रह्मकी ही अनुवृत्ति देखी जाती है । ज्योतिःशल्द सूर्यादि 
तेजका अभिधान नहीं करता किन्तु ब्रह्मका ही करता है। और आदित्य प्राप्तिरूप जो मोक्ष कहा गया 
है वह मी वास्तवमें मोक्ष नहीं है, क्योंकि कंवल्थमोक्षमें गमन आदि नहीं होते । “न तस्य प्राणा 
उव्कासन्ति अत्रेव समविलोयन्ते' ( ब्रह्मवेत्ताके प्राण [ पुर्यष्टवका ] उत्क्रमण नही करते किन्तु यहीं 
विलीन हो जाते हें ) इत्यादि श्रुतिमें ब्रह्म वेत्ताके गमनागमनका निषेधकर परज्योतिःस्वरूपमें लीत-सा 
होना ही मोक्ष कहा गया है । पूव॑पक्षेमें सूयंकी उपासनासे ग़ह्मलोकद्वारा क्रममुक्तिफल है। सिद्धान्तमें 
ब्रह्वज्ञानसे साक्षात्‌ मुक्ति ही फल है ॥ ४० ॥ 


अघि० १२ सू० ४१ | आषानुवाद-सद्ानन्दी-दीपिकासहित २७७ 


( १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेशाधिकरणम्‌ खू० ४१ ) 
आकाशोऽथान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद--आकाशः, अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथं--( आकाश: ) 'आकाशो वे नाम-नाम रूपयोनिवहिता' इस श्रुतिमें प्रतिपादित आकाश 
ब्रह्म है, (अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌) क्योंकि 'ते यदन्तरा’ इसमें आकाशका नामरूपसे अर्थान्तरत्व आदि 
रूपसे व्यपदेश है । (आदि) शब्दसे “तद्‌ ब्रह्म तदमृतं स आत्मा' इस प्रकार ब्रह्मात्वका व्यपदेश है । 

# आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवंहिता ते यद्न्तरा तद्बह्म तदस्त स आत्मा (छा० ८1१ ०1१) 
इति श्रयते । तत्किमाकाशशब्दं परं ब्रह्म, किंवा प्रसिद्धमेव भूताकाशमिति विचारे भूतः 
परिग्रहो युक्तः; आकादाशब्दस्य तस्मिन्रूढत्वात्‌ , नामरूपनिदंहणस्य चावकाशदानद्वारण 
तस्मिन्योजयितुं शक्यत्वात्‌ , खरष्टुत्वादेश्च स्पष्टस्य ब्रह्मलिङ्ग स्याश्रवणादिति। एवं प्राप्त इद्‌ 
मुच्यते-परमेव ब्रह्मेहाकाशदाव्दं भवितुमहति । कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 
“ते यदन्तरा तद्ब॒ह्म' इति हि नामरूपाभ्यामर्थान्तरभूतमाकाईां व्यपदिशति। न च ब्रह्मणोऽ- 
न्यन्ना मरूपाभ्यामर्थान्तरं संभवति; सर्वस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकृत्वात्‌ । 
नामरूपयोरपि निर्वहणं निरङकुदां न घ्रह्मणोऽन्यत्र संभवति; “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य 
नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) इत्यादित्रह्मकतकत्वश्रवणात्‌। ननु जीवस्यापि प्रत्यक्षं 
नामरूपविषयं निवोंढत्वभस्ति। बाढमस्ति। अभेदस्त्विह विवक्षितः । नामरूपननिर्बहणा- 
भिधानादेव च स्रष्टुत्वादि ब्रहलिङ्गमभिहितं भवतिः। 'तदब्रह्म तदमृतं स आत्मा! (छा० ८।।३) 
इति च ब्रह्मवाद स्य लिङ्गानि। 'आकारास्तल्लिङ्गात्‌’ ( ब्र० १।१।२२ ) इत्यस्यवायं प्रपञ्चः ॥४१॥ 

'आकाशो बै नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्वाह करनेवाला है । 
वे ( नाम रूप ) जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है, अमृत है, वही आत्मा है ) ऐसी श्रुति है। क्या वह 
आकंशशब्द परब्रह्म विषयक है? अथवा प्रसिद्ध भूत आकाश विषयक? ऐसा विचार उपस्थित 
होने पर पूर्वपक्षमें भूत आकाशका ग्रहण युक्त है, क्योंकि उसमें आकाश शब्द रूढ है । अवकाश देनेके 
कारण नाम रूपके निर्वाहकत्वकी उसमें योजना हो सकती है और श्रृतिमें स्रष्ट्त्वादि स्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग 
नहीं हैं । सिद्धान्ती ऐसा प्राक्त होने पर यह कहते दे--- यहाँ परब्रह्म ही आकाशशब्द वाच्य होना 
चाहिए, किससे ? इससे कि यहाँ अर्थान्तरत्वादिका व्यपदेश्च है। “ते यदन्तरा तदब्रह्म०' (वे जिसके अन्तर 
हैं वह ब्रह्म है ) इस प्रकार नाम रूपसे भिन्न अथंभूत आकाशका व्यपदेश है । ब्रह्मसे अतिरिक्त नाम. 
और रूपसे भिन्न अन्य पदाथका संभव नहीं है, क्योंकि समस्त विकार समुह नाम रूपसे. ही व्याकृत 
हें । उसी प्रकार नाम रूपका स्वतन्त्ररूपसे निवंहण ब्रह्मसे अन्यत्र सम्मव नहों है, क्योंकि 'अनेन 
जीवेनाऽऽत्मना०' ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम रूपकी अभिव्यक्ति 
करू ) इत्यादि ब्रह्मकतृत्व श्रुति है। परन्तु जीवमें मी नाम रूप विषयक निवहणकतृत्व प्रत्यक्ष दै । 


यह सत्य है, परन्तु यहाँ तो अभेद विवक्षित है । नाम रूपके निर्वाहे अमिघानसे हों स्रष्टहेवादि 
ब्रह्मलिङ्गका अभिधान है । “तद्‌ ब्रह्म तदख्तं स आत्मा०' ( वह ब्रह्म है, वह असृज है, वह आत्मा हैः) 
ये ब्रह्मवादकें लिङ्ग हैं। यह सूत्र 'भाकाशस्तल्रिङ्गात्‌? इस सूत्रका ही विस्तार है ॥४१॥ 


नन्दी-दोपिका 
% जसे पृवधिकरणमें ज्योति:शब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि तेजका बाध कर ब्रह्मका प्रतिपादन किया. 


गया है, वसे आकाशशब्दसे प्रसिद्ध भूताकाशका बाध कर भगवान्‌ सूत्रकार ब्रह्मका प्रतिपादन करते हूँ । 
इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पूचपक्षी--'आकाशस्तल्लिङ्गात” ( ब्र० सु» 
१।१।२३ ) इस सुत्रमें सरणि ह वा इमानि भूतान्याकासादेर खढुः्प द्यन्ते’ ( छ० १।९।१ ) इस 


२०८ ब्रह्मसुत्र-शाकुरभाष्यं [ अ० १ पा० ३ 


( १३ सुषुप्त्युत्करान््यधिकरणम्‌ स्‌० ४२-४३ ) 
सुपुप्त्युत्क्रान्त्योर्भदेन ॥४२॥ 
पद्‌च्छेद्‌--सुषप्तयृत्क्रान्त्योः, भेदेन । 
सूत्रार्थ--'योञ्यं विज्ञानमयः? इत्यादि श्रृतियोंमें प्रतिपाद्यमान पुरुष परमात्मा है, क्योंकि 
( सुषुप्त्युत््ान्त्योः ) प्राज्ञेनात्मना’ इस प्रकार सुषुसि और उत्क्रान्ति अवस्थाओंमें ( भेदेन ) जोवसे 
मिन्तरूपसे परमात्माका प्राञ्चशब्दसे व्यपदेश. है। | 
४ व्ययदेद्ादित्यनुवतते। बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतम आत्मेति योऽयं विज्ञान- 
मयः प्राणेषु हृयन्तर्ज्थोतिः पुरुषः (बृ ४।३।७) इत्युपक्रम्य भूयानात्मविषयः प्रपञ्चः कृत; । तत्कि 
संसारिस्वरूपमाउन्वाख्यानपरं वाक्यम्‌ , उताखंसारिर्वरूपप्रतिपादनपरमिति संशयः 
कि तावत्याप्तम? संसारिर्वरूपमात्रबिषयमेवेति। कुतः ? उपक्रमोपसंहाराभ्याम्‌। उपक्रमे 
योऽय विज्ञानमयः प्राणेषु' इति शारीरलिङ्गात्‌। उपसंहारे च 'स वा एष महानज आत्मा 
य विज्ञानमयः प्राणेषु’ (ड ४।४।२२) इति तदपरित्यागात्‌, मध्येऽपि बुद्धान्तायवस्थो- 
पन्यासेन तस्यैव प्रपञ्चनादिति। एवं प्राप्ते व्रमः--परमेश्वरोपदेशपरमेवेद वाक्यं न 
शारीरमाजान्वाख्यानपरम्‌ । कस्मात्‌ ? सुषुप्ताबुत्कान्तो च शारीयद्भेदेन परमेइवरस्य 
व्यपदेशात्‌ । सुषुप्तौ तावत्‌ अयं पुरुषः प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किंचन वेद नान्तरम्‌' 
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व्यपदेक्षात्‌' इस पदकी पिछले सूत्रसे अनुवृत्ति होती है । बृहदारण्यकके षष्ठ प्रपाठरमें कतम 
आव्मेति०,( जनक --अहं बुद्धिके विषय देह, इन्द्रिय, मन और प्राण आदिमें से आत्मा कौन हे? 'याज्ञ- 
वल्क्य--यह जो प्राणोंमें बुद्धिवृत्तियोंका साक्षिभूत हृदयके अन्तर्गत विज्ञानमथ ज्योति:स्वरूप पुरुष है 
वह आत्मा हे ) ऐसा उपक्रम कर आत्मविषयक बहुत विस्तार किया गया है । क्या वह वाक्य केवल 
संसारी जीवके स्वरूप अनुवाद परक है अथवा परमात्माके स्वरूप प्रतिपादन, परक है, ऐसा संशय 
होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूवपक्षी--[ कतम आत्मेति ] यह वाक्य केवल जीवस्वरूप विषयक 
है, किससे ? इससे कि उपक्रम और उपसंहारसे ऐसा हो ज्ञात होता है । उपक्रममें योऽयं विज्ञानमयः०? 
( यह जो प्राणोंमें विज्ञानमय है ) ऐसा जीवका लिङ्ग है,ओर 'स बा एष०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा, जो कि यह प्राणोंमें विज्ञानमय है) इस उपसंहारमें मो उसका परित्याग नहीं हे और मध्यमें भी 
जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंके उपन्याससे उसका ही विस्तार है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हुं- कतम आत्मा ] यह वाक्य परमेश्वर उपदेश परक ही है, केवल जीव स्वरूप अनुवाद परक नही है, 
किससे ? इससे कि सुषुप्ति और उत्क्रान्ति (मरण) में जीवसे भिन्नरूपसे परमेश्व रका व्यपदेश है। सुषुप्तिमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रकार सव जगत्‌ स्रष्टत्व आदि ब्रह्मके असाधारण लिङ्ग होनेके कारण आकाथशब्दसे परमात्माका 
ग्रहण किया गया है, बसे “आकाशो बै नाम’ यहाँ पर जगत्‌ स्रष्ट्त्व आदि ब्रह्मके स्पष्ट लिङ्गका श्रवण 
नहीं है । अत: आकाशशब्दसे ब्रह्माका ग्रहण न कर भूताकाशका ग्रहण करना चाहिए । 'पवपक्ष में अमृत 
आदि रूपसे आकाशकी उपासना है । सिद्धान्तमें निगुणब्रह्मका ज्ञान फल है ॥४१। | 

# पूर्वाधिकरणमें नाम ओर रूपसे भिन्न होनेके कारण आकाश ब्रह्म कहा गया है, वह युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्राज्ञेनात्मना' इत्यादिसे ब्रह्मके साथ जीवका अभेद सिद्ध होने पर भी. जेसे भेद कहा 
जाता है, वसे औपचारिक भेदका कथन हो सकता. है, ऐसी आक्षेपसंगति है । पर्वाधिकरणमें जगत्‌ 


स्रष्टत्व ब्रह्मके लिद्धसे भूताकाशका बाध किया गया है, अब भगवान्‌ सूत्रक्रार इस अधिकरणमें ब्रह्मके 
लिङ्गसे जोवके लिङ्गका बाध दिखाते हैं। पर्वपक्षमें 'कतम आत्मेति” इस प्रकारके उपक्रम आदि 


- वाक्योंसे जीव ही प्रतिपाद्य सिद्ध होता है, ब्रह्म नहीं । 


अघि० १३ सू० ४२ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७९, 


(बृ० ४।२।२१) इति शारीराद्भेदेन परमेश्वरं व्यपदिशति। तत्र पुरुषः शारीरः स्यात्तस्य 
वेदित॒त्वात्‌। बाद्याभ्यन्तरवेदनप्रसङ्ग सति तत्प्रतिषेधसंभवात्‌। प्राज्ञः परमेश्वरः 
सर्वज्त्वळक्षणया प्रजया नित्यमवियोगात्‌ । तथोत्क्रान्तावप 'अयं शारीर आत्मा प्राज्ञिना- 
व्मनान्वारूढ उत्सजन्याति' (बृ० ४।३।३५) इति जीवाड् देन परमेश्वर व्यपदिशति । तत्नापि 
शारीरो जीवः स्यात्‌; शरीरस्वामित्वात्‌। प्राज्ञस्तु स एव परमेश्वरः । तस्मात्खुषुप्त्यु- 
त्क्रान्त्यो्भदेन व्यपदेशात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते। यढुक्तमाद्यन्तमध्येषु 
शारीरलिङ्गात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति । # अत्र बरूमः--उपक्रमे तावत्‌ योऽग्रं विज्ञानमय: 
प्राणेषु' इति न संसारिस्वरूपं विवक्षितम्‌, कि ताह? अनूद्य संसारिस्वरूपं परेण 
ब्रहणाऽस्येकतां विवक्षति। यतो "ध्यायतीव लेलायतीव’ इत्येवमादत्तरग्रन्थप्रदुत्तिः 
संसारिधमेनिराकरणपरा लक्ष्यते । तथोपसंहारेऽपि यथोपक्रममेवोपसंहरति-'स वा एष 
महानज आत्मा थोऽचं विज्ञानमयः प्राणेषु' इति । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु संसारी ळक्ष्यते 
स वा एष महानज आत्मा परमेश्वर णवास्माभिः प्रतिपादित इत्यथः। & यस्तु मध्ये 
तो “अय पुरुष:०” ( यह पुरुष प्राज्ञात्मासे संस्लिष्ट-एक होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है 
और न भीतर का) यह श्रुति जीवसे मिन्नरूपसे परमेश्वरका व्यपदेश करती है । उसमें पुरुषशब्द जीव 
वाचक है, कारण कि वह वेदिता होनेसे बाह्य ओर भीतरके पदार्थोके जाननेके प्रसंगमें उसका प्रतिषेध 
संमव है । प्राज्ञ परमेश्वर है, क्योंकि सवंज्ञत्व लक्षण प्रज्ञासे उसका नित्य सम्बन्ध है । उसी प्रकार 
उत्क्रान्तिमें मी “अयं शारीर आत्मा० ( उसी प्रकार यह देही आत्मा प्राज्ञात्मासे अधिष्ठित हो शब्द 
करता हुआ जाता है ) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरका जीवसे भिन्नरूपेण व्यपदेश करती है। उसमें मी 
शारीर जीव है, क्योंकि वह शरीरका स्वामी है । प्राज्ञ तो वही परमेश्वर है। इससे सुषुप्ति और 
उत्क्रान्तिमें [ जीव और परमेश्वरका | भेदसे व्यपदेश होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि यहाँ परमेश्वर ही 
विवक्षित है । ओर यह जो कहा गया है कि आदि, मध्य ओर अन्तमें झारीरके लिङ्गसे यह वाक्य 
जीव परक है, तो इसपर हम कहते हैं--उपक्रममें योऽयं विज्ञानमयः०' ( जो यह प्राणोमें विज्ञानमय 
है ) संसारीका स्वरूप विविक्षित नहीं है । किन्तु जीवके स्वरूपका अनुवाद कर उसकी परब्रह्मके साथ 
एकताको श्रुति विवक्षा करती है, क्योंकि 'घ्यायतीद०' (वह ध्यान करता-सा है, चलता-सा है) इत्यादि 
उत्तर ग्रन्थकी प्रवृत्ति | आत्मामं ] संसारी धर्मोके निराकरण करनेमें लक्षित होतो है । उसी प्रकार 
उपसंहारमें मी उपक्रमके अनुसार ही 'स वा एष०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा आत्मा, जो कि यह 
प्राणोंमें विज्ञानमय है ) यह श्रुति उपसंहार करती है। जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय संसारी लक्षित 
होता है वह यह महानु अजन्मा आत्मा परमेश्वर ही है, ऐसा हमने प्रदिपादन किया है ऐसा अथ है। 
जो मध्यमें जाग्रदादि अवस्थाके उपन्याससे संसारीके स्वरूपको विवक्षाको मानता है, वह ऐसा' है जसे 
पूवदिशाको भेजा गया पर प्रस्थान पश्चिम दिशाको करता है । [इस प्रकार परमात्मा परक उपदेशको 
जीव परक समझे ] क्योंकि जाग्रत्‌ आदि अवस्थाके उपन्याससे आत्मा अवस्थावान्‌ अथवा संसारी है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


$ इस प्रकार उपक्रम ओर उपसंहार आदि शारीरशब्दसे जीवके स्वरूपका अनुवाद 


कर प्राज्ञशब्दसे पंरमेश्वरके स्वरूपको प्रतिपादित करते हैं, जीवके स्वरूपको नहीं, क्योंकि जीव तो 
उपाधि विशिष्ट है, उसमें जन्म आदि रहितत्व मुख्यरूपसे सम्भव नहीं हे । अतः 'कतम आत्मेति' यह 
श्रुति परमात्म!के स्वरूपका ही प्रतिपादन करती है । 


® जाग्रदादि अवस्थाओंका उपन्यास जीवके स्वल्पका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है । किन्तु 


१८० त्रह्मास्‌त्र-शाङ्करभाघ्य | अ० १ पा०३ 


प्रतीचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत। यतो न वुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासेनावस्थावत्वं संसारित्वं 
वा विवक्षति, कि ताहि ? अवस्थारहितत्वमसंसारित्वं च । कथमेतदवगम्यते ? यत्‌ अत 
ऊध्व विमोक्षायव बहि' इति पदे पदे पृच्छति । यञ्च 'अनन्वागतस्तेन मवत्यसङ्गो ह्ययं पुरुष 
( बु० ४।३।१४, १५ ) इति पदे पदे प्रतिचक्ति । अनन्वागतं पुण्येनाज्ञन्वागतं पापेन तीर्णो हि 
तदा सर्वाञ्शोकान्हृदयस्य भवति’ ( बृ० ४।३।२२ ) इति च। तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति- 
पादनपरमेवंतद्ाक्यमित्यवगन्तव्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 
पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 
सूत्राय--'सवस्य वशी०' इत्यादि श्रृतिस्थ पति आदि शब्दोंसे यही सिद्ध होता है कि यहाँ 
असंसारी परमेश्वरके स्वरूपका ही निरूपण है । 
इतश्चासंसारिस्व रूपप्रतिपादनपरमेवेतडाक्यसित्यवगन्तव्यम्‌। यदस्मिन्वाक्ये 
पत्यादयः शब्दा असंसारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावपध्रतिषेघनाश्च भवन्ति । 
सर्वस्य वशी सव॑स्येशानः सवस्याधिपतिः' इत्येवंजातीयका असंसारिर्वभावप्रतिपादनतराः 
स न साधुना कमणा भूयान्न एवासाधुना कनीयान्‌? इत्येबंज्ञातीयकाः संसारिर्वभावप्रति- 
घेघनाः । तस्मादसंखारी परमेश्वर इहोक्त इत्यवगम्यते ॥ ४३ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगनत्पादकृतो शारीरकमीमांसाभाष्ये प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 
ऐसी विवक्षा नहीं करती, किन्तु वह अवस्था रहित और असंसारी है ऐसी विवक्षा करती है। 
परन्तु यह किस प्रकार जाः: सर ? इस प्रकार [ जनक और याज्ञवल्क्यका सवाद है ] 'अत ऊध्व ० 
( जनक-अब आगे मुझे मोक्षके लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार पद पदपर ( वारम्वार ) जनक प्रश्‍न 
करते हैं और 'अनन्वागतस्तेन०' ( उस अवस्थासे वह असम्बद्ध रहता है, क्योंकि यह पुरुष असङ्ग है ) 
याज्ञवल्क्य ऐसा ५. पदर ( वारम्वार ) उत्तर देते हैं । 'अनन्वागतं पुण्येन०' ( उस समय यहं पुरुष 
पुण्यसे असम्बद्ध तथा पापसे भी असम्बद्ध होता है हृदयके सम्पूर्ण शोकोंको पारकर लेता है ) ऐसी श्रुति 
है। इससे ऐसा निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसरीके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए है।४२॥ 
इससे भी यही निश्‍चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसारीके स्वरूप प्रतिपादन परक हैं, 
क्योंकि इस वावयमें पति आदि शब्द अससारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हैं ओर संसारीके स्वभाव 
( धर्मों का प्रतिषेध करते हुँ “सबको अपने वदामें रखनेवाला सबका शासन करनेवाला वह सबका 


अधिपति है' इस प्रकारके शब्द असंसारीके स्वभाव प्रतिपादन परक हैं। “स न साधुना०' ( वह पुण्य 
कमसे बढ़ता नहीं और न पाप कमसे कम ही होता हे) इस प्रकारके शब्द संसारी स्वमावका 
निषेध करते हैं । इससे ऐसा अवगत होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहाँ कहा थया है ॥ ४३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवाद के प्रथम अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
~ OOPOYO— 


सत्यानन्दी-दीपिका 
त्वम्‌’ पदार्थके शोधन द्वारा जीव-ब्रह्मके अभेद प्रतिपादनके लिए है। इससे वह जीवके स्वरूपका 
बोधक लिङ्क नहीं है । राजा जनक और याशवल्क्यके प्रश्‍नोत्तरसे असंसारी परमेश्वरका ही ज्ञान होता 
हे । अतः 'कतम आत्मेति” इत्यादि श्रतिवाक्य भी असंसारी परमेश्वरके स्वरूपका ही प्रतिपादन करते 
हैं जीवके स्वरूपका नहीं ॥ ४२ ॥ 


% इससे यह सिद्ध होता है कि शोधित 'तत्‌? और “्बस्‌' अथकी एकतामें ही बृहदारण्यके षष्ठ 
अध्यायका समन्वय है । इस अधिकरणका पुवपक्षमें कम कर्ता जीवको स्तुतिरूप फल है और सिद्धान्तमें 
जीवका अनुवाद कर शोधित “तत्‌ और त्वम' | वह तू है ] अथको एकताका निश्चय फल है ॥४३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका” के प्रथय. अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

~ PORTO 


अधि० १ सू १ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दो-दीपिक्तासद्दित २८१ 


प्रथमाध्याये चतुर्थ; पादः । 
[ अन्न प्रधानविषयत्वेन सं दिग्मसानानामव्यक्ताजादिपदानां चिन्तनम्‌ ] 
प्रधान विषयक हैं ऐसे सन्देहसे युक्त अव्यक्त अजा आदि पदोंका इस पादमें विचार है । 
( १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ सू० १-७ ) 

क ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌-जन्माद्यस्य यतः’ (ब०्सू०१।१।२) इति । 
तल्लक्षणं प्रचानस्यापि समानमित्यादाङ्गच तद शाब्द त्वेन निराकृतम्‌-- ईक्षतेर्नाशब्दम्‌’ ( ब्र० 
स्‌०१।१।५) इति । गतिसामान्यं च वेदान्तवावयानां ब्रह्मकारणवाद प्रति विद्यते न प्रधान- 
कारणवाद प्रतीति प्रपञ्चितं गतेन ग्रन्थेन। इदं स्विदानी मवशिष्टमाशङ्कयते-य दुक्तं, प्रधान- 
स्याशब्दत्वं-तद सिद म्‌,कासुचिच्छाखासु प्रधानखमर्पणाभासानां शब्दानां श्रयमाणत्वात्‌। 
अतः प्रधानख्य कारणत्वं वेदसिद्वमेव महद्भिः परमषिभिः कपिळप्रभृतिमिः परिगृहीतमिति 
प्रसज्यते; तद्यावत्तेषां शब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाद्यते तावत्सवक्षं ब्रह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिपादित मप्याकुलीभवेत्‌। अतस्तेषामन्यपरत्वं दर्शयितुं परः संदर्भः प्रवर्तते 


आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररुपकबिन्यस्तगृहीतेदेशयति च ॥१॥ 

पदच्छेद्‌--आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌, इति, चेत्‌, न, शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेः, दशयति, च । 

सूत्राथ--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावाले 'महतः परमव्यक्तम०' इत्यादिमें (आनुमानिकमपि) 
अनुमानगम्य प्रधानको भी अव्यक्त शब्दसे स्वीकार करते हैं, इससे प्रधांनमें अशब्दत्व सिद्ध नहीं होता, 
( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( शरीररूपकविन्यस्तगृ हिते: ) क्योंकि 'शरीरं 
रथमेव तु” इस पूवंवाक्यमें रथरूपकसे कल्पित शरीरका ग्रहण किया गया है, ( दशयति च ) पूर्वापर 
ग्रन्थका पर्यालोचनं प्रकृत शरीरको अव्यक्तशब्दसे ग्राह्य दिखलाता है । 


“अथातो” इस प्रथम सूत्रसे ब्रह्माजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कर 'जन्माद्यस्य यतः' इस सूत्रसे उसका 
लक्षण कहा गया है । वह लक्षण प्रधानमें मी समान है, ऐसी आशङ्का कर श्रुति प्रतिपादित न होनेसे 
'इक्षतेर्नाशब्दम्‌' इससे उसका निराकरण किया गया है। समी वेदान्त वाक्योंकी ब्रह्म कारणवादके 
प्रति समान गति ( ज्ञान ) है; प्रधानकारणवादके प्रति नहीं है, ऐसा पिछले ग्रन्थ [ गतिसामान्यात्‌ ] 
से विस्तार पूवंक कहा गया है। अब अवशिष्ट विषयक आशङ्का की जाती है- यह जो कहा गया है 
कि प्रधान अशब्द है वह अयुक्त है, क्योंकि कुछ एक शाखाओंमें ऐसे शब्द श्रयमाण हैं जिनके 
तात्पर्यका आमासं प्रधान परक होता है । अतः ऐसी प्रसक्ति हो रही है कि प्रधानमें कारणत्व वेद 
सिद्ध है, उसोका कपिलादि महान्‌ परम ऋषियोंने ग्रहण किया है तो जब तक उन शब्दोंका अन्यपरत्व 
प्रतिपादन न किया जाय तबतक सवंज्ञ ब्रह्म जगतका कारण है ऐसा जो प्रतिपादन किया है वह बाधित 
हो जायगा। इसलिए उन शब्दोंका अन्यपरत्व दिखलानेके लिए अग्निम ग्रन्थ प्रवृत्त होता है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यहाँ प्रधान विषय यह है कि “अव्यक्त' शब्दका अर्थविषयक सन्देह होने पर विचार करते 
हैं। पहले जैसे प्रसिद्ध जीव विषयक लिङ्गका अप्रसिद्ध ब्रह्मविषयक लिङ्गसे बाध कहा गया है, वसे यहाँ 
प्रकरणसे प्राप्त श्रौठ क्रमसे श्रौत क्रमके समान स्मातं क्रमका बाध भगवान सूत्रकार शङ्का पूर्वक 
दिखाते हैं--“आत्मानं रथिनं बिद्धि” इत्यादि मन्त्रगत आत्मा, शरीर, बुद्धि आदि यह श्रोत क्रम है । 
इसीके तुल्य महत्‌, अव्यक्त, पुरुष यह सांख्य स्सृतिग्रन्यका क्रम है। वहाँ श्रौतक्रमसे स्मातंक्रमका 
बाध-अव्यक्त शब्दसे प्रधानका ग्रहण न कर शरीरका ग्रहण करते हुए. भगवानु सूत्रकार दिखाते 
हैं । ईक्षत्यविकरणमें यह दिखलाया गया है कि सम्पूणं वेदान्त वाक्य जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका ही 
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# आनुमानिकमप्यनुमाननिरूपितमपि प्रघानमेकेषां शाखिनां शाब्दवदुपल भ्यते । 
काठके हि पठ्यते---महतः परमब्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः’ (१।३।११) इति। तत्र य एव यन्नामानो 
यत्क्रमाश्च महदव्यक्तपुरुषाः स्मृतिप्रसिद्धास्त एवेह प्रत्य भिज्ञायन्ते। तत्राव्यक्तमिति स्मृति- 
प्रसिद्धेः, शब्दादिहीनत्वाच्च न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पत्तिसंभवात्‌, स्मृतिप्रसिद्ं प्रधान- 
मभिधीयते । तस्य शब्दवत््वादशब्दत्वमनुपपन्नम्‌। तदेव च जगतः कारणं श्रृतिस्मृतिन्याय- 
प्रसिद्धि भ्य इति चेत्‌-नेतदेवम्‌, न छोतत्काठक॑ वाक्यं स्मृतिप्रसिद्वयोमं हद्‌व्यक्तयोरस्तित्व- 
परम्‌। न ह्यत्र यादृदां स्मृतिप्रसिद्धं स्वतन्त्रं कारणं त्रिगुणं प्रधानं तादशं प्रत्यभिज्ञायते । 

शब्दमात्रं ह्यत्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । स च शाब्दो न व्यक्तमव्यक्तमिति योगिकत्वा- 
आनुमानिक- अनुमानसे निरूपित प्रधान भी जगत्‌ कारण कतिपय वेदिक शाखावालोंके 
मन्त्रोंसे प्रतिपादित उपलब्ध होता है। जसे कि “महत; परम०' ( महत्से अव्यक्त-मुल प्रकृति पर- 
सृक्ष्मतर हैं और अव्यक्तसे भी पुरुष पर-अतिसूक्षम है ) काठकमें ही पठित है। वहाँ जो नाम और 
जो क्रम-महत्‌, अव्यक्त ओर पुरुष सांख्यशास्त्रमें प्रसिद्ध हैं वे ही यहाँ कठश्रृतिमें प्रत्यभिज्ञात होते 
हैं। उनमेंसे अव्यक्त शब्द सांख्य शास्त्रमे प्रसिद्ध होने और शब्द आदि रहित होने तथा “न व्यक्त 
अव्यक्तम्‌’ 'जो व्यक्त न हो वह अव्यक्त है' इस व्यृत्पत्तिके सम्मव होनेसे सांख्यशास्त्र प्रसिद्ध प्रधानका 
अभिधान करता है । इसलिए श्रृति प्रतिपादित होनेसे उसे अशब्द कहना युक्त नहीं है । श्रुति, स्मृति और 
तकसे यह सिद्ध है कि वही प्रधान जगतका कारण है । सिद्धान्ती-यदि ऐसा कहो तो ऐसा नहीं है, क्योंकि 
यह कठश्रृति सांख्य स्मृति प्रसिद्ध महत्‌ और अव्यक्तके अस्तित्व विषयक नहीं है, कारण कि जैसा सांख्य 
शास्त्र प्रसिद्ध जगतका स्वतन्त्र कारण त्रिगुणात्मक प्रधान है, वसे यहाँ प्रत्यभिज्ञात नहीं होता, किन्तु 
यहाँ तो केवल अव्यक्त शब्दमात्रकी प्रत्यभिज्ञा होती है, और बह शब्द जो व्यक्त नहीं है वह अव्यक्त 
है, इस व्युत्पत्तिके अनुसार यौगिक होनेसे प्रधानसे भिन्न सूक्ष्म एवं अत्यन्त दुलक्ष्य पदाथमें मी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतिपादन करते हैं । प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । सम्पुर्ण वेदान्त-वाक्योंका 
रह्ममें समन्वय है, ऐसा विस्तार पुर्वक वर्णन किया गया है । यहाँ जो यह कहा गया है कि प्रधान 
श्रुति प्रतिपादित नहीं है, वह युक्त नहीं है। इससे ईक्ष्यधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेप- 
संगति है । कपिल आदि महषि जनोंने अव्यक्त शव्दसे प्रधानको कारणरूपसे स्वीकार किया है । 
कुछ एक शाखाओंमें प्रधान परक राब्दामास मिलते हैं, अतः कारणता विषयक सन्देह उत्पन्न होता 
है कि प्रपच्चका कारण परमेश्वर है अथवा प्रधान ? अब इस प्रधान कारण वादका निराकरण करनेके 
लिए यह अग्निम ग्रन्थ आरम्भ होता है । 

& 'कायंतस्तदुपलब्धेः' 'कायंसे कारणकी उपलब्धि होती है” इससे प्रधानको आनुमानिक- 

अनुमान गम्य कहा गया हे । जो पहले प्रधानको अदब्द-श्रुति अप्रतिपादित कहा गया है, वह युक्त 
नहीं है, क्योंकि “महतः परमब्यक्तम' इस कठ श्रृतिमें प्रधानका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण है । 'अजा- 
मेकां लोहितझुक्ळकृष्णां बह्णीः प्रजाः सूजमानां सरूपाः? ( इवेत० ४।५) ( अपने अनुरूप बहुत- 
सी प्रजा उत्पन्न करने वाली एक लोहित (रज) शुक्ल ( सत्त्व ) कृष्ण ( तम ) वर्णा अजा-बकरी-प्रकृति 
को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दूसरा अज उस भुक्तमोगाको त्याग 
देता है ) इस अन्य श्रृतिमें प्रधानका अजा “न जायते इति अजा” शब्दसें ग्रहण किया गया है । और 
'हेतुः प्रकृतिरुच्यते’ ( गी० १३।२० ) ( प्रकृति-प्रधानको हेतुरूपसे कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति 
है । 'यदल्पं तत्‌ ज डप्रकृतिकम्‌’ 'जो परिच्छिन्न है वह जड़ प्रकृतिसे जन्य है' यह तक है । इसप्रकार 
उक्त श्रुति, स्मृति और तकसे सिद्ध होता है कि प्रधान ही जगतका कारण है ब्रह्म न हीं । 
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दन्यस्मिन्नपि सक्ष्मे सुदुलक्ष्ये च प्रयुज्यते। & न चायं कस्मिश्विद्र॒ढः । या तु प्रधान- 
वादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदाथनिरूपणे कारणभावं प्रतिपद्यते । 
न च क्रममात्रसामान्यात्समानाथंप्रतिपत्तिभंवत्यसति तद्रपप्रत्यभिज्ञाने । न हाश्वस्थाने 
गां पझ्यन्नश्वोऽयमित्यमूढोऽध्यवस्यति । प्रकरणनिरूपणायां चात्र न परपरिकल्पितं 
प्रधानं प्रतीयते दारीररूपकविन्यस्तणृहीतेः । शारीरं छात्र रथरूपकविन्यर्तमव्यक्तरान्देन 
परिशृह्यते। कुतः ? प्रकरणात्परिशेषाश्च। तथा ह्यनन्तरातीतो श्रन्थ आत्मशारीरादीनां 
रथिरथादिरूपकक्ल्स्ति दशयति--आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । बुद्धि तु सारथिं 
विद्धि मनः प्रग्रहमेव च । इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरान्‌। आस्मेन्द्रियमनोयुक्तं मोक्तेत्या- 
हुमंनीषिणः ॥? ( का० १।३।३, ४ ) इति । तैश्चेन्द्रियादिभिरखंयतेः संसारमधिगच्छति । 
संयतेस्त्वध्वनः पारं तद्विष्णोः परमं पदमाप्नोतीति दर्शयित्वा, कि तदध्वनः पारं विष्णोः 
परमं पदमित्यस्यामाकाङ्कायां, तेभ्य एव प्रकृतेभ्य इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमात्मानः 
मध्वनः पारं विष्णोः परमं पदं दृशयति- इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अथेभ्यश्च परं मनः मनसस्तु परा 
बुद्धि द्वेरात्मा महान्परः ॥ महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः। पुरुषान्न, परं किचित्‌ सा काष्ठा सा 

प्रयुक्त हो सकता है, यह अव्यक्त शब्द किसी अथमें रूढ नहीं है, जो प्रधान वादियोंको रूढि है 
अर्थात्‌ प्रधान ही अव्यक्त शब्दवाच्य है वह उनकी पारिभाषिक होनेसे अपौरुषेय वेदाथ निरूपण 


करनेमें कारणभावको प्राप्त नहीं हो सकती । वस्तुरूपके प्रत्यभिज्ञान न होनेपर केवल क्रमको समा- 
नतासे समान अर्थका ज्ञान नहीं होता । कोई मी बुद्धिमान्‌ पुरुष अश्वके स्थानमें वृषमको देखकर 


“यह अश्व है” ऐसा निश्चय नहीं करता, यहाँ प्रकरणका निरूपण करनेपर प्रतिपक्षीसे परिकल्पित 
प्रधानकी प्रतीति नहीं होतो, क्योंकि यहाँ शरीररूपकके विन्यासका ग्रहण है । निस्सन्देह, यहाँ रथ- 
रूपकसे विन्यस्त शरीरका ही अव्यक्तशब्दसे ग्रहण किया जाता है, क्योंकि प्रकरण और परिशेष हैं । 
कारण कि उसो प्रकार “आत्मानं रथिनं विद्वि० ( तु आत्माको रथी और शरीरको रथ जान, बुद्धिको 
सारथि एवं मनको लगाम समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंको अश्व तथा उनके अश्वरूपसे कल्पित किए 


जानेपर विषयोंको उनके मागं बतलाते हैं और शरीर, इन्द्रियः एवं मनसे युक्त आत्माको भोक्ता 
कहते हैं ) यह अव्यवहित अतीत ग्रन्थ आत्मा शरीर आदिमें रथी रथ आदि रूपकको क्लृप्ति (कल्पना ) 
दिखलाता है । उन असंयत इन्द्रियादिसे वह जन्म-मरण रूप. संसारको प्राप्त होता है और उन संयत 
इन्द्रिय आदिसे जन्म-मरण रहित उस विष्णुके परम पदको प्राक्त होता है, ऐसा दिखलाकर जन्म मरण 
रहित वह विष्णुका परम पद क्या है? इस प्रकार नचिकेताकी यह आकांक्षा होनेपर [यमराज कहते हैं] 
इन्द्रियेभ्यः परा० ( इन्द्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, मनसे बुद्धि पर है 
और बुद्धिसे मी महानु आत्मा (महत्‌ ) श्रेष्ठ है। महत्से अव्यक्त ( सुक्ष्म प्रकृति ) श्रेष्ठ है और 
अव्यक्तसे भी पुरुष पंर है। पुरुषसे पर और कुछ नहीं है । वही ( सूक्ष्मरवकी ) ` प्राकाष्ठा-अवघि है, 
वही परा-उत्कृष्ट गति है ) यह श्रुति उन प्रकृत इन्द्रिय आदिसे पर परमात्माको ही जन्म-मरण रहित 
सत्यानन्दी दीपिका ह 

क महतः परमव्यक्तम्‌' यह क्रम मी समान अथेका बोधक नहों हो सकता । किसी एक ज्ञात 

पदार्थके स्थान पर उससे भिन्न पदार्थको देखकर उस ज्ञात अर्थका ज्ञान नहीं होता, जैसे अश्वके स्थान 


पर गको देखकर “यह अरव है, ऐसा ज्ञान किसी विवेकीको नहीं होता, वसे श्रुतिस्थक्रममें “अव्यक्त” 
- शब्दको देखकर सांख्य स्सृति कल्पित प्रधानसे भिन्न शरीररूपी अर्थको जानता हुआ बुद्धिमानु पुरुष 
प्रधान विषयक ज्ञानको प्रात नहीं होता । इसलिए प्रकरण धोर परिशेषरूप नियामकके विद्यमान 


होनेसे शरीरका ही अव्यक्त शब्दस ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि श्रुतिने शरीर आदिमें रथ आदिकी 
साह्य कल्पना दिखलाई हैं। | | 


२८४ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ २० १ पा० ४ 


परा गतिः ॥! ( का० १।३।१०, ११ ) इति । ६४ तत्र य एवेन्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपकक- 
स्पनायामश्वादिभावेन प्रऊतास्त एवेह परिणहान्ते प्रकृतहानाप्रकतप्रक्रियापरिहाराय। 
तरेन्द्रियमनोवुद्धयस्तावत्पूचत्रेह च समानशब्दा एव । अर्था ये शब्दादयो विषया 
इन्ट्रियहयगोचरत्वेन निदिष्टास्तेषां चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌; इन्द्रियाणां ग्रहत्वं विषयाणामति- 
ग्रहत्वम्‌' (बर ३।२ ) इति श्रुतिप्रसिद्धेः। विषयेभ्यञ्च मनसः परत्वं; मनोमूलत्वाद्विष- 
येन्द्रियव्यवहारस्य । मनसस्तु परा बुद्धिः । वुद्धि ह्यार्ह्य भोग्यजातं भोक्तारमुपसपंति । 
“बुद्धेरात्मा महान्परः’, यः स 'आत्मानं रथिनं विद्धि’ इति रथित्वेनोपक्षित्तः। कुतः ? आत्म- 
शब्दात्‌। भोक्तुश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तः। महत्त्वं चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌ । 
# अथवा--'मनो महान्मतिज्ञंह्मा प्‌ बुंदिः ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संविञ्चितिश्चैव स्मृतिश्च परिपठ्यते ॥' 
इति स्मृतेः, यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे’ ( इवे ६।१८ ) इति च 


विष्णुका परम पद दिखलाती है । उस श्रुतिमें पहलेरथ रूपककी कल्पनामें अश्‍व आदि खूपसे जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हैं इस प्रकृतकी हानि और अप्रकृत ( प्रधान ) के कल्पनारूप दोषके परिहारके 
लिए उनका ही इस श्रुति वाक्यमें ग्रहण किया जाता है। उनमेंसे इन्द्रिय, मन और बुद्धि तो पूवं 
वाक्यमें और यहाँ ( इन्द्रियेभ्यः परा ) समान शब्दोंसे ही निदिष्ट हैं । अर्थ अर्थात्‌ शब्द आदि विषय 
जो इन्द्रियरूप अश्वोंके मार्गरूपसे निर्दिष्ट हैं, उनमें इन्द्रियो परत्व है क्योंकि इन्द्रियाणां ग्रहस्वं०' 
( घाण, रसना, वाक्‌ , नेत्र, श्रोत्र, मन, हस्त, त्वक्‌ , इन आठ इर्द्रियोंको श्रतिने ग्रह कहा है, 
क्योंकि पुरुष पशुको ये इन्द्रियां अपने वशमें करती हैं, परन्तु ये इन्द्रियां मी गन्ध, रस, नाम, रूप, 
शब्द, काम, कर्म और स्पर्श आदि विषय सम्बन्धके विना स्वत: इस पुरुष पशुको अपने वरामें नहीं कर 
सकतीं, अतः इन गन्ध आदि आठोंको अतिग्रह कहा है, इसलिए इन्द्रियाँ ग्रह हैं और विषय अतिग्रह 
हैं ) ऐसा श्रृतिमें प्रसिद्ध है । विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, क्योंकि विषय और इन्द्रियोंका सम्पूर्ण व्यवहार 
मनके अधीन है, बुद्धि मनसे श्रेष्ठ है, कारण कि भोग्य समुदाय बुद्धिपर आरूढ होकर मोक्ताके पास 
जाता है । जो “आत्मानं रथिनं ०” ( आत्माको रथी जान ) इस प्रकार रथीरूपसे निर्दिष्ट महान्‌ आत्मा 
है वह बुद्धिसे श्रेष्ठ है, क्योंकि श्र तिमें आत्मशब्द है । मोगकी सामग्री ( बुद्धि आदि ) से भोक्ता उत्कृष्ट 
हो सकता है । स्वामी होनेसे वह महान्‌ मी हो सकता है । अथवा “मनो महान्मति०' ( समष्टि बुद्धि 
मनन शक्ति, माविनिश्चय, व्यापिनी, ब्रह्मा-आत्मा, मोग्य बगेका आश्रय, तात्कालिक निश्चय, कोति- 
शक्ति, नियमन शक्ति, त्रेकालिक निश्चय, संवित्‌-अभिव्यञ्जिका, चित्‌ एवं स्मृति कही जाती 
है ) इस स्सृतिके अनुसार एवं “यो ब्रह्माणं०” ( जो सृष्टिके आरम्भमें ब्रह्माको उत्पन्न करता है ओर 
सत्यानन्दी दीपिका 

& “आत्मानं रथिनं विद्धि’ इस मन्त्रसे रथ रूपककी कल्पनामें अश्‍व आदि रूपसे जिन इन्द्रिय 
आदिका ग्रहण है, उनका ही इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था’ इत्यादि मन्तरमें ग्रहण है, इससे वे ही प्रकृत हैं 
उनका ग्रहण न करनेसे प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रधानका कल्पनारूप दोष प्रसक्त होता है। 
उसके परिहारके लिए अव्यक्त शब्दसे प्रकृत शरीरका ग्रहण करना युक्त है अप्रकृत प्रधानका नहीं । 
“आत्मानं रथिनं विद्धि’ इस पूर्व मन्त्रमें तथा 'इन्द्रियेभ्यः परा द्यार्था’ इस उत्तर मन्त्रमें इन्द्रिय, मन 
और बृद्धि ये शब्द समान हैं और पूवंमन्त्रमें 'विषय' शब्द है एवं उत्तर मन्त्र में अर्थ शब्द है, 
इससे शब्द भेदसे अर्थका भेद नहीं है, इसलिए उत्तर मन्त्रमें अर्थ शब्दसे भी विषयका ही ग्रहण करवा 
चाहिए । इस प्रकार इन दोनों मन्त्रोंकी एक वाक्यता सिद्ध होती है । श्र तिस्थ परत्व शब्द मोक्ता विष- 
यक है, क्योंकि मोग्य समुदाय मोक्ताके लिये होता है, अतः मोक्ता मोग्य समुदायसे महान्‌ और श्रेष्ठ है । 
# मनो महान्मतित्रह्मा०” ( संकल्परूप शक्तिसे हिरण्यगभंकी बुद्धिका नाम मन है, व्यष्टि 
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श्रतेः, या प्रथमज्ञस्य हिरण्यगर्भस्य बुद्धिः सा सर्वासां बुद्धीनां परा प्रतिष्ठा । सेह महा- 
नत्मेत्युच्यते। सा च पूवत्र बुद्धिश्रहणेनंच गृहीता सती हिरुगिहोपदिइयते; तस्या 
अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः। एतस्नस्तु पक्षे परमात्मविषयेणेब परेण 
पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो ग्रहणं द्रष्टव्यम्‌; परमार्थतः परमात्मविज्ञानात्मनोमेंदा- 
भावात्‌ । तदेवं शरीरमेचेकं परिशिष्यते। इतराणीन्तद्रियादीनि प्रकृतान्येच परमपद दि 
दर्शायिषया समनुक्रामन्परिशिष्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तशाब्देन परिशिष्यमाणं प्रकृतं शरीरं 
दशयतीति गम्यते। इारीरेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य ह्यविद्यावतो भोक्तः 
शरीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगात्मत्रह्माचतिरिह 
विवक्षिता । तथा च 'एष सचणु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते । इश्यते त्वग्रयया बुद्धया सूक्ष्मया 
सूक्ष्मदर्शिमिः ॥' (का० २।३।१२) इति वैष्णवस्य परमपदस्य दुरवगमत्वसुक्त्वा तद्वगमार्थ 
योगं दर्शयति--'यच्छेट्टाङमनसी प्राज्ञस्त्यच्छेज्ज्ञान आत्मनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्य- 
च्छेच्छान्त आत्मनि ॥' ( का० १।३।१३ ) इति । एतदुक्त भवति--वाचं मनसि संयच्छेत्‌ 
जो उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्माव करता हे ) इस श्रुतिके अनुसार प्रथम उत्पन्न हुए हिरण्यगभकी 
जो बुद्धि है, वह सम्पूण बृद्धियोंकी परम प्रतिष्ठा है, वही यहाँ महानु आत्मा है, ऐसी कही जाती है। 
पहले मन्त्र ( आत्मानं रथिनं विद्धि ) में पठित बुद्धि शब्दके ग्रहणसे वह गृहीत होनेपर मी यहां 
पृथक्‌ उपदिष्ट है, क्योंकि उसमें मी अस्मदादि बुद्धियोंकी अपेक्षासे परत्व उपपन्न है । परन्तु इस पक्षमें 
अन्तिम आनेवाले परमात्मविषयक पुरुषशाब्दके ग्रहणसे ही रथी आत्माका ग्रहण समझना चाहिए । 
कारण कि परमाथंसे परमात्मा और विज्ञानात्मामें कोई भेद नहीं हें। इस प्रकार उनमें केवल एक 
शरीर ही शेष रह जाता है । यहाँ ऐसा ज्ञात होता है कि परम पदको दिखलानेकी इच्छासे पुव मन्त्रमें 
पठित अन्य इन्द्रिय आदिका अनुक्रमसे ग्रहण करती हुई कठ श्रुति यहाँ अवशिष्ट अन्तिम अव्यक्त 
दब्दसे परिशिष्ट प्रकृत शरीरको ही दिखलाती हे । अतः शरीर, इन्द्रिय, मन, वृद्धि, विषय और 
वेदनासे सम्बद्ध अविद्यावान्‌ भोक्ताके शरीर आदिकी रथ आदिके साथ साद्य कल्पनाके द्वारा 
संसार गमन और मोक्ष प्राप्तिका निरूपणकर प्रत्यगात्माका ब्रह्म रूपसे ज्ञान कराना ही यहाँ विवक्षित है। 
और इसीप्रकार “एष सर्वघु०' ( सम्पूर्ण भतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, यह तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषों द्वारा अपनी तीब्र एव सुक्ष्म बृद्धिसे ही देखा जाता हे अर्थात्‌ वे ब्रह्माकार वृत्तिसे 
साक्षात्कार करते हैं ) इसप्रकार विष्णुके परम पदकी दुविज्ञेयता कहकर उसके ज्ञानके लिए 'यच्छे- 
द्वाङमनसी० ( विवेकी पुरुष वाक्‌ इन्द्रियका मनमें लय करे, उसका प्रकाशस्वरूप बुद्धिमें लय करे, 
वृद्धिको महान्‌ आत्मामे लीन करे और उसको शान्त आत्मामें नियुक्त करे) इस प्रकार यह श्रुति योगको 


दिखलाती है । इसका तात्पर्यं यह है-वाणीका मनमें लय करे अर्थात्‌ वाणी आदि बाह्य इन्द्रियोंके 
व्यापारका त्यागकर केवल मनरूपसे अवस्थित रहे । विषयविकल्पाभिमुख मनका -मी विकठ्पसम्बन्धी 


दी-दीपिका 
मनोंमें व्याप्त होनेसे. महान्‌ है, सन्देह निवृत्तिका कारण होनेसे मति है, महत्त्ववाली होनेसे ब्रह्मा है, 


भोग्य समुदायका आश्रय होनेके कारण नगरी है, निइचायात्मक होनेसे बृद्धि है, कीति शक्तिवाली 
होनेसे ख्याति है, नियमन शक्ति होनेसे ईश्वर है, लोकमें सर्वोत्कृष्ट ज्ञानस्वरूप होनेसे प्रज्ञा है, पदार्थो 
की अमिव्यञ्जिका होनेसे संवित्‌ है, चैतन्य प्रधान होनेसे चिति है, ज्ञात सर्वार्थंका अनुसंधान करनेसे 
स्मृति है, इसश्रकार विद्वानों द्वारा कही जाती है ) इस प्रकार श्रुति एवं स्मृतिमें प्रसिद्ध हिरण्यगमंकी 


बृद्धिको महान्‌ आत्मा शब्दसे ग्रहण किया गया है । उसका ग्रहण करनेसे मी श्रुति समन्वित होती है । 
इसप्रकार प्रकरण और परिदोषसे अव्यक्त दाब्दसे शरीरका ग्रहण करना चाहिए । सांख्य स्मृति कल्पित 
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वागादिवाहो न्द्रियव्यापारमुत्सुज्य मनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकल्पाभिमुखं 
विकल्पदोषदशनेन ज्ञानशब्दोदितायां बुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌। तामपि 
बुद्धि महत्यात्मनि भोक्तयंत्रयायां वा बुद्धो सृक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌। महान्तं त्वात्मानं 
शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिष्ठापयेदिति च । तदेचं 
पूर्वापरालोचनायां नास्त्यत्र परपरिकल्पितस्य प्रधानस्यावकाशः ॥१॥ 

सूक्ष्म तु तदहत्वात्‌ ॥२॥ 

पद्च्छेद्‌--सूक्ष्मम्‌ , तु, तदहंत्वात्‌ । 

सूज्राथे- ( सूक्ष्मम्‌ ) स्थूल शरीरके आरम्मक सूक्ष्मभूत ( सूक्ष्म शरोर ) का अव्यक्त शब्दसे 
ग्रहण है, ( तदहंत्वात्‌ ) क्योंकि वे अव्यक्त शब्दके योग्य हें । ( तु ) शब्द शङ्का निवृत्त्यर्थं है । 

48 उक्तमेतत्प्रकरणपरिशोषाभ्यां शारीरमव्यक्तशाब्दं न प्रधानमिति । इदमिदानीमा- 
शाङ्कयते-कथमव्यक्तदाब्दार्हत्वं शारीरस्य ? यावतः स्थू लत्वात्स्पष्टतरमिदं शरीर व्यक्त 
शब्दार्हमस्पष्टवचनस्त्वव्यक्तशब्द इति। अत उत्तरमुच्यते--सुक्ष्मं त्विह कारणात्मना 
शारीरं विवक्ष्यते; सक्ष्मस्याव्यक्तदान्दार्हत्वात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शरीर न स्वयमव्यक्त- 
शब्द्महति, तथापि तस्य त्वारम्भकं भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहेति । प्रकृतिशब्दश्व विकारे 
हष्टः। यथा “गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌ ( ऋ० सं० ९।४६।४ ) इति। श्रुतिश्च-- वद्धेद॑ तह्य॑ग्या- 
कृतमासीत्‌’ ( बृ० १।४।७ ) इतीदमेव व्याङुतनामरूपविभिन्नं जगत्प्रागचस्थायां परित्यक्त- 
व्याङतनामरूपं बीजशक्त्यवस्थमब्यक्तशब्दयोग्यं दशयति ॥२॥ 


दोष दशंनसे ज्ञानशब्दसे कथित निश्चयात्मक बुद्धिमें लय करे । उस बृद्धिका भी महानु-आत्मा भोक्तामें 
अथवा समाधिके परिपाकसे उत्पन्न बुद्धिमें अधिक सूक्ष्मता संपादन द्वारा लय करे । और उस महान्‌ 
आत्माका प्रकरण प्राप्त अन्तिम काष्ठा-अवधि शान्त आत्मा पर ब्रह्ममें लय करे अर्थात्‌ 'में ब्रह्म हूं 


इसप्रकार अभेदरूपसे स्थितिका अनुमव करे । इसप्रकार पूर्वापर वाक्योंकी पर्यालोचना करने पर सिद्ध 
होता है कि पूर्वपक्षी द्वारा परिकल्पित प्रधानका यहाँ कोई अवकाश ( स्थान ) नहीं है॥ १॥ 


प्रकरण और परिरोषसे यह कहा गया है कि शरीर अव्यक्त शब्द वाच्य है प्रधान नहीं । अब 
यह आशङ्का होती है कि जब स्थूल होनेके कारण यह शरीर. अतिस्पष्टरूपसे व्यक्त शब्दके योग्य 
प्रतीत हो रहा है तो वह शरीर अव्यक्त शब्दके योग्य केसे हो सकता है? अव्यक्त शब्द तो अस्पष्टका 
वाचक है । सिद्धान्ती-इसके उत्तरमें कहते हैं कि यहाँ अव्यक्त शब्द द्वारा कारणरूप होनेसे सुक्ष्म 
शरीर ही विवक्षित है, क्योंकि सूक्ष्म अभ्यक्त शब्दके योग्य है । यद्यपि यह स्थूल शरीर स्वयं अव्यक्त 
शब्दके योग्य नहीं है, तो भी उसके आरम्मक [ आकाश आदि | सुक्ष्ममत अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। 
प्रकृति शब्द विकार अर्थमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जैसे “गोमिः श्रीणीत मत्सरम्‌? ( गौके विकार 
दूधके साथ सोम रसका मिश्रण करे ) तो उसी प्रकार यहाँ श्रुति मी “तद्धेदं०' ( तब-प्रागवस्थामें यह 
जगत्‌ अव्याकृत-अव्यक्त था .) ऐसा यह परोक्षापरोक्षात्मक व्याकृत भिन्न-भिन्न नाम रूपवाला जगत्‌ 
भी जो कि सृष्टिके पूरव अपने व्याकृत नाम रूपको परित्याग किया हुआ बीजशक्ति रूपं (संस्कार रूप ) 
से अवस्थित रहता है, उसको ही यहाँ श्रुति अव्यक्त शब्दके योग्य दिखलाती हे ॥२॥ 
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प्रधानका नहीं, क्योंकि प्रधान श्रति प्रतिपादित नहीं है । श्र तिका तात्पय तो केवल जीवको ब्रह्मस्वरूप 
प्रतिपादन करनेमें हैं ॥ १॥ | 

# जो वस्तु नेत्र आदि इन्द्रिय द्वारा स्पष्ट प्रतीत होती हो वह व्यक्त और जो स्पष्ट प्रतीत न हो 
वह अव्यक्त कहलाती है । यह स्थूल शरीर तो नेत्र आदि इन्द्रियोसे सबको स्पष्टरूपसे प्रत्यक्ष है, अतः 
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| तदधीनत्वादथवत्‌ ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद- तदधीनत्वात्‌, अथंवत्‌ । 
सूत्राथं--( तदधीनत्वात्‌ ) अव्यक्त ईश्वरके अधीन होनेसे स्वतन्त्र नहीं है, ( अर्थवत्‌ ) 
जगत्‌की उत्पत्तिमें ईश्वरका सहायक होनेसे सार्थक मी है । 
अत्राह- यदि जगदिदमनभिव्यक्तनामरूपं बीजात्मकं प्रागवस्थमव्यक्तशब्दाह- 
मभ्युपगम्येत, तदात्मना च दारीरस्याप्यव्यक्तशब्दाहत्व॑ प्रतिज्ञायेत, स फव तर्हिं 
प्रधानकारणवाद एवं खत्यापद्ेत । अस्येव जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युपग- 
मादिति ।  अत्रोच्यते-यदि वयं स्वतन्त्रां कांचित्पागवस्थां जगतः कारणत्वेनाभ्यु- 
पगच्छेम, प्रसञ्जयेम तदा प्रघानकारणवादम्‌ । परमेश्वराघीना त्वियमस्माभिः प्राग- 
वस्था जगतोऽभ्युपगम्यते, न स्वतन्त्रा । सा चावर्‍्याभ्युपगन्तव्या । अर्थवती हि सा। 
न हि तया विना परमेश्वरस्य स्रष्टुत्वं सिद्ध थति; शक्तिरहितस्य तस्य प्रवृत्यनुपपत्तेः । 
मुक्तानां च पुनरनुत्पत्तिः! कुतः? विद्यया तस्या यीजाक्तेदाह!त्‌। अविद्यात्मिका हि 
le Nl “2 जलन सके 


यहाँ पूर्वपक्षी कहते हैं--अनभिव्यक्त नामरूप वाला, पूर्वावस्थामें स्थित बीजात्मक यह जगत्‌ 
यदि अव्यक्त शब्दके योग्य माना जाय और उसरूपसे शरीरमें भी अव्यक्त शब्दकी प्रयुक्तिकी प्रतिज्ञा की 
जाय तो ऐसा माननेसे उसी प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति हो जायगी, क्योंकि सांख्यवादीने इस 
जगतूकी प्रागवस्था ( कारणवस्था ) को ही प्रधानरूपसे स्वीकार किया है। सिद्धान्ती--इस विषयमे 
कहते हैं---यदि हम जगत्के कारणरूपसे. किसी एक स्वतन्त्र ध्रागवस्थाको स्वीकार करें तो हम प्रधान 
` कारणवादके अनुयायी हो सकते हैं, परन्तु हम तो जगतूकी इस प्रागवस्था ( कारणावस्था ) को 
परमेश्वरके अधीन स्वीकार करते हैं, स्वतन्त्र नहीं, वह तो अवश्य स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि 
वह प्रयोजन वाली है । उसके विना निगुंण निष्क्रिय परमेश्वर त्रश सिद्ध नहीं हो सकता, कारण 
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उसे अव्यक्त नहीं कहा जा सकता । यह पू्वपक्षीका आशय है । सिद्धान्ती--यद्यपि यह ठीक है, तो मी 
काये ओर कारणके अभिन्न होनेसे मूल प्रकृति वाचक अव्यक्त शब्दसे कायं लक्ष्य होता है! जैसे 
'गोमिः श्रीणीत मत्सरम इस उद्धृत श्रुतिसि यह दिखलाया गया है कि प्रकृति वाचक गौ शब्द अपने 
विकार दूधमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है अन्यथा प्रकृति गौके साथ सोम रसका मिश्रण होना असंभव 
है । जैसे यहाँ प्रकृति गौ शब्द समानरूपसे गो और स्व विकार दुघमें प्रयुक्त होता है, वेसे आकाश 
आदि सुक्ष्म भूतात्मक सुक्ष्म शरीर जो स्थूल शरीरका कारण है, उसमें अव्यक्त शब्दका प्रयोग होता है 
तो यहाँ मी प्रकृति वाचक अव्यक्तशब्द समानरूपसे सूकषषमशरीर और स्वविकार स्थूलशरीरमें प्रयुक्त 
होना युक्त है॥ २ ॥ 

# यह जो सुख दुःख मोहात्मक जगत्‌ है, वह सुखदुःखभोहात्मक कारणसे ही उत्पन्न होने 
योग्य है, क्योंकि कायं कारणात्मक होता है। इसमें सुखात्मरकता सत्त्वसे, दुःखात्मकता रजसे और 
मोहात्मकता तमसे है । सत्त्व, रज और तमोमय कारणावस्थाका नाम सांर्यमतमें प्रधान है । जगत्‌- 
की कारणावस्था मायाके स्वीकार करनेसे प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमें माया अनित्य, अनिवंचनीय, मिथ्या और परतन्त्र है, जब कि सांख्यमतमें प्रधान: नित्य 
निवंचनीय, सत्य और स्वतन्त्र हे । कारणावस्था अव्यक्त मायाको हम स्वतन्त्र कारण नहीं मानते 
तो प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति केसे हो सकती है? किन्तु अव्याकृत नामरूपात्मक कारणावस्था 


मायाको हम परमेश्वरके अधीन मानते हैं, बन्ध और मोक्षकी . व्यवस्थाके लिए भी मायाको मानते हैं, 
अन्यथा असङ्ग एक आत्मामें बन्ध मोक्ष व्यवस्था अनुपपन्न है । 
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बीजशक्तिरव्यक्तशान्दनिदइया परमेश्वराश्रया मायामयी महासुषुप्तिः यस्यां स्वरूप- 
प्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः । तदेतदव्यक्ते कचिदाकाशाशाब्दनिर्दिष्म्‌— 
"एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतइच प्रोतइच' ( बु००।८।११ ) इति श्रृतेः । क्चिदक्षरदाब्दो- 
दितम्‌; अक्षरात्परतः परः’ ( मु० २।१।२ ) इति श्रुतेः । कचिन्मायेति सूचितम्‌; 'मायां तु 
प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌' (सवे? ४।१०) इति मन्त्रवर्णात्‌ । अव्यक्ता हि सा माया, 
तर्‍वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यत्वात्‌ । तदिदं “महतः परमव्यक्तम्‌' . इत्युक्तम्‌; अव्यक्तप्रभ- 
वत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्भी बुद्धिमंहान, यदा तु जीवो महान्‌, तदाप्यव्यकताचीनः 
त्वाज्जीवभावस्य महतः परमव्यक्तम' इत्युक्तम्‌ । अविद्या ह्यव्यक्तम्‌ | अविद्यावच्वेनैव 
जीवस्य सर्व; संव्यवहारः संततो वतंते । तञ्चाव्यक्तगतं महतः परत्वमभेदोपचारात्त- 
द्विकारे शरीरे परिकल्प्यते । सत्यपि झारीरवदिन्द्रयादीनां तद्विकारत्वाविशेषे शरीर स्थै- 
वाभेदोपचारादव्यक्तराष्देन ग्रहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वशाब्देरेव गृही तत्वात्परिशिष्टत्वाञ्च 
शारीरस्य । अन्ये तु वर्णयन्ति द्विविधं हि शारीरं स्थूळं सूक्ष्मं च। स्थूलं यदिदमुप- 
लभ्यते। सूक्ष्मं यदुत्तरत्र वक्ष्यते--“तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्रसननिरूपणाभ्याम्‌' 
(३० ३।१।१ ) इतिं। तञ्चोभयमपि दारीरमविशोषात्पूवत्र रथत्वेन संकीतितम्‌ । 
इह तु सूक्ष्ममव्यक्तशब्देन - परिगृह्यते; सक्ष्मस्याव्यक्तराब्दार्हत्वात्‌। तदधीनः 
त्वाच्च बन्धमोक्षव्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌ । यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापा- 


कि शक्ति रहित परमेश्वरमे प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती । मुक्त पुरुषोंके बन्धकी पुनः उत्पत्ति नहीं 


होती, क्योंकि विद्यासे उस बीज शक्तिका नाश (बाध) हो जाता है। अविद्यात्मक यह बीजशक्ति 
अव्यक्तराब्दसे निदि हे, परमेश्‍वरके आश्रित मायामयी एवं महासुषुप्ति है, जिसमें स्वरूप ज्ञानसे 


रहित संसारी जीव सोते हैं । वह अव्यक्त कहींपर “एतस्मिन्नु ( हे गागि ! इस अक्षरमें ही आकाश 
'ओत-प्रोत है ) इस श्रृतिमें आकाश शब्दसे निर्दिष्ट है । और कहीं पर 'अक्षरास्परतः परः० ( सवंभ्रेष्ठ 
अक्षरसे भी उत्कृष्ट है ) इस श्रतिसे अक्षर राब्दसे वणित है। कहीं पर “मायां तु० ( प्रकृतिको तो 
माया जाने और महेश्वरको मायावी ) इस मन्त्रमें माया शब्दसे सूचित है । वह माया अव्यक्त ही है, 
क्योंकि वह सद्रप है अथवा असद्रप है, ब्रह्म से अभिन्न है अथवा भिन्न, इसप्रकार उसका निरूपण 
नहीं किया जा सकता । यदि महत्का अर्थ हिरण्यगभकी बुद्धि हो तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है. 
इसलिए 'महतः परमव्यक्तम' ( महत्से अव्यक्त उत्कृष्ट है ) यहाँ पर वही पूर्वास्था कही गई है । 
यदि महत्‌का अथ जीव हो तो भी जीवभाव अव्यक्तके अधीन होनेसे “महत्से अव्यक्त श्रेष्ठ है? अर्थात्‌ 
अव्यक्तमें जीवसे परत्व कथन युक्त है। निश्चय यह अविद्या अव्यक्त है, अविद्योपाधि युक्त होनेसे ही 
जीवके सब व्यवहार सदा होते रहते हैं । अव्यक्तमें जो महत्से परत्व है उसकी अभेदोपचारसे उसके 


विकार शरीरमें कल्पना की जाती है । यद्यपि शारीरके समान इन्द्रिय आदिमें भी [अव्यक्त] विकारत्व 


समान है, तो मी अमेदोपचारसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ही ग्रहण होता है, क्योंकि इन्द्रिय आदिका 
[ इन्द्रियेभ्यः ] अपने वाचक शब्दसे ही ग्रहण किया गया है। केवल शरीर ही अवशिष्ट है [ अतः 
उसका अव्यक्त दाब्दसे ग्रहण होता है ]। कुछ दूसरे आचार्य तो इस प्रकार वर्णन करते हैं कि शरीर 
दो प्रकारका है स्थूल और सूक्ष्म । [ नेत्र आदिसे ] जो यह उपलब्ध होता है वह स्थूल है और जो 
सुक्ष्म है उसे आगे “तदन्तरप्रतिपत्तो०' इस सूत्रमें कहा जायगा । ये दोनों शरीर समानरूरसे पूवं 
वाक्य (आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु ) में रथरूपसे कहे गय हुँ । | इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था ] 


इस उत्तर मन्त्रमें अव्यक्त शब्दसे केवल सूक्ष्म शरीरका ग्रहण किया | जाता है, क्योंकि पुक्ष्म अव्यक्त 
शब्दके योग्य है । जैसे इन्द्रियोंका व्यापार अर्थो-शव्दादि विषयोंके कधीन होनेसे अर्थामे इन्द्रिय- 


परत्व है, वेसे बन्ध और मोक्ष व्यवहार सूक्ष्म शरीरके अधीन होनेसे उसमे जोवसे परत्व है । 


अघि० १ सू०३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २८९, 


रस्येन्द्रियेभ्यः परत्वमर्थानामिति। # तेसूवेद्वक्तव्यम-अविदोषेण शरीरद्वयस्य पूर्वत्र रथ- 
त्वेन संकीतितत्वात्समानयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सूक्ष्ममेव शरीरमिह ग्रहाते,न पुनः 
स्थूलमपीति। आस्नातस्याथ प्रतिपत्तु प्रभवामः, नाम्नातं पर्यनुयोक्त म्‌। आम्नातं चाव्यक्त- 
पदं सक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शक्नोति, नेतरत्‌; व्यक्तत्वात्तस्येति चेत्‌-न; एकवाक्यताधी- 
नत्वादथंप्रतिपत्तेः न हीमे पूर्वोत्तरे आम्नाते एकवाक्यतामनापद्य कंचिदर्थं प्रतिपादयतः; 
प्रकृतहानाप्रकतप्रक्रियाप्रसङ्कात्‌। न चाकाङ्वामन्तरेणेकवाक्यताप्रतिपत्तिरस्ति। तत्नाविशि- 
छायां शरीर द्वयस्य ग्राह्मात्वाकाह्नायां यथाकाङ्कं संबन्धे ऽनभ्युपगस्यमान एकवाक्यतेव बा- 
चिता भवति,कुत आम्नातस्यारथंप्रतिपत्तिः? # न चेचं मन्तव्यम-दुः शोधत्वात्सक्ष्मस्ये व शरीर 
स्येह ग्रहणं स्थूलस्य तु दष्टबीभत्सतया सुशोधत्वादग्रहणमिति। यतो नैवेह शोधनं कस्यचि- 
द्विवक्ष्यते। न ह्यत्र शोधनविधायि किचिदाख्यातमस्ति। अनन्तरनिदिष्टत्वात्तु कि तद्विष्णोः 
सिद्धान्ती -वृत्तिकारके मतका निराकरण करते है-परन्तु उनसे यह कहना चाहिए कि पूववाक्य 

[ आत्मनं रथिनं विद्धि | में रथरूपसे दोनों शरीरोंका समानरूपसे कथन होनेके कारण दोनोंमें 
प्रकृतत्व परिशिष्टत्व समान है तो यहाँ अव्यक्तशब्दसे केवल सूक्ष्मशरीरका ही ग्रहण क्यों किया जाता 
है और स्थूलका क्यों नहीं ? हम वेदका अथ जानने-प्रहण करनेमें समर्थं हैं परन्तु वेदपर ( ननु नच ) 
नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्त शब्द सूक्ष्मका ही प्रतिपादन कर सकता है स्थूलका नहीं, क्योंकि वह 
व्यक्त है, ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, कारण कि अर्थज्ञान एक वाक्यताके अधीन है । ये 
दोनों पूवं और उत्तर श्रुति वाक्य एक वाक्यता प्राप्त किये विना किसी मी अर्थका प्रतिपादन नहीं कर 
सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अपकृत प्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा अर्थात्‌ अव्यक्त झान्दसे प्रकृत 
स्थूलशरीरका ग्रहण न करना अश्रकृत सूक्ष्म भूतात्मक सुक्ष्म शरीरका ग्रहण करना, यह प्रकृत हानि 
अप्रकृत प्रक्रिया रूप दोष प्रसक्त होगा । ओर आकांक्षाके विना एक वाकयताका बोध नहीं होता । 
उन पूर्वोत्तर वाक्योंमें दोनों शरीरोंकी ग्राह्यत्वाकांक्षा समान होनेपर आकांक्षाके अनुसार सम्बन्ध 
स्वीकार न करें तो एक वाक्यता ही बाधित हो जायगी, तो श्र॒त्यथंका बोध कैसे होगा ? इस प्रकार नहीं 
मानना चाहिए कि अनात्मत्व निश्‍्चयरूप शोधन दुष्कर होनेसे सूक्ष्म शरीरका ही यहां ग्रहण है, नाना 
दोषोंसे दूषित प्रत्यक्ष घृणाका विषय होनेसे अनामत्व निश्चयरूप शोधन सुकर होनेके कारण स्थूल 
शरीरका ग्रहण नहों है, क्योंकि यहाँ प्रकरणमें किसीका शोधत विवक्षित नहीं है, कारण कि यहाँ 
शोधनका विधान करनेवाला कोई क्रियापद नहीं है । विष्णुका परम पद क्या है? (आत्मन रथिनं 
विद्धि) इस वाक्यके अनन्तर निर्दिष्ट होनेसे वही यहाँ विवक्षित है । क्योंकि यह इससे पर है, यह 


के __ सत्यानन्दी दीपिका लि । 
* वाक्योकी परस्पर आकांक्षा होनेसे ही एक वावयता होती है, ओर उससे अथका ज्ञान होता 


है, अन्यथा अर्थबोध नहीं होगा । अतः 'शरीरं रथमेव तु’ इस प्रकृत शरीर द्वयका ग्रहण 'इन्दियेभ्यः 
परा' इस मन्त्रमें किस पदसे है और अव्यक्तशब्दसे क्या ग्राह्य है? इस प्रकार दो आकांक्षाओंके होनेसे 
पूर्वोत्तर वाक्‍्योंमें एक वाक्यता सम्भव है । शरीरशब्दसे प्रकृत दोनों,ही शरीर ग्राह्मरूपसे आकांक्षाओंके 
समान विषय हैं। अव्यक्तशब्दसे दोनों शरीरोंका ग्रहण प्राप्त है । यदि आकांक्षाके अनुसार अन्वय 


स्वीकार न करें, तो अव्यक्तशब्दसे केवल सुक्ष्मथरीरका ग्रहण होगा स्थूलशरीरका नहीं, फिर तो एक 
वाक्यताका बाध हो जायगा । इसलिये अव्यक्तशब्दसे प्रकृत स्थूलशरीर ही ग्राह्य है । 


a #यदि वृत्तिकारके मतसे अव्यक्तशब्दे सूक्ष्म शरीरका भी ग्रहण हो तो हमारी कोई हानि 
नहीं है, क्योंकि अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्मशरीरका ग्रहण करनेपर भी अनुमान निरूपित प्रधानका तो 
अव्यक्तयब्दसे किसी प्रकार मी ग्रहण नहीं हो सकता है ॥३॥ 


२९० त्रह्लसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


परमं पदमितीदमिह विवक्ष्यते | तथाहीदमस्मात्परमिदमस्मात्परमित्युक्स्धा 'पुरुषान्नपरं 
किंचित्‌? इत्याह । सर्वथापि त्वानुमानिकनिराकरणोपपत्त स्तथा नामास्तु,न नः किचिच्छिद्यतेर 
ज्ञयत्वावचनाच ॥ ४ ॥ 
पदच्छेद्‌--ज्ञेयत्वावचनात्‌, च । 
सूजार्थ--इस प्रकरणमें अव्यक्तको ज्ञेय नहीं कहा गया है,, इससे मी इस श्रुतिमें अव्यक्त- 
शब्दसे प्रधानका ग्रहण नहीं है । 
अश्ञेयत्वेन च सांख्येः प्रधानं स्मर्यते गुणपुरुषान्तरज्ञानात्कवल्यमिति वदद्भिः। न 
हि शुणस्वरूपमञ्ञात्वा गुणेभ्यः पुरुष स्यान्तरं शक्यं ज्ञातुमिति। क्कचिञ्च चिभूतिविशेष- 
प्राक्ये प्रधानं ज्ञे यमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाव्यक्त ज्ञे यत्वेनोच्यते। पदमात्रं ह्यव्यक्तशाब्दः। 
नेहाव्यक्तं ज्ञातव्यमुपासितव्यं चेति वाक्यमस्ति। न चानुपदिष्टं पद्ाथज्ञानं पुरुषाथ- 
मिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तशव्देन प्रधानमभिघीयते। अस्माकं तु रथरूप- 
कक्त्ट्तशारीरायनुसरणेन विष्णोरेव परमं पदं दशंयितुमयमुपन्यास इत्यनवद्यम्‌ ॥४॥ 
बदतीति चेन्न प्राशो हि प्रकरणात्‌ ॥५॥ 
पद्च्छेद- वदति, इति, चेत्‌, न, प्राञ्चः, हि, प्रकरणात्‌ । 
सूजाथ- ( वदति ) 'महतः परं ध्रवं निचाय्य’ यह उत्तर वाक्य प्रधानको ज्ञय कहता है 
(इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि "पुरुषान्न पर’ इस आत्मप्रक- 
रणसे ( प्राज्ञो हि ) परमात्मा ही यहाँ ज्ञयरूपसे निदिष्ट है । 
अत्राह सांख्यः-- शियत्वावचनात' इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ? श्रूयते ह्यत्तरत्राव्यक्तशब्दो- 
इससे पर है अर्थात्‌ इन्द्रियोंसे उसके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ट है, इस प्रकार कहकर 'पुरुषान्न० 
.( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है ) ऐसा श्रुति कहती है। सब प्रकारसे अनुमान निरूपित प्रधानका निरा- 
करण उपपन्न होता है । तो मले ऐसा हो, इससे हमारी कुछ भी हानि नहीं है ॥३॥ 
सत्त्व आदि गुण और पुरुषके भेदज्ञानसे मोक्ष होता है, ऐसा कथन करनेवाले सांख्यमतानुयायी 
विद्वान्‌ प्रधानका ज्ञेयरूपसे स्मरण करते हैं, क्योकि सत्त्वादि गुणोंके स्वरूप जाने विना केवल गुणोंसे 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । अणिमा आदि ऐश्वयं प्राप्तिके लिए प्रधान ज्ञेय है, ऐसा भी 
कहीं कहीं स्मृतिमें कहते हैं । परन्तु [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] इस मन्त्रमें अव्यक्तको ज्ञेयरूपसे नहीं कहा 
है, यहाँ अव्यक्तशब्द केवल एक पद है। अव्यक्त ज्ञातव्य है वा उपासितव्य है, यहाँ कोई ऐसा विधायक 
वाक्य नहीं है । और अनुपदिष्ट पदार्थज्ञान पुरुषार्थ है ऐसा नहीं जाना जा सकता। इससे भी 
श्र ति अव्यक्तशब्दसे प्रधानका अभिधान नहीं करती, हमारे मतमें तो रथके साहृस्यसे कल्पित शरीर 


आदिका अनुसरणकर विष्णुका ही परम पद दिखलानेके लिए यह उपन्यास है, इस प्रकार कोई 
दोष नहीं है ॥ ३॥ 


यहाँ सांख्य कहते हैं--'ज्ञेयत्वावचनात' यह हेतु असिद्ध है, क्योंकि 'अशब्दमस्पशंम०' 

( जो अशब्द, अस्पशं, अरूप, ऋयय, रसहीन, नित्य तथा गन्धरहित है । जो अनादि, अनन्त, महत्‌- 
सत्यानन्दी दीपिका 

«प्रधान श्रू ति-तात्पयंका विषय न होनेसे ज्ञेय नहीं है और अव्यक्तशब्द वाच्य भी नहीं है। 

परन्तु शरीर मी तो ज्ञेयरूपसे पठित नहीं है तो उसका यहाँ ग्रहण क्यों किया जाता है? हमारे मतमें 


तो केवल विष्णुपद ज्ञेय है, उसके दर्शनके लिए अव्यक्तशब्दस स्थलशरीरका ग्रहण करनेमें कोई 
दोष नहीं है ॥४॥ 


अचि० १ सू० ६ | भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित २९१ 


दितस्य प्रधानस्य ज्ञेयत्ववचनम--'अशव्दमस्पशमरूपमब्ययं तथाऽरसं नित्यमगन्धवच्च यत्‌ ! 
अनाद्यनन्तं भहतः पर ध्रवं निचाय्य तं रूत्युमुखात्परमुच्यते ॥' ( का० २।३।१५ ) इति । अत्र हि 
याडं शब्दादिहीनँ प्रधानं महतः पर स्मृतो निरूपितम्‌, तादशमेव निचाय्यत्वेन निदि ष्टम्‌, 
तस्मात्प्रधानमेवेदम्‌, तदेव चाव्यक्तदाब्दनिदिष्टमिति। अत्र ब्रमः-नेह प्रधानं निचाय्यत्वेन 
निदिष्टम्‌ । प्राज्ञो हीह परमात्मा निचाय्यत्वेन निर्दिष्ट इति गम्यते। कुतः ? प्रकरणात्‌ । 
प्राज्ञस्य हि प्रकरणं विततं वतते; पुरुषान्न परं किंचित्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः इत्यादिनिद श्यात्‌, 
एष सवेषु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते’ इति च दुर्शातत्ववचनेन तस्येच ज्ञेयत्वाकाङ्खणाठ । 
“यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञ इति च तज्ज्ञानायंव वागादिखंयमस्य विहितत्वात्‌, मत्युमुखप्रमोक्ष- 
णफलत्वाञ्च। नहि प्रधानमात्रं निचाय्य सृत्युमुखात्प्रमुच्यत इति सांख्येरिष्यते। चेतनात्म- 
विज्ञानाद्धि मृत्युमुखात्प्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः। सवषु वेदान्तेषु प्राज्ञस्येवात्मनोऽ- 
शब्दादि घरमत्वमभिळप्यते । तस्मान्न प्रधानस्यात्र ्ञेयत्वमव्यक्तशाब्दनिदिष्टत्वं वा ॥५॥ 


त्रयाणामेव चवमुपन्यासः प्रशनश्च ॥ ६ ॥ 
पदच्छेद त्रयाणाम्‌, एव, च, एवम्‌, उपन्यासः, प्रइनः, च । 
सूत्रार्थ-( एवम्‌ ) पूवं और उत्तर वाक्योंके पर्यालोचनसे ( त्रयाणामेव ) अग्नि, जीव और 
परमात्मा इन तीनोंका ही ( उपन्यास ) वक्तव्यरूपसे उपन्यास है । ( प्रश्नश्च ) और प्रश्न भी उनके 
विषयमें है, इसलिए प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्प नहीं है । 
क इतश्च न प्रघानस्याव्यक्तरव्दवाच्यत्वं ज्ञेयत्वं चा । यर्मात्त्रयाणामेव पदार्थाना- 
मग्निज्ञीवयपरमात्मनामस्मिन्ग्रन्ये कठवली षु वरप्रदान सामर्थ्याद्वक्तव्यतयोपन्यासो दर्यते। 


से पर, निश्चल है उस तत्त्वका ज्ञान प्राप्तकर पुरुष मृत्युमुखसे छूट जाता है ) इस उत्तरवाक्यमें 
अव्यक्तशब्दसे प्रतिपादित प्रधानका ज्ञेयरूपसे कथन है। सांख्यस्मृतिमें शब्द आदि रहित महतूसे 
पर प्रधानका जैसा निरूपण है वेसा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे निर्देश है। इसलिए यह प्रधान ही है और 
वही यहाँ [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] अव्यक्तशब्दसे निर्दिष्ट है। सिद्धान्ती--यहाँ हम कहते हैं--इस 
मन्त्र [ 'अशब्दमस्पशंम' ] में प्रधान ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट नहीं है, किन्तु प्राज्ञ परमात्मा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे 
निदिष्ट है ऐसा ज्ञात होता है । किससे ? इससे कि उसका प्रकरण है । प्राज्ञका ही विस्तृत प्रकरण चला 
हुआ है, “पुरुषान्न' ( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है, वह परम सीमा है वह परम गति है ) इत्यादि निर्देश 
है । 'एष सवधघु०' ( सम्मूणं भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता ) इस प्रकार दुर्झानत्व 
कथनसे उसकी ही ज्ञयरूपसे आकांक्षा होती है, तथा 'यच्छेद्दाङमनसी०' ( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें 
लय करे ) इस प्रकार उसके ज्ञानके लिये हो वाणी आदिके संयमका विधान किया है, मृत्युमुखसे 
छुटकारा पाना ही ज्ञानका फल है । परन्तु सांख्योंने यह स्वीकार नहीं किया कि केवल प्रधानके ज्ञानसे 
मृत्युमुखसे मुक्त होता है वे तो यह स्वीकार करते हैं कि चेतन आत्म।के ज्ञानसे ही मृत्युमुखसे मुक्त 
होता है। सम्पूणं वेदान्तोंमे प्राज्ञ परमात्मामें ही अशब्दत्व आदि धर्मोका कथन है। इसलिए यहाँ प्रधान 
न ज्ञय है और न अव्यक्तशब्दसे निदिष्ट ही है॥ ५॥ 

और इस कारणसे भी प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है, क्योंकि वर प्रदान 
सामथ्यंसे इस कठवल्लो ग्रन्थमें वक्तव्यरूपसे अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीन पदार्थोका ही 

| सद्यानन्दी-दीपिका 

& इस कठवल्ली ग्रन्थमें प्रधानके विषयमें न प्रश्‍न है और न उत्तर ही, इससे भी प्रधान 

अव्यक्तशब्द वाच्य नहों है। इसी बात को “तन्रयाणामेव” इस सूत्रसे भगवानु सूत्रकार दिखलाते हैँ । 


२९२ त्रझसूत्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


तद्विषय एव च प्रइनः। नातोऽन्यस्य प्रश्‍न उपन्यासो वाऽस्ति। तत्र तावत्‌ “स त्वमभिंस्वग्य- 
मध्येषि रत्यो प्रत्रूहि तं श्रद्दधानाय मह्यम्‌' ( का० १।१।१३ ) इ त्यग्निचिषयः प्रदनः । येयं प्रते 
विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीव्येके नायमस्तीति चेके । एतद्वियामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
( का० १।१।२० ) इति जीवविषयः प्रहनः । 'अन्यत्र धर्मादन्यत्नाधर्माद्न्यत्रास्मास्कृताङृतात्‌ । 
अन्यन्न भूताञ्च-भच्याञ्च यत्तत्पश्यसि तद्वद्‌ ॥' ( का० १३२।१४ ) इति परमात्मविषयः । प्रति- 
वंचनमपि 'लोकादिमस्िं तमुवाच तस्मे या इष्टका यावतीर्का यथा वा ।' (का० १।१।१५) इत्यग्निः 
विषयम्‌ । हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुह्यं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा सवति गौतम ॥ 
योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथाश्रुतम्‌’ (का० २।५।६,७) 
इति । व्यवहितं जीवविषयम्‌ । “न जायते भ्रियते वा विपश्चित्‌? ( का० १।२।१८. ) इत्यादिबह- 
प्रपञ्चं परमात्मविषयम्‌। नेवं प्रधानविषयः प्रदनोऽस्ति; अएष्टत्वा च्चानुपन्यसनीयत्वं तस्येति। 
अत्राह--योऽयमात्मविषयः प्रदनो येयं प्रेते विचिकित्सा मञुष्येऽस्तीति, कि स एवायम 
'अन्यन्न धर्मादन्यत्राधर्मात' इति पुनरनुक्रष्यते, किवा ततोऽन्यो ऽयम पूर्वः प्रश्न उत्थाप्यत इति। 
६ किचातः स एवायं प्रदन; पुनरनुङृष्यत इति यद॒च्येत, दव योरात्मविषययोः प्रश्नयो रेकता- 


उपन्यास देखा जाता है और तद्विषयक ही प्रश्‍न है, इससे अन्यका प्रश्‍न अथवा उपन्यास नहीं है । 
उनमेंसे 'स स्वमझि०? ( नचिकेता- हे मृत्यो ! तुम स्वगके साधन भूत अग्निको जानते हो, सो मुझ 
श्रद्धारूके प्रति उसका वर्णन करो ) यह अग्निविषयक प्रश्‍न है । ययं प्रेते०' ( मृतक मनुष्यके विषयमें 
जो यह सन्देह है--कुछ लोग कहते हैं कि देह आदि संधातसे अतिरिक्त देहान्तर सम्बन्धी आत्मा 
है, कुछ एक कहते हैं कि इस प्रकारका आत्मा नहीं है, तुमसे उपदेशको प्राप्त हुआ मैं इसे जान 
सके वरोंमें शेष यह तीसरा वर है ) यह जीवविषयक प्रश्‍न है । अन्यन्न धर्माद०' ( जो धमंसे भिन्न, 
अधमसे भिन्न, कार्य-कारणसे अन्य, भूत, भविष्यत्‌ एवं वतंमानसे अन्य है ऐसा तुम जिसे देखते 
हो उसे मुझसे कहो ) यह परमात्मविषयक प्रश्‍न हे । प्रतिवचन भी “लोकादिमझि०' ( तब यमराजने 
लोकोंके कारणभूत उस अग्निका तथा उसके चयन करनेमें जसे ओर जितनी इटे होती हें और जिस 
प्रकार स्थण्डिलमें उसका चयन किया जाता है उन सबका नचिकेताके प्रति वर्णन कर दिया ) यह 
अग्नि विषयक उत्तर है । 'हन्त त इद०' ( हे गोतम ! अब मैं फिर भी तुम्हारे प्रति उस गुह्य और 
सनातन ब्रह्मका वर्णन करूँगा, तथा [ ब्रह्माको न जाननेसे | मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जसा हो 
जाता है [ वह मी बताऊंगा ] । अपने कर्म और ज्ञानके अनुसार कितने देही तो शरीर धारण 
करनेके लिये किसी योनिको प्राप्त होते हैं ओर कितने ही स्थावर-मावको प्राप्त हो जाते हैं ) यह 
व्यवधानसे [ अविद्यासे आच्छादित ] जीव विषयक उत्तर है। “न जायते०? ( यहं विद्वान्‌ न उत्पन्न. 
होता है न मरता है ) इत्यादि बहुत विस्तृत परमात्मा विषयक प्रतिवचन है । इस प्रकार प्रधान 
विषयक प्रश्‍न नहीं है । अपृष्ट होनेसे उपन्यासके योग्य भी नहीं है। यहाँ पूर्वपक्षी कहते हैं--“येयं 
प्रेते०' यह जो आत्मविषयक प्रश्‍न है, कया उसकी “अन्यत्र घर्माद०' यहाँ पुनः अनुवत्ति है अथवा 
उससे अन्य यह अपूर्व-नवीन प्ररत उठाया जाता है? इससे प्रकरणमें क्या आया ? [ येयं प्रेते ] 
उस प्रश्नको [ अन्यत्र धर्माद ] इसमें अनुवृत्ति है, ऐसा यदि कहो, तो आत्मविषयक दो प्ररनोंमें 
अभेद होनेसे अग्नि विषयक ओर आत्मविषयक इस प्रकार दो ही प्रश्‍न होते हैं, अतः ऐसा नहीं कहना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
## यमराज और नचिकेताके संवादरूप वाक्योंकी प्रवृत्तिसे यही सिद्ध होता है कि 'येयं प्रते०' 
“अन्यत्र धर्माद्‌ ०' इन दोनों मन्त्रोंमें आत्मविषयक एक ही प्रश्‍न है दो नहीं, जिसके आधारपर प्रधान 
विषयक नवीन प्रश्‍नकी कल्पनाकी जाय । अतः यहाँ प्रधानका अवकाश नहीं है । 


अघि० १ सू० ६]  भाषांनुवादे-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९३ 


पत्तेरग्रिविषय आत्मविषयश्च द्वावेव प्रद्नवित्यतो न वक्तव्यं तयाणां प्रश्नोपन्यासाविति । 
अथान्योऽयमपूवः प्रश्‍न उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथैव वरप्रदानव्यतिरेकेण प्रश्‍नकल्प- 
नायामदोषः, एवं प्रइनव्य तिरेकेणापि प्रचानोपन्यासकद्पनायामदोषः स्यादिति। अत्रो- 
च्यते-नैवं वयमिह घरप्रदानव्यतिरेकेण प्रश्‍नं कंचित्कत्पयाम::वाक्यो पक्रमसामर्थ्यात्‌। वर- 
प्रदानोपक्रमा हि मृत्युनचिकेतःसंवादरूपा वाक्‍्यप्रवृत्तिरासमात्तः कठवलीनां लक्ष्यते । 
४ सृत्युः किल नचिकेतसे पित्रा प्रहिताय त्रीन्वरान्प्रददौ । नचिकेताः किल तेषां प्रथमेन 
बरेण पितुः सोमनस्यं चव, द्वितीयेनाञ्चिविद्याम्‌, तृतीयेनात्मविद्याम्‌, 'येथ प्रेत’ इति वराणा- 
मेष वरस्तृतीयः? (का० १।१।२० ) इति लिङ्गात्‌ । तत्र यद्यन्यत्र धर्मादित्यन्यो ऽयमषू्वः प्रश्न 
उत्थाप्येत, ततो वरप्रदानञ्यतिरेकेणापि प्रश्नकल्पनाद्वाक्यं बाध्येत । ननु प्रष्टव्यभेदादपूर्वो ऽ- › 
यं प्रश्‍नो भवितुमहति । पूर्वा हि प्रश्‍नो जीवविषयः; येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्साभिधानात्‌ ! जीवश्च घर्मादिगोचरत्वान्नान्यत्र घर्मादिति प्रश्‍नमर्हति । 
प्राज्ञस्तु धर्मायतीतत्वादन्यत्र धर्मादिति प्रश्नमहंति। प्रश्नच्छाया च न समाना लक्ष्यते; 
ूर्वस्यास्तित्वनारितत्वविषयत्वा दुत्तरस्य धर्मादयतीतवस्तुविषयत्वात्‌। तस्मातत्य भिन्नाना- 


चाहिए कि तीन पदार्थ विषयक ही प्रश्‍न और उपन्यास है । ऐसा यदि कहो कि यह अपूवं प्रश्‍न उठाया 
जाता है तो जैसे वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रश्‍नकी कल्पनामें [ तुमको ] दोष नहीं है, वेसे ही प्रश्‍नके 
विना मी प्रधानके उपन्यासकी कल्पनामें हमें दोष नहीं है । इस पर सिद्धान्ती कहते--यहाँ हम इस 
प्रकार वर प्रदान के अतिरिक्त किसी मी प्रश्‍नकी कल्पना नहीं करते, क्योंकि वाक्र्यके उपक्रमकी सामथ्यं 
ही ऐसी है । वर प्रदान से लेकर कठवल्लीकी समाप्ति पर्यन्त यमराज और नचिकेताकी संवादरूप 
वाक्यप्रवृत्ति ऐसी ही लक्षित होती है । पिता द्वारा भेजे हुए नचिकेताको यमराज ने तीन वर दीये । 
उनमेंसे प्रथम वरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता माँगी, द्वितीयसे अग्निविद्या और तृतीयसे आत्म- 
विद्या, क्योंकि 'येयं प्रेते' और 'वराणामेष' ऐसा श्रुति लिङ्ग है। उनमें “अन्यत्र धर्मात यदि यह 
नवीन प्रश्‍न उठाया जाय तो वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रश्‍नकी कल्पना होनेसे उपक्रम वाक्यका वांध 
हो जायगा । परन्तु | जीव और ईश्वर रूप ] प्रष्टव्य पदार्थ के भेद होनेसे [ 'अन्यत्र धर्मात्‌? ] यह प्रश्न 
नवीन हो सकता है । पूवं प्रश्न जीव विषयक है, क्योंकि 'येयं प्रेते” इस मन्त्रमे मृतक मनुष्यके 
विषयमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है इस प्रकारकी शङ्काका अभिधान है। और 
जीव धमं आदिका आश्रय होनेसे 'अन्यत्र धर्मात्‌, इस प्रश्‍नके योग्य नहीं है। प्राज्ञ तो धर्मादिसे 
अतीत होनेके कारण “अन्यत्र धर्मात्‌' इस प्रश्‍नके योग्य है। [ केवळ प्रष्टव्य भेदसे प्रश्नका भेद नहीं 
है | किन्तु दोनों मनत्रंमें प्रन साइश्य मी समान लक्षित नहीं होता, क्योंकि 'येयं प्रेते' यह पूवं प्रदन 
अस्ति तथा नास्ति ( है या नहीं है) विषयक है और “अन्यत्र धर्मात्‌? यह उत्तर प्रश्न धर्मादि अतीत 
वस्तु विषयक है । अतः पृव॑मन्त्रमें प्रतिपादित वस्तुके उत्तर मत्त्रमें प्रत्यमिज्ञान के अमाव होनेसे प्रब्नोंमें 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

बै पूवपक्षी--जीव विषयक प्रश्‍नमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है, यह संशय 
और धमं आदिका आश्रयत्व प्रतीत होता है और परमात्मा धर्मादे से अतीत है, इस प्रकार प्रष्टव्यके 
भेदसे प्रइनोंका परस्पर भेद है । किश्च 'येयं प्रेतेण” और “अन्यत्र धर्माद०' इन दोनों मन्त्रोमें प्ररनोंके 
साहर्यके अमावसे भी प्रश्‍नोंका भेद है । इससे पिताकी प्रसन्नता, अग्निविद्या, जीवविद्या और -परमात्म- 


विषयक विद्या इन चार प्रश्‍नोंकी कल्पना करनी पड़ेगी, तदनुसार उत्तर मी चार होंगे, ऐसा माननेखे 
उपक्रम वाक्यका बाध होगा । जसे यहाँ नवीन चतुर्थ प्रश्‍नंकी कश्पनाकी गई है, वसे हम मी प्रधानकी 
सिद्धि मानते हैं । सिद्धाम्ती--“जीवप्राज्ञयोः’ आदिसे समाधान करते है । 


२९७ त्रसू त्र-शाङड्कगरभाष्यं अ० १ पा० ४ 


भावार्प्रश्‍नभेदः । न पूर्वस्यैवोत्तरत्रानुकघणमिति चेत्‌-न; जीवप्राशयोरेकत्वाभ्युपगमात। 
भवेत्प्र्टव्यमेदा्प्रश्नभेदो यद्यन्यो जीवः प्राज्ञात्स्यात्‌ । न त्वन्यत्वमस्ति । तच्वमसीत्यादि 
श्रत्यन्तरेभ्यः । इह च अन्यात्र धर्मात! इत्यस्य प्रश्‍नस्य धतिवचनं न जायते भ्रियते वा 
विपश्चित्‌? इति जन्ममरणप्रतिषधेत् प्रतिपाद्यमानं शारीरपरमेइवरयोरभेदं दशंयति। सति 
हि प्रसङ्गे प्रतिषेधो भागी भवति। प्रसङ्गश्च जन्मरणयोः शरीरसंस्पर्राच्छारीरस्य भवति न 
परमेश्वरस्य । तथा-'स्वप्नान्त जागरितान्तं चोमौ येनानुपञ्यति। महान्त विभुमात्मानं मत्वा धीरो 
न शोचति ॥ ( का» २।४।४ ) इति स्वप्नज्ञागरितहशो जीवस्येव महत्वविभुत्वविशेषणस्य 
मननेन शोकविच्छेदं दरायन्न प्राज्ञादन्यो जीव इति दर्शयति। प्राशविश्ञान(द्धि शोकविच्छेद 
इति वेदान्तसिद्वान्तः । # तथाऽग्रे- यदेवेह तदमुत्र यदसुत्र तदन्विह। मृत्योः स श्ृत्युमाप्नोति य 
इह नानेव पश्यति॥” (का > २।४।१०) इति जोवप्राज्ञभेदरष्टिमपवदति । तथा जीवविषयस्या- 
स्तित्वचास्तित्वप्रइनस्यानन्तरम्‌ “अन्यं वरं नचिकेतो वृणीष्व’ इत्यारभ्य मृत्युना तेस्तेः कामैः 
प्रलोभ्यमानोऽपि नचिकेता यदा न चचाछ, तदेनं सृः्युरभ्युदयनिः ध्रेयसविभागप्रद दानेन 
बिद्याविद्याविभागप्रदरनिन च 'विद्यामीष्सिनं नचिकेतसं मन्ये न त्वा कामा बहवोऽलोलुपन्त” 
परस्पर भेद है, ऐसा यदि कहो कि पूवं प्रइनकी उत्तर वाक्यमें अनुवृत्ति नहीं है, तो यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि जीव और प्राज्ञमें एकत्व स्वीकार किया गया है, यदि जीव प्राज्ञसे अन्य होता तो 
प्रश्व्यके भेदसे प्रश्नका भेद होता, परन्तु “तत्वमसि” इत्यादि अन्य श्रतियोसे यह सिद्ध होता है कि 
दोनोंमें भेद नहीं है, यहाँ मी “अन्यत्र धमात्‌ ' इस प्रइनका “न जायते भ्रियते०' (विद्वान न जन्मता है 
न मरता है) इस प्रकार जन्म-मरणके प्रतिषेधसे प्रतिपाद्यमान प्रतिवचन जीव ओर परमेश्व 
अभेद दिखलाता है । जन्म-मरणका प्रसङ्ग होनेपर ही प्रतिषेव युक्त होता है । शरीरके साथ सम्बन्धके 
होनेसे जीवात्मामें जन्म-मरणका प्रसङ्ग होता है परमेश्व रमें नहीं होता । उसी प्रकार 'स्वप्रान्त जागरि- 
तान्तं०' ( जिसके द्वारा स्वप्नमें प्रतीत. होदेवाले तथा जाग्रत्‌में दिखाई देनेवाले दोनों प्रकारके पदार्थों 
को देखता है उस महान्‌ और विभु आत्माको जानकर बुद्धिमान्‌ पुरुष शोक नहीं करतां ) इस प्रकार 
स्वप्न और जाग्रत्‌ पदार्थोको देखनेवाले महत्त्व एवं विभ्रु्व विशिष्ट जीवके चिन्तनसे हो श्योककी 
अत्यन्त निवृत्ति दिखळाते हुए यमराज प्राज्ञ-परमात्मासे जीव भिन्न नहीं है ऐसा दिखलाते हैं। यह 
वेदान्त सिद्धान्त है कि प्राजके विज्ञानसे ही शोकका नाश होता है। उसी प्रकार आगे 'यदेवेह०' ( जो 
तत्त्व इस-देहेन्द्रिय संघातमें भासता है वही अन्यत्र-देहादिसे परे मी है और जो अन्यत्र है बही इसमें 
है । जो मनुष्य इस तत्त्वमें नानात्व-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको-जन्म मरणको प्राप्त होता है ) 
इस प्रकार यह मन्त्र जीव और प्राज्ञमें भेदहष्टिका निषेध करता हे । इस प्रकार नचिकेताके जीव 
विषयक अस्तित्व, नास्तित्व ( है, नहीं हे ) प्रश्‍नके अनन्तर “अन्य वरं०' ( हे नचिकेता ! आत्मविषयक 
वरको छोड़कर अन्य वर मांगो ) ऐसा आरम्मकर यमराजद्वारा पुत्र दारा आदि अनेक तत्‌ तत्‌ कामना- 
ओंसे अत्यन्त प्रलोमित किया गया भी नचिकेता जब अपने वरसे विचलित न हुआ तब धमं राजते अभ्युदय 
और मोक्षके विमाग-भेदके प्रदशंनसे तथा विद्या ओर अविद्याके विभागके प्रदशनसे “विद्याभीप्सिनं०' 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
% यदि जीव परमेश्वरसे भिन्न होता तो 'येयं प्रेते' इस प्रश्‍नका परमेश्वर विषयक 'तं दुदेश गूढ़०” 


यह उत्तर किस प्रकार संगत होता, अतः दोनों मन्त्र एक आत्मविषयक हैं और उनमें आत्मविषयक 
एक ही प्रश्न है । “उदरमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं मवति’ ( जो उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मतत्त्वमें अल्प- 
सा भेद करता हे उसे संसार भय प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रतियोंमें भेदकी निन्दा और भेंददर्शीको 
जन्म-मरणमय संसारको प्राप्ति कही गई है । इसलिए यहाँ जीव-ब्रह्मका अभेद ही विवक्षित है । 


अधि० १ स्‌० ६ | भाषानवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९५ 


( का०१।२।४) इति प्रशास्य प्रश्‍नमपि तदीयं प्रशंसन्य दुवाच--तं दुदश गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं 
गहुरेष्ठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो दषशोको जहाति ॥' ( का० १।२।१२ ) 
इति, तेनापि ज्ीवप्राज्ञयोरभेद एवेह विवक्षित इति गम्यते | यत्प्रशननिमित्तां च प्रशंसां 
महतीं सृत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं विहाय प्रशांसानन्तरमन्यमेव प्रश्नमुपक्षिपेद- 
स्थान एव सा सर्वा प्रशांसा प्रसारिता स्यात्‌। तस्मात्‌ भेयं प्रते’ इत्यस्ये व प्रदननस्येतद नु 
कर्षणम्‌ अन्यत्र घर्मात्‌ इति । यत्त प्रश्नच्छायावलक्षण्यमुक्तम , तददूषणम्‌ , तदीयस्येव 
विशेषस्य पुनः पूच्छयमानत्वात्‌। पूर्वत्र हि देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मनो ऽस्तित्वं पृष्टम्‌ , उत्त 
रत्र तु तस्येवासंसारित्वं पृच्छयत इति; यावद्ध यविद्या न निवतंते तावद्धर्मादिगोचरत्वं जीव- 
स्य जीवत्वं च न निवतते। तज्निवृत्तो तु प्राज्ञ एव तत्त्वमसीति श्रुत्या प्रत्याय्यते। न चाबिद्या- 
वर्‍वे तदपगमे च वस्तुनः कश्चिद्विरोषो ऽस्ति। यथा कञ्चित्संतमसे पतितां कांचिद्रज्ञमहि 
मन्यमानो भीतो वेपमानःपलायते, तं चापरो व्रयान्मा _भेषीर्नायम्रही रज्जुरेवेति। स च 
तदुपश्रत्याहिकृतं भयमुत्स्‌जेद्वे पथुं पलायनं च! न त्वहित्रुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुन 
कञ्चिद्रिरोषः स्यात्‌ । तथेवेतदपि द्रष्टव्यम्‌। ततश्च न जायते त्रियते वा’ इत्येचमा द्यपि भवत्य- 
स्तित्वप्रदनस्य प्रतिवचनम्‌ । ® सत्रं त्वविद्याकरिपितज्ीवप्राज्ञभेदापेक्षया योजयितव्यम्‌। 


( मैं तुझ नचिकेताको विद्याभिलाषी मानता हूँ; क्योंकि तुझे बहुतसे भोगोंने मी नहीं लुभाया ) इस 
प्रकार नचिकेताकी प्रशंसा कर उसके प्रश्‍नकी भी प्रशांसा करते हुए 'तं दुदंश०' ( उस कठिनतासे 
दोख पड्नेवाले, गूढ़ स्थानमें अनुप्रविष्ट , गुहा-बुद्धिमें स्थित, गह्वर-अनेक अनर्थोसे व्याप्त देहमें स्थित 
पुरातन देवको अध्यात्मयोगकी प्राप्ति द्वारा जानकर धी-बुद्धि मान्‌ पुरुष हष-शोकको त्याग देता है) ऐसा 
कहा है । इससे. मी ऐसा ज्ञात होता है कि जीव और प्राज्ञ-परमात्माक! अभेद ही यहाँ विवक्षित है। 
जिस प्रश्‍नके कारण मृत्यूने नचिकेताकी महती 'प्रशंसाकी यदि नचिकेता उसको छोड़कर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्रश्नको उठाता तो वह सब प्रशंसा अनुपयुक्त स्थानमें ही प्रसारित होगी अर्थात्‌ 
अनुपयुक्त स्थानमें की जानेके कारण व्यर्थं हो जायगी, इसलिए 'येय॑ प्रेते’ इस प्रश्‍नकी ही “अन्यन्न 
धर्मात? इस मन्त्रमें अनुवृत्ति है । जो यह कहा गया है कि दोनों प्रश्‍नोंमें साहश्य न होनेके कारण 
वेलक्षण्य है, वह दोष नहीं है, क्योंकि उसीका विशेष पुनः पूछा गया है । पूवंवाक्य “येयं प्रेते, में 
देहादिसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व ही पूछा गया है और उत्तर मन्त्र ( अन्यत्र धर्मात्‌ ) में . तो 
उसीका असंसारित्व पुछा जाता है, इसलिए जब तक अविद्या निदत्त नहीं होती तब तक जीवमें धर्मादि 
आश्रयत्व ओर जीवत्व निवृत्त नहों होते । उसकी निवृत्ति होने पर तो वह प्राज्ञ ही है, ऐसी 'तत्त्वमसि' 
इसप्रकारकी श्रृतिसे प्रतीति कराई जाती है । अविद्याके योगसे अथवा अविद्याके निवृत्त होनेसे वस्तुमें 
कुछ मी विशेष नहीं आता । . जसे अंधकारमें पड़ी किसी रज्जुमें सपं समझकर कोई पुरुष मयसे काँपता 
हुआ वहाँसे मागता है । उससे यदि कोई अन्य विज्ञपुरुष कहे कि मय मत करो - यह सपं नहीं है 
किन्तु रज्जु है, तब वह पुरुष उसका वचन सुनकर सपंज्ञान जन्य मय, कंपन और पलायन त्याग 
देता है । परन्तु सपं बुद्धि कालमें अथवा उसकी निवृत्तिकालमें वस्तु (रज्जुमें) कोई विशेषता नहीं है, उसी 
प्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । इसके अतिरिक्त जीव ब्रह्माके अभेद होनेसे “न जायते म्रियते वा! 
इत्यादि मी अस्तित्व प्रश्नका प्रतिवचन है । | जीव ब्रह्म एक होनेपर मी ] अविद्यासे कल्पित जीव 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# जीव ब्रह्मका अभेद होनेसे ब्रह्मविषयक प्रश्नका तृतीय वरमें अन्तर्भाव है । प्रधानकी कल्पनामें 


तो कोई भी वर प्रदानादि नहीं हैं, और प्रधान अनात्मा है, अतः उसका आत्मविषयक तृतीय वरमें 
अन्तर्भाव भी सम्भव नहीं हे, यही प्रधानमें विषमता है । इससे प्रधान अव्यक्त शब्द वाच्य नहीं हे ॥६॥ 


२९६ ब्रह्मसूज-शा डर भाष्य [ अ० १ पा० ४ 


पकत्वेऽपि ह्यात्मबिषयस्य प्रश्‍तस्य प्रायणावस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमात्रविचिकित्स- 
नात्कतत्वादिसंसारस्वभावानपोहनाञ्च पूर्वस्य पर्यायस्य जीवविषयत्वमुत्प्र क्ष्यते । उत्त- 
रस्य तु धर्माद्यत्ययसंकोतनात्प्राश्विषयत्वमिति। ततश्च युक्ताऽम्निज्ञीवपरमात्मकल्पना। 
प्रधानकल्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रश्‍नो न प्रतिवचनमिति वैषम्यम्‌ ॥६॥ 
महृद्ठच ।।७॥। 

पदच्छेद--महद्वत्‌, च । 

सूञाथ -- बुद्धेरात्मा महानु परः' इसमें पठित “महत्‌” शब्द जसे सांख्याभिमत तत्त्वका 
वाचक नहीं है, वसे वदिक अव्यक्तशब्द मी प्रधानका वाचक नहीं 

& यथा महच्छब्दः सांख्यैः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव वैदिकेऽपि 
प्रयोगेऽभिघत्ते । 'बुडेरात्मा महान्परः’ ( का० १।३।१० ), “महान्तं त्रिभुमात्मानम्‌’ ( कार 
१।२।२२ ), वेदाहमेतं पुरुषं महान्तम्‌’ ( श्वे० ३८ ) इत्येवमादावात्मराब्द प्रयोगादिभ्यो 


हेतुभ्यः। तथाऽव्यक्तशान्दोऽपि न वैदिके प्रयोगे प्रथानमयिधातुमर्हति । अतश्च नास्त्या- 
नुमानिकस्य शब्दवत्त्यम्‌ ॥७॥ 


( २ चमसाधिकरण सू० ८-१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ॥८॥ 

पद्च्छेद्‌---चमसवत्‌, अविशेषात्‌ । 

खूञ्राथ--( चमसवत्‌ ) 'अवाीग्बिलश्चमसः' चमस ( यज्ञपात्र ) के समान ( अविशेषात्‌ ) 
अविशेष होनेसे श्रतिपठित अजाशन्द भी प्रधानका वाचक नहीं है अर्थात्‌ जसें अर्वाग्बिलत्व सामान्य 
धमं हेनेसे चमसका वाचक नहीं है, वसे अजात्व धमं मी सामान्य होनेसे प्रधानका वाचक नहीं है । 

३ पुनरपि प्रधानवाद्यशन्दत्वं प्रधान स्यासिदमित्याह । कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णात्‌ 
"अजामेकां लोहितझुझकृष्णां बह्वीः प्रजाः सजमानां सरूपाः । अजो ह्य को जुषमाणोऽनुदोते जहात्येनां 
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ब्रहमके भेदकी अपेक्षा सूत्रको योजना करनी चाहिए । यद्यपि आत्मविययक प्रश्‍न एक ही है तो भी मरणा- 
वस्थामें देहसे भिन्न आत्मामें अस्तित्वमात्रका संशय होने तथा कतृत्वादि संसार स्वभावका निषेध न 
होनेसे पूवं पर्याय ( प्रश्न ) में जीव विषयक उत्प्रेक्षाकी जाती है । उत्तर पर्यायमें तो धर्मादिके राहित्यका 
प्रतिपादन होनेसे वह प्रा्ञविषयक है । इसलिए अग्नि, जीव और परमात्माकी कल्पना युक्त है । प्रधानकी 
कल्पनामें तो न वर प्रदान है, न प्रश्‍न है और न प्रतिवचन है, इस प्रकारकी यहाँ विषमता है ॥६॥ 
जसे सांख्याचायों द्वारा सत्तामात्र, प्रथमोत्पन्न महत्तत्त्व अर्थमें प्रयुक्त महत्‌ शब्द 'बुद्धेरात्मा’० 
( बुद्धिसे महानु आत्मा श्रेष्ठ है ) 'महान्तं०? ( महात्‌ विभु आत्माको ) 'वेदाहमेतं०? ( मैं इस महान्‌ 
पुरुषको जानता हूँ) इत्यादिमें आत्मशब्द प्रयोग आदि हेतुओंसे वैदिक प्रयोगमें उसी अर्थका 


अभिधान नहीं करता, उसी प्रकार अव्यक्त शब्द भी वेदिक प्रयोगमें प्रधानका अमिधान नहीं कर 
सकता, इसलिए अनुभानगम्य प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


प्रधानवादी फिर भी कहता'है कि प्रधानको अशब्द-श्रुतिसे अप्रतिपादित कहना असिद्ध है, किससे ? 
इससे कि “अजामेकां!० ( अपने अनुरूप बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाली, लोहित, शुक्ल, कृष्ण वर्णा 
एक अजा ( बकरी-प्रकृति ) को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दूसरा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& “श्रौतः अव्यक्तशष्दो न सांर्यासाघारणतत््वगोचरः बैदिकशब्दत्वात्‌ महच्छब्दवत्‌’ । श्रौत 
अव्यक्त शब्द सांख्यके असाधारण प्रधानतत्त्वका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योंकि वैदिक शब्द 
हैं, जेसे महत्‌ शब्द ।' इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


अधि० २ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित २९७ 


भुक्तमोगामजो5न्य:' ( स्वे० ४।५) इति । अत्र हि मन्त्र ळोहितठाकतकप्णशाब्द रजःसच्वत्तमां- 
स्यभिधीयन्ते । लोहितं रजः; रजनात्मकत्वात्‌ । शुक्ल सत्तवं; प्रकाशात्मकत्वात्‌ । कृष्ण 
तमः; आवरणात्मकत्वात्‌। तेषां साम्यावस्था 5 वयवधर्मव्यंपदिश्यते लोहितशुक्ककृष्णेति। 
न जायत इति चाजा स्यात्‌; मूलप्रकृतिरविकृति इत्युभ्यूपगमात्‌ | नन्वजाशब्दरछागाया 
रूढः। बाढम्‌; सा तु रूढिरिह नाश्रयितुं शाक्या; विद्याप्रकरणात्‌। सा च बह्वीः प्रजास्रे- 
गुण्यान्विता जनयति । तां प्रकतिमज एकः पुरुपो जुषमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वा५नु 
शेते! तामेवाविद्ययाऽऽत्मत्वेनोपगम्य सुखी दुःखी मूढोऽहमित्यविवेकतया संसरति । 
अन्यः पुनरज्ञः पुरुष उत्पन्नविवेकज्ञानो विरक्तो जहात्येनां प्रकृति भुक्तभोगां कृतभोगापवर्गा 
परित्यजति-मुच्यत इत्यथः । तस्माच्छुतिमूलेव प्रघानादिकब्पना कापिलानामिति। एवं 
प्राप्त बमः--नानेन मन्त्रेण श्रतिमच्चं सांख्यवादस्य शक्यमाश्रयितुम्‌ । न ह्ययं मन्त्रः 
स्वातन्ः्येण कंचिदपि वादं समर्थयितुमुत्स हते; सर्वत्रापि यया कयाचित्कह्पनया ऽ जात्वादि- 
संपादनोपपत्तेः, सांख्यवाद एवेहाभिप्रेत इति विशेषाबधारणकारणाभावात्‌। चमसचत्‌। 
यथा हि 'अर्वाग्बिलश्वमस ऊध्वंबुध्नः' ( ब्ृ० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे स्वातन्त््येणायं नामासौ 
अज उस भुक्त मोगाको त्याग देता है ) ऐसा मन्त्र. हे । इसी मन्त्रमें लोहित, शुक्ल, और कृष्णशब्दोंसे 
रज, सत्त्व और तमका अभिधान होता है । लोहित, रागात्मक होनेसे रज, शुक्ल प्रकाशात्मक होनेसे 
सत्व और कृष्ण आवरकात्मक होनेसे तम है । उनके अवयव धर्मोसे लोहित, शुक्ल, कृष्णरूप साम्या- 
वस्था कही जाती हे । “न जायते इति अजा” “जो उत्पन्न नहीं होती वह अजा है, क्‍योंकि 'मूलप्रकृतिर- 
चिकृतिः’ ( मूलप्रकृति किसीका कायं नहीं होती ) ऐसा सांख्य लोग स्वीकार करते हैं। परन्तु अजा- 
शब्द तो बकरीमें रूढ है ? यह सत्य है, परन्तु यहाँ उस रूढिका आश्रय-ग्रहण नहीं किया जा सकता 
क्योंकि यह विद्याका प्रकरण है.। वह अजा अपने अनुरूप त्रिगुणान्वित-सुख, दु:ख मोहात्मक देव मनुष्य 
पशु आदि बहुत प्रजाओंको जन्म देती है। एक अज-पुरुष उस प्रकृति पर प्रेम रखता हुआ और 
उसका सेवन करता हुआ उसके पास रायन करता है अर्थात्‌ अविद्यासे उसीको आत्मरूपसे मानकर 
'मैं सुखी' दुःखी एवं मुढ हैँ” इस प्रकार अविवेकसे जन्म मरणको प्राप्त होता है । परन्तु उत्पन्न हुए 
विवेक ज्ञानवाला अन्य अज-विरक्त पुरुष जिसने भोग और अपवग सम्पादनकर लिया है, ऐसी भुक्त 
मोगा प्रकृतिका परित्याग करता है उससे मुक्त हो जाता है, ऐसा अथ है । इसलिए कपिलमतानुयायियों- 
की प्रधानादि कल्पना श्रतिमूलक ही है। सिद्धान्तो-एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“अजामेकां? 
इस मन्त्रसे सांस्यवाद श्रृति-प्रतिपादित है ऐसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह मन्त्र 
स्वतन्त्रूपसे किसी भी वादका समर्थन करनेमें उत्साह नहीं करता । समी वादोंमें जिस किसी कल्पनासे 
अजात्वादिका सम्पादन. उपपन्न होता है। सांख्यवाद ही यहाँ अभिप्रेत है ऐसा विशेषका निश्चायक 
कोई कारण-प्रमाण नहीं है। चमसके समान । “अर्वाग्बिलइ्चमस! ( जो नीचेकी ओर छिद्रवाला 
ओर ऊपरकी ओर उठा हुआ चमस है ) इस मन्त्रमें स्वतन्त्ररूपसे यह चमस नामक यज्ञपात्र 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# सिद्धान्तमें पहले अव्यक्तदाब्दसे स्थलशरीरका ग्रहण किया गया है, अब लोहित आदि 
धमवाचक पदोंसे तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) रूप धर्मीको भगवानु सूत्रकार दिखलाते हैं । इस 
अधिकरणका “अजा? पद विषय है । विद्याके प्रकरणमें.रूढि अर्थका सम्मव न होनेसे योगिक 'अजा” 
पद प्रधान परक है अथवा मायापरक है? ऐसा संशय होनेपर पूर्वाधिकरणमें केवल अव्यत्तशचब्दसे 


प्रधानकी प्रत्यमिज्ञा न होनेपर भी यहाँ तो त्रिगुणत्व आदि लिङ्गोसे युक्त प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा होनी 
चाहिए । इस प्रकार प्रत्युदांहरणसंगतिसे “पुनरपि' इत्यादिसे पूवपक्षको उपस्थित करते हैं॥ ८॥ 
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चमसो5भिप्रेत इति न शक्‍यते निरूपयितुम्‌। सर्वत्रापि यथाकथंचिदर्वाग्बिलत्वादि- 
कब्पनोपपत्त; । एवमिहाप्यविशेषः 'अजामेकाम्‌ इत्यस्य मन्त्रस्य । नास्मिन्मन्त्रे प्रधान- 
मेवाजाऽभिप्रेतेति शक्यते नियन्तुम्‌ ॥८॥ 

तत्र तु इदं तच्छिर एष ह्यर्वार्बिलश्रमस ऊध्वंबुध्नः' इति वाक्यरोषाच्चमसविरोष- 
प्रतिपत्तिर्भवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अत्र नूमः- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा ह्यीयत एके ॥९॥ 

पदच्छेद --ज्योतिरुपक्रमा, तु, तथा, हि, अधीयते, एके । 

सूच्राथ--( ज्योतिरुपक्रमा ) तेज जिसके उपक्रम-आरम्ममें है उसी तेज, जल और जन्नरूप 
प्रकृतिका ही अजाशब्दसे निश्चय करना चाहिए, प्रधानका नहीं, ( हि) क्योंकि (तथा ) वसे ही 


( एके ) छान्दोग तेज, जल और अन्नरूप' प्रकृतिका रोहित आदि रूप ( अधोयते ) कहते हैं (तु) 
शब्द अवधारणाथक है । 


१४ परमेश्वरा दुत्पन्ना ज्योतिःप्रमुखा तेजोबन्न लक्षणा चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य प्रकृति 
भूतेयमज्ा प्रतिपत्तव्या । तुशब्दो ऽवधारणाथः भूतत्रयळक्षणेवेयमजा विज्ञेया, न गुणत्रय- 
लक्षणा । कस्मात्‌ ? तथा छोके शाखिनस्तेजोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमाम्नाय तेषामेव 
रोहितादिरूपतामामनन्ति-'यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुछु तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य’ इति 
तान्येवेह तेजोबन्नानि प्रत्यभित्ञायन्ते रोहितादिदाब्दसामान्यात्‌। रोहितादीनां च शब्दानां 

रूपविरोषेषु मुख्यत्वाद्भाक्तात्वाचगुणविषयत्वस्य। असंदिग्धेन च संदिग्घस्य निगमनं न्याय्यं 


अभिप्रेत है ऐसा निरूपण नहीं किया जा सकता, क्योंकि सवत्र हि किसी न किसो प्रकार अर्वाग्बि- 
लत्वको कल्पना हो सकती है; वसे यहाँ मी 'अजामेकां' इस मन्त्रमें कोई विशेष अर्थ प्रतिपादित नहीं 

है, इसलिए इस मन्त्रमें अजाशब्दसे प्रधान ही अभिप्रेत है, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता ॥८॥ 
परन्तु उसमें तो इदं तच्छिर ० ( वह यह सिर है जो कि अधोमुख और ऊपरकी ओर उठा 


हा गोलाकार है) इस प्रकार वाक्यरोषसे चमस विरोषकी प्रतीति होती है, किन्तु यहाँ अजापदसे 
को समझना चाहिए, इसपर हम कहते हैं-- 


जो परमेश्व रसे उत्पन्न हुई है, तेज प्रमुख-तेज, जल एवं अन्नरूप है, जरायुज, आण्डज, स्वेदज, 
उद्द्रिज्जरूप चार प्रकारके भूत समूहका कारणरूप है वह यहाँ अजापदसे समझना चाहिए । सूत्रस्थ 
'तु' शब्द अवधारण ( निश्चय ) अथंमें प्रयुक्त है । .यह अजा तेज, जल, अन्न भूत त्रयात्मक समझनी 
चाहिए न कि गुण त्रयात्मक-प्रधाने, क्योंकि उसी प्रकार छन्दोग शाखावाले तेज, जल और अन्नकी 
परमेश्वरसे उत्पत्ति कहकर 'यदग्नेरोहितं रूपं०' ( जो अग्निमें रोहित-रक्त रूप है वह तेजका है, जो 
-शुक्लरूप है वह जलका है, जो कृष्णरूप है वह अन्न-प्रथिवीका है ) इस प्रकार उन तीनोंके ही रोहित 
आदि रूप कहते हैं । इस अजामन्त्रमें उन तेज, जल, और अन्नकी ही लोहित, शुक्ल और कृष्णरूपसे 
प्रत्यभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द दोनों मन्त्रोंमें समान हैं। रोहितादि शब्द रूपविशेषोंमें 
मुख्य हैं और गुणविषयमें गोण हैं अर्थात्‌ रोहित आदि शाब्दोंका मुख्य अर्थ तो तेज आदिका रूप 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% जैसे 'अजामेकां०' इस मन्त्रमें अजा सम्पूर्ण कायंकी प्रकृति कही गई है, वसे छान्दोग्य श्रृतिमें 
प्रतिपादित तेज, जल और अन्न मी सम्पूण कायके कारण कहे गये हैं, क्योंकि दोनों मन्त्रोमें रोहित 
आदि शब्द समानरूपसे पाये जाते हैं, रोहित एवं लोहितका एक ही अथं है । छान्दोग्य श्रुति असंदिग्ध 
है, अतः उससे 'अजामेकां' इस संदिग्ध वाक्यार्था निर्णय करना न्याय संगत है, इसलिए भजापदसे 
भूत त्रयात्मक तेज, जल एवं अन्नका ही ग्रहण करना चाहिए, सांख्य अभिमत प्रधानका. नहीं । 
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न्यन्ते। * तथेहापि 'ब्रह्मवादिनों दन्ति । किं कारणं बह्म' (इवे० १।१) इत्युपक्रम्य ते ध्यान- 

योगानुगता अपड्यन्देवात्मशक्ति स्वगुणनिगूढाम्‌' (इवे० १।३) इति पारमेश्वर्याः शक्तः समस्त- 
जगद्विधायिन्या वाक्योपक्रमेऽवगमात्‌। वाक्यशेषेऽपि “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेइवरम्‌' इति “यो योनि योनिमधितिष्ठत्येकः? ( इवे० ४।१०, ११ ) इति च तस्या एवाचग- 
मान्न स्वतन्त्रा काचित्प्रकतिः प्रधानं नामाजामन्त्रेणास्नायत इति शक्यते वक्तम्‌। प्रकरः 
णात्त सेव देवी शाक्तिरव्याक़तनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मन्त्रेणाम्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वविकारविषयेण त्ररूप्यण त्र रूप्यमुक्तम्‌ ॥९॥ 

कथं पुनस्तेजोबन्नात्मना त्रेरूप्येण जिरूपा5जा प्रतिपत्तुः शाक्यते? यावता न 
तावत्तेज्ञोबन्नेष्वज्ञाक्कृतिरस्ति। न च तेजोबन्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तोऽप्यजा- 
शाब्दः संभवतीति । अत उत्तरं पठति-- 

कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदबिरोधः ॥१०॥ 

पद्च्छेद- कल्पनोपदेश्ात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अविरोधः । 

सूत्राथ--( कल्पनोपदेशाच्च ) तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिमें साहश्य सूचित करनेके लिए 
कत्पनासे अजात्वका उपदेश किया गया है, ( मध्वादिवत्‌ ) जैसे मधु भिन्न आदित्यमें मधुत्वका उपदेश 
है, वैसे अजा मिन्न प्रकृतिमें अजात्वका उपदेश होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है, अतः प्रधान श्रति- 
प्रतिपादित नहीं है । 
विशेष हे सत्त्व आदि गुण तो गौण अथ है, और असंदिग्धवाक्यसे संदिग्धवाक्याथका निगमन-निणय 
करना न्याय्य संगत मानते हैं। उसो प्रकार यहाँ मी ब्रह्मत्रादिनो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं-- 
जगत्‌का कारणभूत ब्रह्म केसा है ? ) ऐसा उपक्रमकर 'ते ध्यानयोगानुगता०' ( उन ऋषियोंने ध्यान 
योगका अनुवतनकर अपने गुणोंसे अत्यन्त छिपी हुई देवात्मशक्तिका साक्षात्कार किया ) इस प्रकार 
वाक्यके उपक्रममें सम्पूण जग्रत्‌को उत्पन्न करनेवाली परमेश्वरकी शक्ति अवगत होती है । वाक्यशेषमें 
मी 'मायां तु०' ( प्रकृतिको माया जानो और महेश्व रको मायावी ) और “यो योनि०' ( जो परमात्मा 
अकेला हो प्रत्येक योनिका अधिष्ठाता है ) इस प्रकार उसी शक्तिकी अवगति होनेसे प्रधान नामकी 
कोई स्वतन्त्र प्रकृति अजामन्त्रसे कही जाती है ऐसा नहीं कहा जा सकता । ऐसा कहा जाता है कि 


प्रकरणसे तो वही दवी शक्ति अव्याकृत नामरूपवाली, नाम और रूपकी पूर्वावस्था इस मन्त्रसे भी कही 
जाती है, त्ररूप्य स्वविकार विषय ( आश्रय ) से उसको भी त्ररूप्य कहा गया है ॥९॥ 


[ रूढिको लेकर यहाँ शङ्का है ] जब तेज, जल और अन्नमें अजाकी जाति नहीं है तो तेज 
जल एव अन्न त्ररूप्य होनेसे अजा त्रिहृप किस प्रकार समझी जा सकतीं है। [ न जायते इति अजा 
इस यौगिकको लेकर कहते हैं तेज, जल और अन्नकी उत्पत्तिके श्रवण होनेसे उनमें जन्मामाव 
निमित्तक अजाशब्दका प्रयोग संमव नहीं है । इसलिए उत्तर सूत्र कहते हैं-- 
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& ब्रह्मवादियोंने विचार किया कि शुद्ध ब्रह्मसे इस विचित्र नामरूपात्मक जगतुकी उत्पत्ति तो 
असम्भव है, क्योंकि वह निविकार है 4 किञ्च ब्रह्मासे मिन्न केवल जड़से भी जगत्‌की उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि जड़में कायं विषयक ज्ञान आदि नहीं होते, अतः मायारूप सहायक कारण सहित ब्रह्म 
जगतूका कारण है। अनभिव्यक्त नाम-रूप होनेके कारण भायाको अव्याकृत कहा गया है। माया 
एक होनेपर भी उसकी अविद्यारूप शक्तियाँ अनन्त हैं, वही उपाधि है। इस अविद्यारूप उपाधिसे 
ब्रह्म ही जीव कहलाता है, वस्तुतः जीव ब्रह्मसे भिन्‍न कोई वस्तु नहीं है। मायाके विकार तेज, जल 
और अन्न ( पृथिवी ) ये क्रमसे रक्त, शुक्ल और कृष्णरूप हैं, इस प्रकार कार्यकी अपेक्षा माया मी 


३०० ब्रैह्लसूत-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा०४ 


नायमजाकृतिनिमित्तो ्जाशब्द;। नापियोगिकः। कि तर्हि? कब्पनोपदेशो ऽयम्‌ । 
अज्ञारूपकक्लसिस्तेजोबन्तलक्षणायाञ्चराचरयोनेरुपदिश्यते । यथा हि लोके यदृच्छया 
काचिदजा लोहितशुक्लकृष्णवर्णा स्याद्वडुबकरा सरूपबकरा च,तां च कश्चिदजो जुषमाणोऽ- 
नुदायीत, कञ्रिच्चेनां भुक्तभोगां जह्यात्‌, एवमियमपि तेजोबन्नलक्षणा भूतप्रकृतिख्लिवर्णा 
बहु सरूपं चराचरलक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्षेत्रश्ेनोपभुज्यते, विदुषा च 
परित्यज्यत इति। # न चेदमाशङ्कितव्यम- एकः क्षेत्रज्ञो ऽ नुरोतेऽन्यो जहातीत्यतः क्षेत्रज्ञभेदः 
पारमार्थिकः परेषा मिष्टः प्राप्नोतीति। न हीयं क्षेत्रज्ञभेदप्रतिपिपाद्यिषा, कितु बन्धमोक्षव्य- 
वस्थाप्रतिपिपाद्यिषा त्वेषा। प्रसिद्ध तु मेद मन्‌ यय बन्धमोक्षव्यवस्था प्रतिपाद्यते। भेदस्तूपाधि 
निमित्तो मिथ्याज्ञानकल्पितो न पारमार्थिकः;'एको देवः सव भूतेषु गूढ: सवंच्यापी सवं भूतान्तरात्मा' 
इत्यादि श्रुतिभ्यः। मध्वादिवत्‌, यथा 'आदिव्यस्यामधुनो मधुत्वम्‌'(छा० ६।५) 'बाचश्राधेनोधें चुत्वम्‌? 
(बृ० ५।८), “युलोकादीनां चानझीनामञ्नित्वम्‌ (बृ० ८।२।९) इत्येवंजातोयकं कल्प्यते, एवमिद- 
मनजाया अजात्वं कल्प्यत इत्यथः । तस्माद्‌ विरोधस्तेजो बन्नेषवजञाशऽ्दप्रयोगस्य ॥१०॥ 


[ अजामेका ] यह अजाशब्द जातिनिमित्तक रूढि नहीं है ओर योगिक मी नहीं है, किन्तु यह 
काल्पनिक उपदेश है। चराचर जगतके कारण भूत तेज, जल और अन्नरूप प्रकंतिमें अजा साहश्य 
कल्पनाका उपदेश है । जैसे लोकमें देववश रक्त, शुक्ल, कृष्ण वंण कोई एक ऐसी अजा-बकरो हो उसे 
समानरूपवाले बहुतसे बकरे हों, उसपर कोई एक अज-बकरा प्रेम करता हुआ उसके पीछे-पीछे फिरे और 
कोई एक अज मोग भोगके अनन्तर उसे त्याग दे, वसे ही यह तेज, जल और अन्नरूप त्रिवर्णात्मक 
भूतप्रकृति मी समान रूपवाले चराचरात्मक विकार समूहको उत्पन्न करती है। अविद्वान्‌ क्षेत्रज्ञ 
इसका उपभोग करता है और विद्वान्‌ इसका परित्याग करता है। यह आशङ्का यहाँ नहीं करनी 
चाहिए कि एक क्षेत्रज्ञ सेवन करता हुआ इसके पास शयन करता है और दूसरा इसका परित्याग 
करता है, इससे पारमार्थिक क्षेत्रज्ञ भेद जो पर-साख्यको इष्ट है, वह प्राप्त होता है, क्योंकि यह 
क्षेत्रज्ञके भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन करनेकी 
इच्छा है । लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादकर बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन किया जाता है। भेद तो 
उपाधिनिमित्तक और मिथ्याज्ञानसे कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है । क्योंकि 'एको देव:०' ( एक देव 
सम्पूर्ण भूतोंमें गूढ, सबमें व्यापक और सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। मधु आदिके 
समान, अर्थात्‌ जसे मधुसे भिन्न आदित्यको मधु कहा गया है, धेनुसे भिन्न वाणीमें धेनुशब्दका प्रयोग 
किया गया है, और अनग्नि युआदि लोकोमें अग्नि शब्दका प्रयोग किया गया है, इस प्रकारकी कल्पना 
की जाती है, वसे ही यहाँ मी अनजा-अजासे भिन्नमें यह अजात्वकी कल्पनाकी गई है, ऐसा अथं है । 
इसलिए तेज, जल और अन्नमें अजाराब्दके प्रयोगका विरोध नहीं है॥ १०॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
रक्त, शुक्ल एव कृंष्णरूप कही जाती है । इसलिए 'अजामेकां' इस मन्त्रसे अव्याकृत मायाका ग्रहण 
करना युक्त है, प्रधानका नहीं ॥ ९।) 

ॐ पूवपक्षी--'न जायत इति अजा” यह यौगिक अर्थ मुख्य है, अतः इससे प्रधानका ग्रहण 
करना युक्त है ? सिद्धान्ती--रूढाथंकी अपेक्षा न करनेवाले यौगिक अथंसे रूढाथंमें आश्रित गुणोंको 
लेकर की हुई लक्षणा अधिक बलवती होती है, यह नियम है, क्‍योंकि गुणोंके आधारपर रूढि रहती 
है, इसलिए जैसे मधु आदि शब्दोंसे प्रसिद्ध मधु आदिके आश्रित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे आदित्य 
आदिका ग्रहण होता है, वे से रोहित आदि गुण वाचक शब्दोंके साथ अजाशब्दके सहोचारणसे 
सर्माथत तथा रूढिमें आश्रित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे यौगिक अथं प्रधानका बांधकर तेज, जल और 


अधि० ३ सू० ११] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३०१ 


( ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ स्‌० ११-१३ ) 
न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच ॥११॥ 

पद्च्छेद- न संख्योपसंग्रहात्‌, अपि, नानामावात्‌, अतिरेकात्‌, च । 

सूत्राथ--( संख्योपसंग्रहादपि ) ‘यस्मिन्पञ्च पञ्चजना आकाश्चश्च प्रतिष्ठित; इस मन्त्रमें 
श्रूयमाण संख्यावाचक पदसे पच्चोस संख्याका ग्रहण करनेपर भी ( न ) प्रधान श्रुति-प्रतिपादित नहीं है, 
( नानाभावाद्‌ ) क्योंकि नाना भाव है (अतिरेकाच्च ) आत्मा और आकाश अतिरिक्त कहे गए हैं, इससे 
सप्तविद्यति तत्त्व मानने पड़ेंगे। इससे तो अपसिद्धान्त होगा, अत: प्रधान आदि तत्त्वोंका ग्रहण युक्त नहीं है । 

£ एवं परिहतेऽप्यज्ञामन्त्रे पुनरन्यस्मान्मन्त्रात्खांख्यः प्रत्यवतिष्ठते। 'यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजना आकाशश्व प्रतिष्ठितः । तमेब मन्य आत्मानं विद्वान्ब्रह्माख्ृतोऽम्धतस्‌' ( बृ० ४।४।५७ ) 
इति । अस्मिन्मन्त्रे पञ्च पञ्चजना इति पञ्चसंस्याविपयाऽपरा पञ्चसंख्या श्रयते; पश्च शब्द- 
दृयद्शनात्‌। त एते पञ्चपञ्चकाः पञ्चविशतिः संपयन्ते । तथा पञ्च।वशति संख्यया यावन्तः 
संख्येया आकाङ्कयन्ते तावन्त्येव च तत्त्वानि सांख्यः संख्यायन्ते मूलप्रकृतिरविक्ृतिमह- 
दाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त | षोडशकश्च विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुष: (सांख्यका० ३) इति। तया 
श्रतिप्रसिद्वया पञ्चविशतिसख्यया तेषां स्मृतिप्रसिद्धानां पश्चविशतितत्त्वानामुपसंग्रह[- 

प्राप्तं पुनः श्रतिमत्वमेव प्रधानादीनाम्‌। ततो ब्रूमः--न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां 


इस प्रकार अजामन्त्रमें सांख्याभिमत प्रधानादिका परिहार होनेपर भी अन्य मन्त्रके आधारपर 
सांख्य पुनः पुवपक्ष करता है--'यस्मिन्पञ्च पञ्चजना०› ( जिसमें पाँच पञ्चजन ओर [ अव्याकृत संज्ञक ] 
आकाश मी प्रतिष्ठित है, उस आंत्माको ही मैं अमृत ब्रह्म मानता हें । उस ब्रह्मको जाननेवाला मैं अमृत 
ही हैं ) इस मन्त्रमें "पञ्च पञ्चजना’ इस प्रकार पाँच संख्या विषयक दूसरी पाँच संख्याका श्रवण है, 
क्योंकि दो वार पश्चशब्द देखनेमें आता है, वे ये पाँच पंचक मिलकर पच्चीस होते हैं। एवं पच्चीस 
संख्यासे जितने सांख्यवालोंकी आकांक्षा होती है उतने ही तत्त्व सांख्योंने गिने हैं-- “मूलप्रकृति ०! 
( मुळ प्रकृति अविकृति है अर्थात्‌ किसीकी विकृति नहीं है, महदादि सात प्रकृति और विकृति दोनों हैं, 
सोलह तत्त्व विकार ही हैं, पुरुष न प्रकृति है ओर न विकृति ही ) श्रति प्रसिद्ध उस पच्चीस संख्यासे उन 


स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोका उपसंग्रह होनेसे प्रधान आदि श्रृति-प्रतिपादित हैं, ऐसा पुनः प्राप्त हुआ । 
सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं-संख्याके संग्रहसे मी प्रधानादि श्रतिःप्रतिपादित हैं 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अन्न रूप अवान्तर प्रकृतिका अजाशब्दसे ग्रहण करना चाहिए । अतः यह सिद्ध हुआ कि अजा भिन्न तेज, 
जल और अन्नमें अजा शब्द विरुद्ध नहीं है ओर प्रधान अजाशब्दसे गृहीत न होनेसे श्रृति-प्रतिपादित नहीं 
है । वाक्योंके समन्वयकी असिद्धि पुवंपक्षमें फल है ओर सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है ॥१०॥ 

# “यस्मिन्पञ्च पञ्च जनाः’ इस मन्त्रमें पठित पश्चजनशब्द यौगिक है अथवा रूढ़, यह निश्चय 
न होनेसे सांख्य तत्त्वोंका प्रतिपादन करता है अथवा अन्य पदार्थका, ऐसा संशय उत्पन्न होता है । जसे 
तत्त्वविद्याके प्रकरणमें प्रसिद्ध अजा बकरीरूप अथंमें तात्पयं न होनेसे 'अजामन्त्रगत अजापदसे रूढ़ि 
अथेका त्यागकर तेज आदिका ग्रहण किया गया है, वसे ही 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः” इस मन्त्रमें पंचजन 
शब्दसे मनुष्योंमें तात्पयंके अमाव होनेसे रूढिका त्यागकर सांख्यामिमत पच्चीस तत्त्वोंका ग्रहण करना 
चाहिए, इस प्रकार हष्टान्तसंग्रतिसे मन्त्रको उद्धतकर “एवम? इत्यादिसे प्रवपक्ष करते हैं। इस प्रकार 


मुल प्रकृति, महत्‌ , अहङ्कार, शब्दादि पाँच तन्मात्राएं ये सात, एकादश इन्द्रियाँ, एवं पांच स्थूलभूत ये 
सोलह केवल विकार ओर पुरुष सांख्यशास्त्रमें २५ तत्त्व गिने जाते हैं।? इसलिए प्रधान आदि श्रति 
प्रतिपादित. हैं । 


३०२ त्रह्वसूर्ज-शाङ्करभाष्य [ आ० १ पा०४ 


श्रतिमत््वं प्रत्याशा कतेव्या । कस्मात्‌ ? नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि पञ्चविदातिस्तत्वानि 

नेषां पञ्चशाः पञ्चशः साधारणो घर्मो ऽस्ति, येन पञ्चविशतेरन्तराले पराः पञ्च पश्चसंख्या 
निविशेरन्‌। न ह्येकनिबन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादि काः संख्या निविशान्ते। अथोच्येत 
पञ्चविशतिसंख्येवेयमचयवद्वारेण लक्ष्यते, यथा पञ्च सप्त च वर्षाणि न ववष शतक्रतुः’ इति 


ऐसी आशा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि नानामाव है अर्थात्‌ ये .पच्चीस तत्त्व नाना-पृथक्‌ ही हैं, 
इनमें प्रत्येक पश्चकका साधारण धमं नहीं है, जिससे कि पच्चीस संख्याके बीचमें दूसरी पाँच-पाँच संख्या एं 
अन्तभूत हों, क्योंकि किसी एक अनुगत धमंके विना पृथक्‌ भूत पदार्थोमें द्वित्व आदि संख्या प्रविष्ट नहीं 
होती । यदि कहो कि जसे “पञ्च स्त च वर्षाणि० ( पाँच और सात वषं अर्थात्‌ बारह वर्ष इन्दने- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः’ इस मन्त्रमें पच्चीस संख्याके . ग्रहण करनेसे मी प्रधान आदि श्रुति 
प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि पुरुष, प्रधान, महत्‌ आदि मिन्न-मिन्न पदार्थं हैं, इनमें अनुगत कोई एक धम 
नहीं है, अतः भिन्न-भिन्न पदार्थोमें द्वित्व संख्या पत्च-पच्च दो बार संख्याका प्रवेश भी नहीं होता अर्थात्‌ 
इतर पतन्चकमें न रहनेवाले पाँच-पाँच तत्त्वोमें अनुगत साधारण धमका अभाव ही यहाँ पृथग्‌भाव 
विवक्षित है । यद्यपि पाँच ज्ञानेन्द्रियोंमें ज्ञान कारणत्व, पाँच कर्मे निद्रयों में कमंकारणत्व और पाँच 
तन्मात्राओमिं स्थूलप्रकृतित्व है, तोमि 'यस्मिन्‌' इस प्रकार आत्मा और आकाशके पृथक कथनके 
कारण सत्त्व, रज, तम, महत्‌ और अहंकार इन पाँचोंका एक समुह, मन और चार भूतोंको मिलाकर 
इन पाँचोंका एक और समुह, इन दोनों पॅचकोंमें प्रत्येकमें अनुवृत्त इतर पँचकोसे व्यावृत्त धम नहीं है । 
क्योंकि 'पञ्चजन' एक समस्त पद है । “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रमें पच्चजन शब्द समस्त पद है, 
क्योंकि संहितामें उदात्त, अनुदात्त और स्वरित भेदसे स्वर तीन होते हैं। ब्राह्मणमें उदात्त और 
अनुदात्त दो ही स्वर होते हैं। यह नियम ऐत्तरेय ब्राह्मण, सामवेद ब्राह्मण, शुक्ल यजुर्वेद-शतपथ 
ब्राह्मणमें माना जाता है। इसलिए इस मन्त्रमें प्रथम पच्चथब्द आद्यदात्त है द्वितीय पश्चशब्द 


सर्वानुदात्त है और जनशब्द अन्तोदात्त है, द्वितीय पश्चशब्द और जनराब्दमें समासके बिना अन्त्य आकार 
उदात्त और उसके पूवं वण अनुदात्त नहीं हो सकते। समासस्य” ( पा० सु० ६।१।२२३ ) इस 


सूत्रसे समासका अन्त उदात्त होता है और “अनुदात्तं पदमेकवजम्‌? (पा० सू० ६।१।१५८ ) इस सूत्रसे 
जिस पदमें जिस वणके स्थानमै उदात्त अथवा स्वरितका विधान है, उस एक वर्णको छोड़कर उस 
पदके शेष सब स्वर उदात्त होते हैं, ऐसा विधान है, इसलिए मन्त्रमें अन्त्य स्वर उदात्त होनेसे एक 
पदत्वकाः निश्चय होता है। "छन्दोगा बहुचारचेव तथा वाजसनेयिनः ऊचनीचस्वरं प्राहुः स वेभाषिक 
उच्यते ॥' “सामवेद, ऋग्वेद, शुक्ल यजुर्वेद इनके ब्राह्मण ग्रन्थोंमें उदात्त और अनुदात्त स्वरको 
माषिकस्वर कहते हैं" उसमें 'स्वरितोऽनुदात्तो वा” इस सूत्रसे जो मन्त्र दशामें स्वरित अथवा अनुदात्त 
रहता है, वह ब्राह्मणदश्यामें उदात्त होता है, ऐसा अपवाद स्वीकार किया है, इसडिए अन्त्य आकारसे 


पुवस्थित अनुदात्त स्वरोंको ब्राह्मणदशामें उदात्तत्व प्राप्त हुआ, 'उदात्तमनुदात्तमनन्त्यम्‌' इस सूत्रसे 
मन्त्रदशामें अन्त्य भिन्न एवं अग्रिम पदसे मिलकर उच्चायमाण उदात्तस्वरमें अनुदात्तत्वका 
विधान है । इसलिए यहाँ नकारोत्तरवरत्ती आकार अग्रिम “आकाश्चश्च' पदके साथ मिलकर पठयमान 


अनुदात्त होता है, यह मन्त्रानुदात्त स्वरमाषिक है । इससे एक पदत्वका निश्‍चय होता है। 'पञ्च 
पञ्चजनाः’ इसमें अन्तोदात्त मान्त्रिक स्वर है, और 'यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः’. इसमें अन्तानुदात्त ब्राह्मास्वर 
है, दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होवा है । पुवपक्षमें पः्चजन शब्द व्यस्त है, 
सिद्धान्तमें एक समस्त पद है, क्योंकि इसमें एक स्वर और एक विभक्तिका मी नियम है । अतः आज्य 
ग्रहण मन्त्रमें “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानां यन्त्राय धर्त्राय गृह्णामि’ ( हे आज्य ! पाँच देवताओंके' कममें 
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द्वादशवाषिकीमनावृष्टि कथयन्ति, तद्वदिति । तदपि नोपपद्यते; अयमेबास्मिन्पक्षे दोषो 
यल्लक्षणाश्चयणीया स्यात्‌ । परश्चात्र पञ्चदाब्दो जनशब्देन समस्त; पञ्चजना इति; भाषि- 
कस्वरेणेकपद्स्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌’ (ते० १।६।२।२) इत्ये- 
कपदैकस्वर्येकविभक्तिकत्वावगमात्‌ । $ समस्तत्वाञ्च न वीप्सा 'पञ्च पञ्च' इति । न च पञ्चः 
कद्वयत्रहणं पञ्च पञ्चेति। नच पञ्चसंख्याया एकस्याः पञ्चसंख्यया परया विशेषणं पञ्च 
पञ्चका इति; उपसर्जनस्य विरोषणेनासंयोगात्‌ । नन्वापन्नपञ्चसंख्याका जना एव पुनः 
पञ्चसंख्यया विशेष्यमाणाः पञ्चविशातिः प्रत्येष्यन्ते । यथा पञ्च पञ्चपूल्य इति पश्चविशति- 
पूलाः प्रतीयन्ते; तद्वत्‌ । नेति बूमः; युक्तं यत्पञ्चपूलीइाब्दस्य समाहाराभिप्रायत्वात्कतीति 
सत्यां भेदाकाङ्कायां पञ्च पञ्चपूल्य इति विशेषणम्‌, इह तु पञ्चजना इत्यादित एव भेदोपा- 
दानात्कतीत्यसत्यां भेदाकाह्कायां न पञ्च पञ्चजना इति विशेषणं भवेत्‌। भवदपीदं विशेषण 
वृष्टि नहींकी ) यहाँ बारह वर्षकी अनावृष्टि कहते हैं, वेसे [ पश्च पश्च ] इस अवान्तर अवयव संख्या 
द्वारा पच्चीस संख्या ही लक्षित होती है, यह कथन भी युक्त नहीं हे । इस पक्षमें यही दोष है कि 
लक्षणा ग्रहण करनी पड़ती है । ओर यहाँ अन्य पश्चशब्द जनशब्दके साथ समस्त होकर पश्चजन हुआ 
है, कारण कि भाषिकस्वरसे एकपदत्व निश्चय होता है । एव “पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌' ( तुझे पश्च- 
प्च जनके ) इस अन्य प्रयोगमें एक पद, एक स्वर ओर एक विभक्ति प्रतीत होती हे । समस्त पद 
होनेसे पञ्च प्च ऐसी वीप्सा ( दो बार कथन ) भी नहीं है ओर इससे “पञ्च पश्च' इस प्रकार दो 
पश्चकोंका भी ग्रहण नहीं है। किश्च “पञ्च पञ्चकाः’ ( पाँच पचक ) इस प्रकार एक पांच संख्याका 
दूसरी पाँच संख्याके साथ विरोषण-अन्वय नहीं होता, क्योंकि ( एक ) विशेषणका अन्य विशेषणके 
साथ सम्बन्ध ( अन्वय ) नहीं होता, पू०-परन्तु पाँच संख्याको प्राप्त हुए जन ही फिर पांच संख्यासे 
विशेषयमाण होकर पच्चीस प्रतीत होंगे । जैसे कि “पञ्च पञ्चपूल्यः? (पाँच पूली पश्चक) यहाँ पच्चीस पूली 
प्रतीत होती हं । इसके समान प्रकरणमें मी समझना चाहिए । सि०-हम कहते हैं कि यह ठीक नहों है, 
क्योंकि पञ्च पूली शंब्दमें समाहार अभिप्रेत होनेसे कितनी पश्चपुली हैं इस प्रकार भेंदकी आकांक्षा होने 
पर “पञ्च पञ्चपूल्यः? ( पांच पूली पंचक ) इस प्रकार पाँच पूलीका विशेषण पुनः पाँच युक्त है। 
परन्तु यहाँ तो "पञ्चजनाः? (पाँच जन ) ऐसा आरम्मसे ही भेद ( विशेषण ) का ग्रहण है, 
अतः कितने’ इस प्रकार भेदकी आकांक्षा न होनेपर पञ्च पञ्चजनाः” ( पांच पंचजन ) इस तरह 
पञ्चजनका पश्च ( संख्या ) विशेषण नहीं हो सकता । यदि विशेषण हो तो भी केवल पाँच संख्याका 


स॒त्यानन्दी-दीपिका FE 
यन्त्रूपसे अवस्थित, ऐहिक और पारलोकिक मोग धारण करनेमें समर्थ अपने शरीरकी रक्षाके लिए 
तुझे ग्रहण करता हूँ ) यह यजमानकी उक्ति है । इसमें मी पश्चजन शब्द समस्त हे । 


% 'पञ्चजनाः’ यदि यह समस्त पदन हो तो दो पश्चशड्दोसे उक्त दो पञ्चत्वोंका परस्पर 
अन्वय है अथवा उनका जन पदाथके साथ अन्वय है अथवा पञ्चत्व विशिष्ट जनोंके साथ अन्य 
पश्चत्वका अन्वय है ? इनमेंसे प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि एक पञ्च संख्या दूसरी पाँच संख्याका 
विशेषण नहीं होती, कारण कि विशेषणका विशेषणके साथ साक्षात्‌ अन्वय नहीं होता, सब अप्रधान 
विशेषणोंका प्रधान विशेष्यके साथ अन्वय होता है । यदि अप्रधान-गुणोंका भी अन्वय माने तो वाक्य 
भेद हो जायगा । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें दस संख्याकी प्रतीति होती है पच्चोसकी 
नहीं । तीसरे पक्षमें दृष्टान्त द्वारा पच्चीस संख्याकी प्रतीति होती है । इसमें हंष्टान्तको विषम कहकर 
शङ्काका “नेति बूमः' इत्यादिसे सिद्धान्ती निराकरण करते हैं। “पञ्चानां पूलानां सुमहारः पञ्चपूल्यः’ 
यहाँ पर “संख्यापूर्वो द्विगुः ( पा० सू० २।१।५२ ) इस सूत्रसे समासका विधान है । अनन्तर. 'द्विगो;? 
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पञ्चसंख्याया एव भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोषः | तस्मात्पञ्च पञ्चजना इति न पश्चविशतितत्त्वा- 
भिप्रायम्‌। अतिरेकाच्च न पञ्चाचिशतितरवाभिप्रायम्‌। अतिरेको हि भवत्यात्माकादाभ्यां 
पञ्चविशतिखंख्यायाः। आत्मा तावदिह प्रतिष्ठा प्रत्याघारत्वेन निर्दिष्टः; यस्मिन्निति सप्तमी- 
सूचितस्य “तमेव मन्य आत्मानम्‌’ इत्यात्मत्वेनानुकषणात्‌। आत्मा च चेतनः पुरुषः। स च 
पञ्चावशताचन्तनंत एवेति न तस्येवाधारत्वमाधेयत्वं च युञ्यते। अर्थान्तरपरिग्रहे च तत्त्व 
संख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत । # तथा 'आकाशश्च प्रतिष्ठित” इत्याकदास्यापि 
पञ्च विशतावन्तर्गतस्य न एथणुपादानं न्याय्यम्‌। अर्थान्तरपरिग्रहे चोक्त दूषणम्‌। कथं च 
संख्यामात्रश्रचणे सत्यश्र॒तानां पञ्चविशाति तत््वानामुपसंग्रहः प्रती येत? जनशब्दस्य तत्त्वेष्व- 
रूढत्वात्‌। अर्थीन्तरोपसंग्रहेऽपि खंख्योपपत्तः। कथं तर्हि पञ्च पञ्चजना इति? उच्यते- 
होगा | जनपदका नहीं ] इस पक्षमें तो दोष ( उपसजनध्य विशेषणेनासंयोगात्‌ ) कहा गया हे । 
इसलिए 'पञ्च पञ्चजनाः’ यइ प्रयोग पच्चीस तत्त्वके अभिध्रायसे नहीं है, और संख्याकी अधिकतासे 
मी पच्चीस तत्त्वके अमिभ्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीस संख्यासे अधिक 
होता हे । यहाँ तत्त्वोकी प्रतिष्ठाके आधाररूपसे आत्माका निर्देश है, क्योंकि 'यस्मिन इसे सप्तमी 
अर्थात्‌ सप्तम्यन्त `यत्‌’ पदसे सूचितका “तमेव मन्ये०' ( उसीको मैं आत्मा मानता हूँ ) इस प्रकार 
आत्मरूपसे अनुकषंण है । आत्मा चेतन पुरुष है और वह सांख्यामिमत पच्चीस तत्त्वोंके अन्तगंत ही 
है, इसलिए उसीमें आधाराधेयमाव अयुक्त है । तत्त्वोसे भिन्न अर्थका ग्रहण किया जाय तो सांख्य- 
सिद्धान्तसे विरुद्ध तत्त्वसंख्यामें अधिकता प्रसक्त होगी । इसी प्रकार पच्चीस तत्त्वोंके अन्तभूत आकाशका 
'आकाझ्चश्च प्रतिष्ठितः’ ( ओर आकारा प्रतिष्ठित है.) इस प्रकार पृथक ग्रहण अयुक्त है । अन्य अर्थका 
ग्रहण करनेपर तो उक्त दोष ( अधिक संख्या ) है। संख्या मात्रका श्रवण होनेपर श्रुति अघ्रतिपादित 
पच्चीस तत्वोंका संग्रह किस प्रकार प्रतीत होता है ? क्योंकि जनशब्द तो तत्त्वोमें रूढ़ नहीं है, अन्य 
अथंका संग्रह करनेसे भी संख्या उपपन्न होती है, तो 'पञ्च षञ्चजनाः' यह किस प्रकार है? कहते हें-- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इस सूत्रसे 'डीप्‌ ' .( ईकार ) का विधान होनेसे समाहारको प्रतीति होनेपर समाहार ( समुदाय ) 


कितने हैं ? इस आकांक्षामें 'पश्च' इस प्रकार अन्य पदका अन्वय होना युक्त है। परन्तु 'पञ्चजना 
इसके अन्तमें 'डीप' न होनेसे पश्चपुली ( धानके गट्रेको पूली कहा जाता है ) के समान समाहारकी 
प्रतीति नहीं होती, और जनपदमें पहले ही पञ्चत्वका ग्रहण होनेके कारण संख्याको आकांक्षा न होनेसे 
“पश्व' इस दूसरे पदका अन्वय नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय आकांक्षाके अधीन होता हे । यदि मार्ने 
तो एक विशेषणका अन्य विशेषणके साथ अन्वय नहीं होता किन्तु प्रधानके साथ ही होता है, इस 
न्यायके साथ विरोध होगा । वस्तुत: "पञ्चजनाः यहाँ तो "पञ्च चामी जना इति पञ्चजनाः’ “सञ्तषिं’ 
“दक्षिणाग्निः? आदिकी तरह कमंघायं समास है, 'पञ्चपूली' की तरह समाहार नहीं है। पञ्चजन 
घटकी भूत पंच संख्या जनोंकी व्यावतंक है, पांच संख्यासे ही जनोंका भेद प्रतीत होता है । समाहारका 
यहाँ भान नहीं है, अत: कितने समुदाय हैं, इस प्रकारकी आकांक्षाके न होनेसे “पञ्च पञ्चजनाः' इस 
पच्च संख्याको 'पश्चजन' का विशेषण मानकर पच्चीस संख्याका लाम नहीं हो सकता । सूत्रस्थ 'नाना- 
भावात्‌? इस पदकी व्याख्या कर अब 'अतिरेकात्‌” की व्याख्या करते हैं--यदि पच्चीस संख्या मानें तो 
आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीससे अधिक सताईस संख्या हो जायगी, जो सांख्य सिद्धान्तके विरुद्ध है। 
& 'यस्मिन्‌? इस प्रकार आत्मामें तत्त्वोंकी आधारताका वर्णन मी विरुद्ध होगा, क्योंकि सांख्य 
मतमें महत्‌ आदि तत्त्वोंका आधार स्वतन्त्र प्रधान ही है, असङ्ग पुरुष तत्त्वोका आधार नहीं है। 
किः्व सांस्यमतमें जगतको सत्य माना गया है, इससे 'जगत्में मिथ्यात्व बोधक 'नेहनानारशस्त किञ्चन 
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'दिक्संख्ये संजायास्‌' ( पा० सू० २।१।५० ) इति विशेषस्मरणात्खंज्ञायामेच पञ्चशब्दस्य 
जनशब्देन समासः । ततश्च रूढत्वाभिप्रायेणेब केचित्पञ्चजना नाम विवक्ष्यन्ते, न सांख्य- 
तत्त्वाभिप्रायेण। ते कतीत्यंस्यामाकाङ्घाया पुनः पञ्चेति प्रयुज्यते । एश्चजना नाम ये केचित्ते 
च पच्चैवेत्यर्थः । सप्तर्षयः सघेति यथा ॥११॥ 

के पुनस्ते पश्चजना नामेति ? तदुच्यते-- 

प्राणादयो बाक्यशेषात्‌ ॥१२॥ 

पदच्छेद - प्राणादयः, वाक्यशेषात्‌ । | 

सूत्राथ--( प्राणादयः) यहाँ पश्चजन शब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न और मन कहे गये हैं, 
( वाक्यशेषात्‌ ) क्योंकि 'प्राणस्य प्राण०' इस वाक्यशेषमें स्थित हें । 

# यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः? इत्यत उत्तर स्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः पञ्च 
निद्ष्टाः-- प्राणस्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोन्नमन्नस्यान्नं मनसो ये मनो विदुः? इति । 
तेऽत्र वाक्यशेषगताः संनिधानात्पञ्च जना विवक्ष्यन्ते । कथं पुनः प्राणादिषु जनशब्दप्रयोगः? 
तत्त्वेषु वा कथं जनइाब्दप्रयोगः ? समाने तु प्रतिद्ध बतिक्रमे वाक्यशेष वशात्प्राणादय एव 
ग्रहीतव्या भवन्ति । जनसंबन्धाच्च प्राणादयो जनराब्द भाजो भवन्ति । जनवचनश्च पुरुष- 

शाब्दः प्राणेषु प्रयुक्तः--ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः’ ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र । प्राणो ह पिता 
'दिक्संख्ये०' ( दिशा और संख्या वाचक शब्दोंके संज्ञा ( नाम ) अथंमें सुबन्त उत्तर पदके साथ 
समास होता है ) इस विशेष सूत्रसे संज्ञामें प्च शब्दका जनपदके साथ समास है । वस्तुतः रूढित्वके 
अमिप्रायसे कुछ पञ्चजन नाम यहाँ विवक्षित हैं सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोके अमिप्रायसे नहीं । वे 
कितने हैं? इस प्रकारकी आकांक्षा होनेपर उसके उत्तरमें यहाँ पुनः पश्च शब्दका प्रयोग किया गथा 
है । जैसे सप्तषि सात हैं, वसे पश्चजन नामवाले जो कोई हैं वे मी पांच ही हैं, ऐसा अथं है ॥११॥ 


पुनः वे पञ्चजन नामके कोन हैं ? वह कहते है-- 
“यस्मिन्पञ्च ०? ( जिसमें पांच. पञ्चजन हैं ) इससे अग्रिम मन्त्रनें ब्रह्मास्वरूपका निरूपण करनेके 


लिए “प्राणस्य प्राणझुत०' (जो उसे प्राणके प्राण, चक्षुके चक्षु, श्रोत्रके श्रोत्र, अन्तके अन्न, तथा 
मनके मनको जानते हैं वे ब्रह्माज्ञ हैं) इस प्रकार प्राणादि पाँच निदिष्ट हैं। संनिहित होनेके कारण 
वाक्यदोषमें स्थित वे प्राथ आदि “यस्मिन्‌ ' इस मन्त्रमें पञ्चजन शब्दसे विवक्षित हैं । पूर्वपक्षी 
प्राणादिमें जन शब्दका प्रयोग कसे है? सिद्धान्ती --तत्त्वोंमें जनशब्दका प्रयोग कंसे है? प्रसिद्धि-रूढिका 
दोनों पक्षोमें त्याग समान होनेपर मी वाक्यशेषके बलसे [ पः्वजनशब्दसे.] प्राण आदि पाँच ही 
ग्रहण योग्य हैं और मनुष्यके साथ सम्बन्ध होनेसे मी प्राण आदि जनशब्दके भागी होते है । “तेवा 
एत्रे०' ( वे ये पाँच ब्रह्मापुरुष हैं) इसमें जनवाचक पुरुष शब्द प्राणोंमें प्रयुक्त है । और उसी प्रकार 
'प्राणो ह पिता०” ( प्राण पिता है, प्राण माता है ) इत्यादि ब्राह्मण है । समासके बलसे समुदायको 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि वाक्यरोषके साथ विरोध होगा । अत: “यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रसे सांख्य सिद्ध पच्चीस 
तत्वोंकी सिद्धि नहीं हो सकती है । पृव॑पक्षमें ब्रह्वामे उद्धत वाक्योंके समन्वयकी असिद्धि फल है, 
सिद्धान्तमें “प्राणस्य प्राणमुत’ इत्यादि वाक्योंके समन्वयको सिद्धि फळ है ॥११॥ 

% यहाँ पश्वजनशब्दसे प्राण आदि पाँचका ग्रहण करना चाहिए सांख्याभिमत तत्वोंका नहीं, 
क्योंकि “जायन्ते इति जनाः’ इस व्युत्पत्तिसे कायमात्रका वाचक जन शब्द है अथवा मनुष्योंमें मी 
जनशब्द प्रसिद्ध है । पुवंपक्षी--“जायन्ते इति जनाः’ “जो उत्पन्न होते हैं वे जन हे इस व्युत्पत्तिके 
अनुसार महत्‌ आदि और उनके जनक होनेसे प्रधान भी जनश्चब्द वाच्य हो सकता है, इस प्रकार 


३०६ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


प्राणो ह माता' ( छा० ५।१५।१ ) इत्यादि च ब्राह्मणम्‌ । समासवलाञ्च समुदायस्य रूढत्वम- 
विरुद्धम्‌ के कथं पुनरसति प्रथमप्रयोगे रूढिः शक्याऽऽश्रयितुम्‌? शाक्योद्विदादिवदित्याह- 
प्रसिद्धार्थंनिधाने हाप्रसिदार्थः शब्द्‌ प्रयुज्यमानःसमभिव्याहारात्तद्विषयो नियम्यते;यथा 
उद्भिदा यजेत’, “यूपं छिनत्ति’, 'वेदि करोति’ इति | तथाऽयमपि पञ्चजनशब्दः समासान्वाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संश्याकाङ्की वाक्यशेषसमभिव्याहते षु प्राणादिषु वति ष्यते। केश्चित्त 
देवाः पितरो गन्धर्वा अखुरा रक्षांसि च पञ्च पञ्चजना व्याख्याता: | अन्येञ्च चत्वारो 
वर्णा निपादपञ्चमाः परिग्रहीताः । कचिञ्च 'यतपाञ्चजन्यया विशा’ ( ऋ० सं० ८।५३।७) इति 
प्रजापरः प्रयोगः पञ्चजनशब्दस्य रस्यते । तत्परिग्रहेऽपीह न कश्चिद्विरोधः आचार्यस्तु न 
पञ्चावशते स्तत््वानामिह प्रतीतिरस्तीत्यवंपरतया प्राणादयो वाक्यशेषात्‌’ इति जगाद्‌ ॥१२९॥ 
भवेयुस्तावत्प्राणादयःपञ्चजना माध्यंदिनानाम्‌ , य ऽन्नंप्राणादिष्वामनन्ति। काण्वा- 

नां तुकथं प्राणादयः पञ्चजना भवेयुयऽन्नं प्राणादिषु नामनन्तीति? अत उत्तरं पठति 


रूढ माननेमे कोई विरोध नहीं है । परन्तु पञ्चजनराब्दके ५थम प्राणादिमे प्रयोगकी असिद्धि होनेसे 
रूढिका किस प्रकार आश्रय किया जा सकता है? ऐसा कहा है कि उद्धिद्‌ आदिके समान पश्चजन 
शब्दको भी रूढि हो सकती है । प्रसिद्धाथंक पदके सन्निधानमें प्रयुक्त हुए अप्रसिद्धाथं वाचक शब्दका 
सममिव्याहारके बलसे तद्विषयक अथ होता है 'ऐसा नियम हे । जसे 'उद्धिदा यजेत? ( पशुकाम॑ना 
वाळा उाड्रद्‌ नामक याग करे ) “यूपं छिनत्ति’ ( यूर्षका छेदनसे संस्कार करे) और 'वेर्दि करोति? 
( वेदिका संस्कार करे ) इत्यादिमें होता है, वैसे ही यह “पञ्चजन” शब्द भी समासके कथनसे संज्ञा- 
भावको प्राप्त होकर संज्ञीकी आकांक्षा करता हुआ वाक्यशेष और सममिव्याहूत-सहोच्चरित प्राण. 
आदिमें प्रवृत्त होगा । कई एक लोगोंनै तो ऐसा व्याख्यान किया है कि देव, पितर, गन्धं, असुर ओरं. 
राक्षस ये पाँच पश्चजन हँ । दूसरोंने चार वणं और पांचवें निषाद ( ब्राह्मणके द्वारा शूद्वासे उतपन्न, 
सन्तान ) का ग्रहण किया है। और कहोंपर 'यत्पाञ्चजन्यया विंशा' इस प्रकार पञ्चजन शब्दका: 
प्रयोग प्रजाके लिए दिखाई देता है। उसका ग्रहण करनेपर भो कोई विरोध नहीं है । आखायने तो , 
पच्चीस तत्त्वीकी यहाँ प्रतीति नहीं होती, इस अमिप्रायसे “प्राणादयो वाक्यशेषात्‌” यह सुत्र कहाँ है. १२॥ - 


प्राण आदिमें अन्नका पाठ करनेवाले जो माघ्यन्दिने शाखावाले हें उनके. मतमें तो प्राणादि 
पञ्चजन मले हों, परन्तु काण्वशाखावाले जो प्राण आदिमें अन्नका पाठ नहो करते, उनके मंतमें तो 
प्राणं आदि पञ्चजन किस प्रकार होंगे ? इसके £०ए उत्तर पढते ( कहते ) हँ-- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


यौगिक अथका सम्मव होनेपर रूढिका आश्रयकर लक्षणाका प्रयास क्यों किया जाय? सिद्धान्ती--यहाँ 


समासके बलसे प्राण आदि सनुदायमें पश्चजन शब्द रूढ माननेमें भी कोई विरोध नहीं है, इसलिए 
यहाँ योगिक अथका ग्रहण करना युक्त नहीं है । अंब इसपर पुर्वपक्षी "कथम्‌? आदिसे आक्षेप करते हैं । 


# परन्तु पश्च जनराब्दकी प्राणादिमें पहले लौकिक प्रसिद्धि नहीं है, तो फिर पश्च जनशब्दकी 
प्राण आदिमें रूढि क्‍यों ग्रहण की जाती है? समाधान-_ यह नियम नहीं है, क्योकि “स्युः पुर्मासः 
पञ्चजनाः’ यह अमरकोश है और प्रसिद्ध अर्थ वाचक शब्दके समीपमें प्रयुज्यमान अप्रसिद्ध अथं 
वाचक शब्दका सहोच्चरित होनेसे बही अथं होता है जो प्रसिद्धाथं वाचक शब्दका होता है. । जैसे 
उद्भिदा यजेत’ यद्यपि उद्धिद्‌ शब्द वृक्षोंमे प्रसिद्ध है, तो.मी यहाँ सन्निहित और सहोच्चरित 'यजेत' 
पदफे योगसे यह 'उद्निद्‌ छब्द उद्धिद्‌ नामके यागमें रूढ है। 'यूपं छिनत्ति’ यहाँ 'छिनत्ति' पदके 
सममिव्याहारसे “युप' शब्द दारूमें रूढ है । 'वेदि करोति'.यहाँ “करोति” पदके योगसे 'वेदि' शब्द 
संस्कार योग्य स्थण्डिल विदोषमें रूढ है अर्थात्‌ गाहपंत्य और आहवनीयके मध्यमें चार अंगुल पृथिवी- 
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ज्योतिषेकेषामसत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

पदच्छेद्‌ ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । 

सूत्राथ--( एकेषाम्‌ ) काण्वशाखावालोंके पाठमें पूर्वोक्त प्राणादिमें ( अन्ने असति ) अन्न 
के त होनेके कांरण ( ज्योतिषा ) 'तद्देवा' इस पूव॑वाक्यस्थ ज्योतिसे पश्चसंख्याकी पूर्ति करनी चाहिए । 

असत्यपि काण्वानामान्ने ज्योतिबा तेषां पञ्चसंख्या पूयत । तेऽपि हि “यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजनाः? इत्यतः पूर्वस्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणायेव ज्योतिरधीयते--तद्देवा ज्योतिषां 
ज्योति” इति । कथं पुनरुभयेषामपि तुल्यवदिदं ज्योतिः पट्यमानं समानमन्त्रगतया पञ्चः 
संख्यया केषांचिद्ग्रह्मते केबांचिन्नेति ? अपेक्षाभेदादित्याह । माध्यंदिनानां हि समानमन्त्र- 
पठितप्राणादिपञ्चजनलाभान्नास्मिन्मन्त्रान्तरपठिते ज्योतिष्यपेक्षा भवति । तदलाभात्त 
काण्वानां भवत्यपेक्षा । अपेक्षाभेदाच समानेऽपि मन्ते ज्योतिषो ग्रहणाग्रहणे। यथा 
समानेऽप्यतिरात्रे वचनभेदात्षोडशिनो ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌ । तदेवं न तावच्छुतिप्रसिद्धिः 
काचित्प्रथानविषयास्ति । स्मृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरिष्यते ॥१३॥ 

(४ कारणत्वाधिकरणम्‌ सू० १४-१५ ) 
कारणत्वे न चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्तः ।। १४॥ 

पदच्छेद--कारणत्वे, न, च, आकाशादिषु, यथाव्यपदिष्टोक्तेः । ही __ 

काण्वशाखावालोंके पाठमें प्राणस्य प्राणमुत' इस मन्त्रमें अन्नका ग्रहण न होनेसे भी ज्योतिसे 
उसकी पञ्च संख्याकी पु हो जायगो, क्योंकि वे भी 'यस्मिन्पन्च पञ्चजनाः' इस मन्त्रसे पृव॑मन्त्रमें 
ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके लिए ही 'तइवा ज्योतिषां०' ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वरूप 
अमृतकी देवगण आयु” इस प्रकार उपासना करते हें ) इस प्रकार ज्योतिका अध्ययन करते हैं। 
परन्तु दोनों शाखावालोंके पाठमें समानरूपसे पढी हुई इस ज्योतिका एक ही मन्त्रमें प्राप्त पाँच संख्यासे 
कुछ लोग-काण्वशाखावाले क्यों ग्रहण करते हैं और कुछ लोग-माध्यन्दिन द्याखावाले क्यों ग्रहण नहीं 
करते ? कारण कि अपेक्षा-आकाँक्षाका भेद है, ऐसा कहते हैं। [ प्राणस्य प्राणमुत | इस एक हो 
मन्त्रमें अन्नका ग्रहण होनेसे प्राणादि पाँच जनका. माध्यन्दिनोंको लाभ होनेके कारण पृवमन्त्रमें पठित 
ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती । अन्नका ग्रहण न. होनेसे एक ही मन्त्रमें प्राणादि पच्च जनका लाम न 
होनेके कारण काण्वशाखावालोंको ज्योतिकी अपेक्षा होती है अर्थात्‌ चार होनेपर मी पाँचवाँ कौन 
हे ? ऐसी अपेक्षा रहती है । जैसे एक ही अतिरात्रसत्रमें वचनभेदसे कहीं षोडशी ( यज्ञपात्र ) का 
ग्रहण होता है और कहींपर ग्रहण नहीं होता, वसे अपेक्षाके भेदसे एक हो मन्त्रमें पठित ज्योतिका 
ग्रहण ओर अग्रहण होता हे । इस प्रकार प्रधान विषयक कोई भी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है, स्मृति और 
न्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेंगे ॥१३॥ 


सत्यानन्दौ-दीपिका 


` को खोदकर संस्कृत किया गया स्थान वेदि कहलाता है, वेसे “पञ्चजन” शब्द मी 'दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌ 
इस सूत्रद्वारा समस्तपद होनेसे किसीकी संज्ञामें रूढ ज्ञात होता है, संज्ञीको आकांक्षा होनेपर सन्नहित 
वाक्यरोष और समभिव्याहारके बलसे “पञ्चजन” शब्द प्राण आदिमें रूढ निश्चित होता है। किञ्च 
पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेन्द्रिय, पांच भूत और अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष, अभिनिवेश 
थे पाँच क्लेश, इन पच्चीसका यहाँ “पञ्च पञ्चजनाः” शब्दसे ग्रहण हो सकता है, और 'जायन्ते हरति 
जनाः’ इस योगवृत्तिका भी यहाँ सम्मव है, क्योंकि प्राण आदि उत्पत्तिवाले हैं। इस प्रकार सांख्या- 


मिमत पच्चीस तत्त्वोसे भिन्न जिस अर्थ परक “पञ्चजन” शब्दकी व्याख्याकी जाय तो कोई विरोध नहीं 
है, इस आशयसे आचार्यने “प्राणादयो वाक्यशैषात्‌' इस सुत्रकी रचताकी है ॥ १२॥ 
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सूत्रार्थ--( कारणत्वे ) ब्रह्मके जगत्‌ कारण होनेमें तो (न ) कोई विरोध नहीं है, क्योंकि 
( आकाञ्चादिषु ) सृज्यमान आकाशादि पदार्थोके विषयमें ( यथाव्यपदि्ोक्तेः ) यादृश ईश्वर एक उप- 
निषद्में कारणरूपसे व्यपदिष्ट है, (च) और ताहश ही अन्य उपनिषद्में मी कारणरूपसे कथित है। 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ , प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसामान्यं वेदान्त- 
वाक्यानाम्‌। प्रतिपादितं च प्रधानस्या शब्दत्वम्‌। तत्रेद्मपरमाइाङ्कयत-न जन्मादिकारणत्व 
ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादायितुं शक्यम्‌। कस्मात्‌? विगा- 
नदरर्शनात्‌। प्रतिवेदान्तं ह्मन्यान्या सष्टिर्पलभ्यत; क्रमादिवेचित्यात्‌। तथा हि--कचित्‌ 
"आत्मन आकाशः संभूत" (तै० २।१) इत्याकाशादिका सुष्टिराम्नायते। कचित्तेजआदिका- 
'तत्तजोऽस्‌ जत’ (छा० ६।२।३) इति। क्चित्प्राणादि का-- स प्राणमसूजत प्राणाच्छुद्धाम्‌' (प्र०६।४) 
इति क्चिदक्रमेणेव लोकानामुत्पत्तिराम्नायते--'स इमाँलोकानसजत । अभ्मो मरीचीमरमापः” 
(ऐ० उ० ०।१।२) इति। तथा क्कचिदसत्पूर्विका सृष्टिः पठत --'असद्वा इदमम्र आसीत्ततो वे 
सदुजायत' (तै० २।७) इति। ‘असदेवेदम आसीत्तस्सदासीत्तत्समभवत्‌’ (छा० ३।१९।१) इति च। 
कचिदसद्वादनिराकरणेन सत्पूचिका प्रक्रिया प्रतिज्ञायते-तदेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत” इत्युप- 
क्रम्य 'कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्यादिति होवाच कथमसतः सज्जायेतेति सत्त्वे सोम्येदमग्र आसीत्‌’ ( छा० 
['जन्माद्यस्य यतः? इत्यादि सूत्रोंसे जगद्‌ जन्मादिकारणत्व] ब्रह्मका लक्षण कहा जा चुका है 
[ “गतिसामान्यात्‌ इत्यादि सूत्रोसे ] सब बेदान्तवाक्य समानरूपसे ब्रह्मके ही कारणत्व बोधक हैं, यह भी 
कहा जा चुका है। एवं [ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ इत्यादि सूत्रोसे' ] प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, यह मी कहा गया 
है । अब यहाँ दूसरी आशङ्का होती है--ब्रह्म जगत्के जन्मादिका कारण है, सम्पूर्ण वेदान्तवाक्योंकी 
ब्रह्म विषयक कारण गति-ज्ञान समान है, ऐसा प्रतिपादने नहों किया जा सकता है । किससे ? इससे कि 
विगान-विरोध देखा जाता है । प्रत्येक उपनिषद्में क्रमादिके वेचित्र्यसे भिन्न-भिन्न सृष्टि उपलब्ध होती है । 
जैसे कि कहींपर 'आत्मन आकाशः०” ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार आकाशपूर्वक 
सृष्टि कही गई है । कहींपर “तत्तेजोड्सजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस प्रकार तेजपूवक सृष्टि, 
कहींपर 'स प्राणमसृजत०' ( उसने प्राण उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धा उत्पन्न की ) इस प्रकार प्राण 
पूवक सृष्टि कही गई है। कहींपर “स इमाँल्लोकानसूजत०' ( उसने इन लोकोंकी सृष्टिकी-जलमय- 
शरीरवाळा स्वगेलोक, सूर्यकिरणसे व्याप्त अन्तरिक्षलोक, मनुष्यलोक और जलमय पाताल लोक ) 
इस प्रकार क्रमके विना ही लोकोंकी सृष्टि कही गई है । उसी प्रकार कहींपर 'असद्वा०' ( पहले यह 
( जगत्‌ ) असत्‌ ही था। उसीसे सत्‌-नामरूपात्मक व्यक्त उत्पन्न हुआ ) और “असदेवेदमग्न० ( पुबमें 
यह असत्‌ ही था, वह सत्‌ हुआ, वह सम्यक्‌ अभिव्यक्त हुआ अर्थात्‌ अंकुरित हुआ ) इस प्रकार 
असत्‌ पूवक सृष्टि कहो गई है। कहींपर असद्वादका निराकरणकर “तद्धक आहुरसदे०' ( उस जगत्‌ 
कारणके विषयमें किन्हींने ऐसा भी कहा है कि आरम्भमें यह असत्‌ ही था ) इस प्रकार उपक्रमकर 


सत्यानन्दी-दी पिका 
४ पूव ग्रन्यके साथ इस अधिकरणकी संगति कहनेके लिए “प्रतिपादितम्‌” इत्यादिसे वृत्तका 


अनुवाद करते हैं । पूवके तीन अधिकरणोद्वारा प्रधानको श्रति अप्रतिपादित कहनेसे जगत्कारणत्व 
लक्षणसे ब्रह्म ही बुद्धिस्थ होता है, उसी बुद्धिस्थ निगुंण ब्रह्ममें वेदान्तवाक्योंका समन्वय है, इस प्रकार 
प्‌वग्रन्थसे सिद्ध किया गया है । उसमें लक्षण और समन्वय दोनों हो असिद्ध हैं, क्योंकि श्रतियोंका 
परस्पर विरोध देखनेमें आता है । इस प्रकार पवे ग्रन्यके साथ इस अधिकरणकी 'तत्र' इत्यादिसे 


आक्षेपसंगति कहते हें । पूवपक्षी सृष्टि विषयक विरोध दिखलाकर अब “तथा” आदिके कारण. विषयक 
विरोध भी दिखाते हैं । ह हिल 
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६।२।१,२) इति । कचित्‌ स्वयंकतूकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते-'तद्धेदं तह्मव्याकृतमासीत्तन्नाम- 
रूपाभ्यामेव व्याक्रियते ( ड्‌०१।४।७) इति। एवमनेकधा विप्रतिपत्तर्वर्तुनि च विकल्पस्या नुपप- 
तेनं वेदान्तवाक्यानां जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या। स्सृतिन्यायप्रसिदि भ्यां तु कार- 
_णान्तरपरिग्रहो न्याय्य इति। #ष्‌ वं प्राप्ते ्रमः-सत्यपि प्रतिवेदान्तं सुज्यमानेष्वकाशादिषु 
क्रमादिद्वारके विगाने न स्रष्टरि किञ्चिद्वि गानमस्िं। कुतः? यथाव्यपदिष्टोक्तः। यथाभूतो 
हो कस्मिन्वेदान्ते सर्वज्ञः सवश्वरः सर्वात्मेकोऽद्वितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्टस्तथाभूत एव 
वेदएन्तान्तरेष्वपि व्यपदि इयते। तद्यथा- सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ते०२।१) इति। अत्र ताचज्ज्ञान 
ब्देन परेण च तद्विषयेण कामयितृत्ववचनेन चेतनं ब्रहम न्यरूपयत्‌, अपरप्रयोज्यत्वेनेश्वरं 
कारणमब्रवीत्‌ । तद्विषयेणंव परेणात्मशाब्देन शारीरादिकोशपरम्परया चान्तरजुप्रवेशनेन 
सर्वषामन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌। बहुस्यां प्रजायेय' (ते०२।६) इति चात्मविषयेण बहुभ- 
वनानुशंसनेन सज्य मानानां विकाराणां स््रष्टरभेदमभाषत। तथा इदं सवंमसजत । यदिदं किञ्च 
(ते०२।६) इति समस्तजगत्सष्टिनिद शेन प्राक्सृष्टेर्वितोयं ्रष्टारमाचष्टे। # तदत्र यलक्षणं 
ब्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, तलक्षणमेवान्यत्रापि विज्ञायते-'सदेव सोन्येदमग्र आसीदेकमेवाद्विती 
'कुतस्तु खल? (किन्तु हे सोम्य ! ऐसा कंसे हो सकता है, भला असतूसे सत्‌ केसे उत्पन्न हो सकता है, 
अतः हे सोम्य ! पूवमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था, ऐसा [ आरुणिने ] कहा ) इस प्रकार 
सत्पूवंक सृष्टिकी प्रतिज्ञा की जाती है। कहींपर 'तद्धेदं०' ( वह यह जगत्‌ सृष्टिके पूर्व अव्याकृत था । 
वह नाम रूपसे ही व्याकृत-व्यक्त हुआ ) इस प्रकार जगतूकी अभिव्यक्ति स्वयं कतृंक-अपने आप ही 
कही जाती है ! इस प्रकार अनेक रीतिसे सृष्टि आदि विषयक श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेसे और 
वस्तुमें विकल्पकी अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तवाक्योंमें गत्‌-कारणकी अवधारणपरता युक्त नहीं है; 
अतः स्मृतिः ओर न्याय प्रसिद्धिसे ब्रह्मसे मिन्न कारणका ग्रहण करना युक्त है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रत्येक उपनिषद्में सुज्यमान आकाश आदिमें क्रम आदि द्वारक विरोध होनेपर 
भी स्रष्ट।के विषयमें कुछ भी विरोध नहीं, किससे ? इससे कि जसा एकत्र स्रष्टाका व्यपदेश है वेसा 
अन्यत्र मी है । एक उपनिषद्में जसा सवज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वात्मा, एक, अद्वितीय ब्रह्म कारणरूपसे व्यप- 
दिष्ट है, वसा ही अन्य उपनिषदोंमें भी व्यपदिष्ट है । जसे “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यहाँ ज्ञानशब्दसे उस 
ब्रह्म विषयक |सोऽकामथत] कामयितृत्व वचनसे चेतन ब्रह्मका निरूपण करती हुई श्रुति ईश्वर को स्वतन्त्र- 
रूपसे कारण कहती है । अनन्तरोक्त ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे और शरीर आदि कोश परम्परा द्वारा 
सबके अन्तर अनुप्रवेश करनेसे सबके भीतर प्रत्यगात्माका निर्धारण किया है । “बहु स्यां०' (मैं बहुत हो 
जाऊ अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊ ) इस प्रकार आत्मविषयक अनेक स्वरूप होनेके कथनसे सुज्यमान 
विकारोंका स्रष्टासे अभेद कहा है। उसी प्रकार “इदं सव०' ( उसने यह जो कुछ है इस सबकी 
रचनाकी ) इस प्रकार समस्त जगतको सृष्टिके निर्देशसे सृष्टिके पुव केवल अद्वितीय स्रष्टाको श्रति 
कहती है । जिस प्रकार यहाँ तैत्तिरीय उपनिषदमें जो सवज्ञत्व आदि लक्षणवाला ब्रह्म जगत्‌-कारण- 
रूपसे विज्ञात है उस प्रकारके लक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्य०' (हे सोम्य ! पहले यह सारा प्रपश्च एक- 


त्यानन्दी-दीपिका 
& कायं विषयक विरोध होनेसे कारण विषयक विरोध नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसंग हो 


जायगा अर्थात्‌ प्रतिदिन स्वप्न सृष्टियाँ नाना प्रकारकी होती हैं, इससे भें वही हुँ’ इस प्रकार जिस 
द्रष्टाकी प्रत्यभिज्ञा होती है उसमें मी नानात्व प्रसक्त होगा । यह दोष सवत्र लागू होनेसे केवल अनिष्ट 
ही होगा । सृष्टिमें विरोध मानकर खष्टामें अविरोध दिखलाया गया है । सृष्टि विषयक भी विरोध 
नहीं है, अब इसे 'समाधास्यति' आदिसे कहते हैं । 
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यम्‌', “तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति | तत्तेजो5सजत' (छा० ६।२।२,३) इति । तथा आत्मा वा इदमेक 
एवाग्र आसीज्ञान्यत्किचन मिषत्‌। स ईक्षत लोकान्न सृजे’ (ऐ० उ० ४।१।१,२) इति च; एवंजायीय- 
कस्य कारणस्वरूपनि रूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदान्तमविगीतार्थस्वात्‌ । कार्यविषयं 
तु विशानं हश्यते-कचिदाकाशादिका स्टृष्टिः कचित्ते्ञआदिकेत्येवंजातीयकम्‌। नच कार्यवि- 
षेण विगानेन कारणमपि ब्रह्म सर्ववेदान्तेष्वविगीतमधिगम्यमानमविवक्षितं भवितुमहं- 
तीति शाक्यते वक्तम्‌; अतिप्रसङ्गात्‌। ®$ समाधास्यति चाचायः कायविषयमपि विगानं 
न वियदश्रतेः' (ब्र० सू ० २।३।१) इत्यारभ्य । भवेदपि कार्यस्य विगीतत्वमप्रतिपाद्यत्वात्‌ । 
न ह्ययं सृष्ट्यादि प्रपञ्चः प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्प्रतिबद्धः कश्चित्पुर्षार्था हर्यत श्रयत 
वा। न च कव्पयितु दाक्यते; उपक्रमोपसंहारा'भ्यां तत्र तत्र ब्रह्मविषयेर्वाक्येः साकमेक- 
वाक्यताया गस्यमनत्वात्‌। दशयति च सृष्ट्यादि शपञ्चस्य ब्रह्मप्रतिपत्यथताम्‌--अन्नन 
सोम्य झुङ्गेनापो मूलूमन्विच्छाद्भिः सम्य शुङ्गेन तेजो मूलकन्विच्छ तेजसा सोम्य शुङ्गेन सन्मूल 
मन्विच्छ' (.छा० ६।८।४ ) इति। सृदादिदष्टान्तेश्च कायस्य कारणेनाभेद्‌ं वदितुं सृष्ट्यादि 
- प्रपञ्चः श्राव्यत इति गम्यते । तथाच संप्रदायविदो वदन्ति शृर्लोहविस्फुलिङ्गाद्यः सृष्ट्या 


मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) 'तदेक्षत०' ( उस-सतूने ईक्षण किया मैं बहुत हो जाऊं अनेक प्रकारसे 
उत्पन्न होऊ । इस प्रकार ईक्षण कर उसने तेज उत्पन्न किया ) उसो प्रकार “आत्मा वा०' ( सृष्टिके 
पूर्वं यह सब जगत्‌ केवळ आत्मरूप ही था, दूसरा कोई सचेष्ड पदार्थ नहीं था, उसने ईक्षग किया कि 
मैं लोकोंकी सृष्टि करू ) इस प्रकार अन्यत्र-छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें मी जाना जाता है । क्योंकि कारण- 
स्वरूप निरूपण परक इस प्रकारके वाक्य समुदायका प्रत्येक उपनिषद्में अथे विषयक अविरोध है । 
परन्तु कहीं आकाशकी प्रथम सृष्टि, कहीं तेजकी प्रथम सृष्टि इस प्रकारका कार्य विषयक विरोध तो 
देखा जाता हैं । कायं विषयक विरोध होनेसे भी सब वेदान्तोंमें अविरुद्धरूपसे प्रतीयमान कारण ब्रह्म 
भी अविवक्षित होना योग्य है ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा माननेपर . अतिप्रसङ्ग हो जायगा । 
न वियदश्रृते इस सूत्रसे आरम्मकर कार्य विषयक विरोधका भी आचार्य समाधान करेंगे । वेदान्त 
प्रतिपाद्य न होनेके कारण कार्य विषयक विरोध मले ही हो, परन्तु यह सृष्टि आदि प्रपः्च वेदान्त- 
वाक्योंसे प्रतिपादन केरनेको इच्छाका विषय ही नहों है । क्योंकि प्रपञ्चे सम्बद्ध कोई मी पुरुषाथं 
न देखा जाता है और च सुना जाता है और न उसकी कल्पना ही की जा सकती हैं। कारण कि 
उपक्रम और उपसहारसे तत्‌-तत्‌ उपनिषदोंमें स्थित ब्रह्मविषयक वाक्योंके साथ सृष्टिवाक्योंकी एक 
वाक्यता अबगत होती हे । 

अन्नेन सोम्य शुद्गेन ( हे सोम्य ! अन्नरूप कायसे जळरूपमूलको खोज-प्राप्तकर, हे सोम्य ! 
जळरूप काय लिद्धसे तेजरूप मुलको प्राप्तकर और हे सोम्य ! तेजरूप कार्यसे सद्रप मुलका निश्‍ंचयकर) 
इसप्रकार श्रुति ब्रह्वाञ्चानकी प्राप्तिके लिए सृष्टि आदि प्रपञ्च दिखलातो है। ऐसा ज्ञात होता है कि मृत्तिका 
आदि दष्टान्तों द्वारा कायंका कारणके साथ अभेद कहनेके लिए श्रति सृष्टि आदि प्रपञ्च श्रवण कराती 
है । 'स्ल्लोहविस्फुलिद्वाद्यः०' ( [ उपनिषदोंमें ] मृत्तिका, लोहलण्ड और विस्फुलिङ्गादि हष्टान्तों 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मामें 'सत्यं ज्ञानमनन्तं’ इसका उपपादन करनेके लिए ही जगत्‌ कारणत्वका अध्यारोप 
किया है । वेदोंमें सृष्टिका जो भिन्न-भिन्न वर्णन है वह स्वप्नसृष्टिके समान है अर्थात्‌ जैसे स्वप्न सृष्टिमें 
उत्पत्ति-क्रमका नियम नहीं है, वसे जाग्रत्‌ प्रपञ्चमें भी नहीं है । स्वप्न प्रपन्वकी तरह यह सारा 
जाग्रत्‌ प्रपः्च मी ्रममात्र है। इसलिए सृष्टि आदिके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है, किन्तु 


झधि० ४ स्‌० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३११ 


चोदिता5न्यथा । उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥' ( माण्डू० ३।१५ ) इति । ब्रह्मप्रति- 
पत्तिप्रतिबद्ध तु कलं श्रयते-- त्रह्मविदाष्नोति परम्‌ (ते० २।१) 'तरति शोकमाव्मवित्‌ ' ( छा० 
७।१।३ ) वमेव विदित्वाअतिरूत्युमेति (श्व० ३।८) इति। प्रत्यक्षावगमं चेदं फलम्‌। 'तत्त्वमसि 
इत्यसंसार्याव्मत्वप्रतिपत्तों सत्यां संसार्यात्मत्वव्यावृत्तः ॥ १४ ॥ 

यत्पुनः कारणविषयं विगानं दशितस्‌--- असद्ढा इदमग्र आसीत' इत्यादि, तत्परिहतें- 
व्यम्‌ । अत्रोच्यते 

समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 

सत्राथे- असदेवेदमग्र आसीत्‌’ इसप्रकार अनभिव्यक्त नाम रूप वाची असत्‌ शब्दसे सत्‌का 
ही आकर्षण होता है, अतः असत्‌ कारण विषयक आशङ्काका यहाँ अवकाश नहीं है । 
| 'असद्वा इदमग्र आसोत्‌? ( तै० २।७ ) इति नात्राखन्निरात्मकं कारणत्वेन श्राव्यते । 
यतः “असन्नेव स भवति। असद्‌ब्रह्मेति वेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्वेद 1 सन्तमेनं ततो विदुः? इत्यस- 
द्वादापवादेनास्तित्वलक्षणं ्रह्मान्नमयादिकोशपरम्परया प्रत्यगात्मानं निर्धाय ‘सोऽकामयत 
इति तमेव प्रकृतं समाकृष्य सप्रपञ्चां स्रष्टं तस्माच्छावयित्वा 'तव्सत्यमिस्याचक्षते’ इति चोप- 
संहृत्य तदप्येष छोको मवति’ इति तस्मिन्ने व प्रकतेऽथ सछोकमिमसुदाहरति-'असद्वा इदमग्र 
आसीत इति । यदि त्वसञ्चिरात्मकमस्मिञ्छलोके5भिप्रेयेत ततोऽन्यसमाक षणेऽन्यस्योदा- 


द्वारा भिन्न-भिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रह्मात्मक्यमें | बुद्धि प्रवेश करनेका उपाय- 

मात्र है, वस्तुतः उनमें कुछ भी भेद नहीं है) इसप्रकार संप्रदायविद्‌-आचायं गौड़पाद कहते हैं । 
'ब्रह्मनिदाएनोति परम्‌» ( ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको प्राप्त होता है ) 'तरति०' ( आत्मवित्‌ शोकमय संसारसे 
मुक्त हो जाता है 'तमेव०' ( उसे ही जानकर पुरुष मृत्युको पार करता है) इसप्रकार ब्रह्मज्ञानसे 
सम्बद्ध फलकी श्रृति है ) ब्रह्माज्ञानसे विद्वानुको परमानन्दको प्राप्ति, शोककी निवृत्ति और मृत्युका 
अतिक्रमणरूप फल प्रत्यक्ष अनुमवमें आनेवाला है, क्योंकि जब 'तत्त्वमसि' इसप्रकार असंसारी 
आत्मत्वका अपरोक्ष अनुभव होता है तब संसारी आत्मत्वकी निवृत्ति हो जाती है ॥ १४ ॥ 

परन्तु असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इत्यादि जो कारण विषयक विरोध 
दिखलाया गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर सूत्रकार कहते हैं-- 

'असरद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इस तैत्तिरीय श्रृतिमें स्वरूप रहित असतका 
कारणरूपसे. श्रवण नहीं कराया जाता है, क्योंकि "असन्नेव स भवति०' ( यदि पुरुष ब्रह्म असत्‌ है, 
ऐवा जानता है तो वह स्वयं मी असत्‌ हो जाता है, यदि ऐसा जानता है कि ब्रह्मा 'सत्‌' है तो ब्रह्मवेत्ता 
उसे सत्‌ समझते हैं ) इसप्रकार असद्वादके अपवादसे सत्स्वरूप ब्रह्माको अन्नमय आदि कोशपरम्परासे 
'प्रत्यगात्मरूपसे. निर्धारणकर 'सोऽकामयत' ( उस परमात्माने कामना की ) इस प्रकार उसी प्रकृत 
ब्रह्मका समाकषणकर उसीसे विस्तृत सृष्टिका श्रवण कराकर 'तत्सत्यमि०' ( वह सत्य है ऐसा लोग 
कहते हैं ) इसप्रकार उपसंहारकर “तदप्येष०' ( उसके विषयमें ही शलोक है) इसप्रकार उसी प्रकृत 
ब्रहारूप भर्थमें असद्वा इदमम्र आसीत्‌” इस मन्त्रको उदाहुरणरूपसे कहते हैं। यदि इस इलोकमें 
स्वरूपरहित असत्‌ अभिप्रेत हो तो अन्यका समाकषंण होनेपर अन्यका उदाहरण देनेसे वाक्य 

| सत्यानन्दी दीपिका 
'अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्चः प्रपञ्च्यते’ ( अध्यारोप और अपवाद द्वारा निष्प्रपञ्च ब्रह्मका प्रपःच- 
रूपसे वणन किया गया है ) इस प्रकार अध्यारोप और अपवादरूपसे अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादनमें 
ही तात्पयं है ॥ १४ ॥ 


३१२ ब्रह्मसूतचर-शा डर भाष्य [ अ० १ पा० ४ 


हरणादसंबद्धं वाक्यमापद्येत । तस्मान्नामरूपव्याक्ृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छन्दः प्रसिद्ध 
इति तद्व थाकारणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्मा सदि वाखीदि'्युपचर्यंते। एषेव ‘असदे- 
वेदमग्र आसीत्‌ (छा० ३।१९।१) इत्यत्रापि योजना; “तत्सदासीत्‌' इति समाकर्षणात्‌। अत्यन्ता- 
भावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत्‌' इति कि समाकृष्येत ? 'तद्धेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌' ( छा० 
६।२।१) इत्यत्रापि न श्रत्यन्तरामिप्रायेणायमेकीयमतोपन्यासः; क्रियायामिव वस्तुनि विकल्प- 
स्यासंभवात्‌। तस्माच्छु तिपरिग्रहीतसत्पक्षदार्ढ्यायैवायं मन्दमतिपरिकल्पितस्यासत्पक्षस्यो- 
पन्यस्य निरास इति द्रष्टव्यम्‌। `तद्धेदं तहांव्याकृतमासीत्‌' (बृ० १।४।७) इत्यत्रापि न निर ध्यक्षस्य 
जगतो व्याकरणं कथ्यते, 'स एष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः? इत्यध्यक्षस्य व्याकृतकार्यानुप्रवे- 
दित्वेन समाकर्षात्‌ । निरध्यक्षे व्याकरणाभ्युपगमे ह्यन्तरेण प्रकतावलस्बिना स इत्यनेन 
सवंन/म्ना कः कार्यानुप्रवेशित्वेन समाकृष्येत ? चेतनस्य चायमात्मनः शरीरेऽनुप्रवेदाः 
श्रयते । अनुप्रविष्ठस्य चेतनत्वश्रवणात्‌_ पञ्यंश्रक्षुः शण्वञ्शरोत्रं मन्वानो मनः इति | $ अपि च 
_ याहशमिदमद्यत्वे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्साध्यक्षं व्याक्रियत एवमांदेसग$पीति 
असम्बद्ध हो जायगा अर्थात्‌ जिस सत्‌ .प्रकृतका यहा समाकषण किया गया हे उसस भिन्न असतूका 
उदाहरण होनेसे यह वाकय असम्बद्ध हो जायगा । इसलिए नाम-रूपसे अभिव्यक्त वस्तुमें प्राय: सत्‌ 
शब्द प्रसिद्ध है, अतः सृष्टिसे पहले नाम-रूपके व्याकृतामावको अपेक्षासे सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था 
ऐसा उपचार किया जाता है अर्थात्‌ गोणवृत्तिसे असत्‌ शब्दसे उपचार किया जाता है । असदेवेदम 
आसीत्‌” इस मन्त्रमें मी यहो योजना है, क्योंकि 'तत्सदासीत्‌? ( वह सत्‌ था ) इस वाक्य घटक 
“तत्‌? पदसे पूर्वंवाक्य गत “सत? का समाकषण-ग्रहण है । यदि अत्यन्ताभावरूप असत्को स्वीकार 
करें तो 'तत्सदासीत' इसमें किसका समाकषंण करेंगे अर्थात्‌ स्वरूप शुन्य असतूका समाकषंण 
असंभव है ओर असतूका सद्रूपसे ग्रहण करना भी असंगत है। 'तद्धक०' ( उसोके विषयमें किन्हीने 
ऐसा भी कहा है कि सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इसमें भी अन्य श्रुतिके अभिप्रायसे यह किसी 
एकीयमतका उपन्यास नहीं है अर्थात्‌ इस मन्त्रका किसी शाखावाले कारणको असत्‌ कहते हैं' 
यह अथं नहीं है, क्योंकि क्रियाके समान वस्तुमें विकल्पका संमव नहों है, इसलिए यहाँ यह समझना 
चाहिए कि श्रतिसे परिगृहीत सत्‌ पक्षको इढ़ करनेके लिए मन्दमति पुरुषोंसे परिकल्पित असत्‌ 
पक्षका उपन्यासकर यह परिहार है । 'तद्धेद्‌ं०' ( उत्पत्तिसे पूव यह जगत्‌ अव्याकृत था ) इसमें भौ 
अध्यक्ष रहित जगतका व्याकरण नहीं कहा जाता । 'स एष०' ( वह यह व्याकर्ता इस शरीरमें नखाग्र- 
पर्यन्त प्रवेश किए हुए हैं ) इसप्रकार अध्यक्षका व्याकृत वस्तुओंमें प्रवेश कतुंत्वरूपसे समाकषंण है । 
अध्यक्षके विना ही व्याकरण-नामरूपसे जगत्को अभिव्यक्ति स्वीकार करें तो [ स एष इह प्रविष्टः ] 
इस अनन्तर ग्रन्थवर्ती प्रकृत अथंका अवलम्बन करनेवाले 'स” इस सवंनामसे कार्यमें अनुप्रवेशिएवसे 
किसका समाकषंग होगा ? और चेतन आत्माका शरीरमें यह अनुप्रवेश सुना जाता है, क्योंकि 
'पहुयंश्रक्षु ०" ( देखनेके कारण वह चक्षु-द्रश है, सुननेके कारण श्रोत्र-श्रोता है, मननं करनेके कारण 
मन-मन्ता है ) इसप्रकार अनुप्रवेश करनेवालेमें चेतनत्वका श्रवण है। और वतमान समय में नाम- 
रूपसे व्याकृत हुआ यह जगत्‌ जसा सकतृक व्याकृत होता है, वेसा ही आदि सृष्टिमें था, ऐसा ज्ञात 
सत्यानन्दी-दीपिका 
व्याक्रियते’ यह लकार कममें प्रयुक्त है, यह लोक प्रसिद्ध है कि कर्ताके विना कमंकी सिद्धि 


नहीं होती, लकार कममें प्रयुक्त होनेसे कर्ता अथतः सिद्ध हो जाता है। इस विषयमें “गम्यते ग्राम 
यह लौकिक उदाहरण भी है । इससे यह सिद्ध हुआ कि श्रृतियोंका कारणके विषयमें अविरोध होनेसे 
उनका ब्रह्मामें समन्वय है.। १५ ॥ 


अधि '१ सू० १६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३१३ 


गम्यते; दृष्टविपरीतकल्पनानुपपत्तेः। शुत्यन्तरमपि 'अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरणवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इस्ति साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां द्शायति। व्याक्रियत 
इत्यपि कर्मकर्तरि लकारः सत्येव परमेश्वरे व्याकतरि सोकर्यमपेक्ष्य द्रष्टच्यः । यथा लयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येव पूणके लवितरि। यद्वा- कर्मण्येवेष लकारो ऽर्थाक्षिप्तं कर्तारम- 
पेक्ष्य द्रष्टव्यः । यथा गम्यते ग्राम इति ॥१५॥ 

( ५ बालाक्यधिकरणम्‌ सू० १६-१८ ) 


जगद्वाचित्वात्‌ ॥१६॥ 

सूत्राथं-- यो ह वे बालाके' इस श्रुतिमें कमंशब्द सम्पूर्ण प्रपश्चका वाचक होनेके कारण 
इसका कर्ता परमात्मा ही हे । 

# कोषीतकिब्राह्मणे बालाक्यजातदाञ्ुसंवादे श्रूयते--'यो वै बालाक एतेषां पुरुषाणां 
कर्ता यस्य वेतत्कम स चै वेदितव्यः? ( कौ० ब्रा० ४।१९ ) इति । तत्र कि जीवो वेदितव्यत्वेनो- 
पदि इयते उत मुख्यः प्राणः, उत परमात्मेति विशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राण इति। कुतः ? 
'यस्य नैतव्कम' इति श्रवणात्‌, परि स्पन्दळक्षणस्य च कर्मणः प्राणाश्रयत्वात्‌, वाक्यरोषे च 'अथा- 
स्मिन्प्राण एवैकधा भवति' इति प्राणशब्ददशनात्‌। प्राणशब्दस्य च मुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌। ये 
चेते पुरस्ताद्वालाकिना आदित्ये पुरुषश्रन्द्रमसि पुरुषः इ त्येवमादायः पुरुषा निदिष्टास्तेषामपि 
भवति प्राणः कर्ता, प्राणावस्थाविशेषत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌-'कतम एको देव इति प्राण 
होता है । क्योंकि हृ्-प्रत्यक्षसिद्धसे विपरीत कल्पना नहीं की जा सकती है अनेन जीवेनात्मना०' 
( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों ( तेज, जल और अन्न ) देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम ओर रूपकी 
अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार दूसरी श्रुति भी जगतूकी अभिव्यक्ति सकतृंक ही दिखलाती है । “व्याक्रियते' 
यह कमंकर्तामें लकार अभिव्यक्तिकर्ता परमेश्वरके. होनेपर मी सौकयंकी अपेक्षासे समझना चाहिए । 
जैसे केदार काटनेवाले किसी पूणक मामक व्यक्तिके रहनेपर मी 'लूयते केदारः” .( क्यारी स्वयं ही कट 
रही है ) यह प्रयोग होता है, अथवा जैसे “गम्यते ग्रामःः (ग्राम प्राप्त किया जाता है) इसमें 
कर्ताका.आक्षेप किया जाता है, बसे ही अथसे आक्षिप्त कर्ताकी अपेक्षासे कमंके अथमें ही यह लकार 
समझना चाहिए ॥१५॥ 

` कौषीतकिब्राह्मणमें बालाकि और अजातशत्रुके संवादमे “यो बै बालाक०' ( हे बालाकि ! 
जो इन पुरुषोंका कर्ता है अथवा यह सम्पूणं प्रपच्च जिसका कमं है वही जानने योग्य है ) ऐसी श्रुति 
है । इसमें वेदितव्यरूपसे क्या जीव उपदिष्ट है अथवा मुख्य प्राण वा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है । तब क्या प्राप्त हुआ ? पूत्रपक्षी--प्राण उपदिष्ट है, क्यों ? क्योंकि यस्य वेतत्कम' ऐसी श्रुति दै । 
चलनात्मक कर्म प्राणके आश्रित है। और 'अथास्मिन्प्राण०' ( जाग्रत्‌ ओर स्वप्न जनक कमंकी उपरतिक़्े 
अनन्तर सुषुप्तिमें इस प्राणमें ही सब एक होता है ) इस तरह वाक्यरोषमें प्राणराब्दका श्रवण है ओर 
प्राणशब्द मुख्यप्राणमें प्रसिद्ध है । “आदित्ये पुरुषः०' ( आदित्यमें पुरुष है, चन्द्रमामें पुरुष है ) 
इस प्रकार बालाकिने पहले इन जिन आदित्यादि पुरुषोंका निर्देश किया है उनका भी कर्ता प्राण है, 
क्योंकि आदित्य आदि देवता प्राणकी भिन्न-भिन्न अवस्थाएँ हैं, 'कतम एको देव०' ( शाकल्य-एक 
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+ पूर्वं अधिकरणमें एक वाक्यस्थ सत्‌ आदि झब्दोंके बलसे असत्‌ शब्दका अथे किया गया 
है । यहाँ तो ब्रह्म ते ब्रबाणि' इसप्रकार बालाकि वाक्यस्थ ब्रह्माशब्दसे प्राणशब्द ब्रह्मापरक नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि यहाँ वाक्यभेद है, इसप्रकार प्रतयुदाहरणसंगतिसे “किं तावत्‌? इत्यादिसे पूर्वपक्ष 


३१४ ब्रह्मसत्र-शा डू रभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


इति स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते’ ( १० ३।९।९ ) इति श्रत्यन्तरप्रसिद्धे । जीवो वाष्यमिह वेदित- 
व्यतयोपदिश्यते। तस्यापि घमांघर्मलक्षणं कर्म शक्यते श्रावयितुम्--यरय वेतत्कर्म' इति । 
सोऽपि भोक्तृत्वाद्धोगोपकरणभूतानामेतेषाँ पुरुषाणां कर्तापपद्यते। वाक्यशेषे च जीव- 
लिङ्ञमवगम्यते। यत्कारणं वेदितव्यतयोपन्यस्तस्य पुरुषाणां कतुचदनायोपेतं बालाकि प्रति 
बुबोधयिषुरजातशात्रः सुप्तं पुरुषमामन्त्यामन्त्रणदाब्दाश्रवणात्प्राणादीनाममोक्तत्वं प्रतिवो 
ध्य यष्टिघातोत्थात्ञात्माणादिव्यतिरिक्तं जीवं भोक्तारं प्रतिघोधयति । तथा परस्तादपि जीव- 
लिङ्गमवगस्यते-- व्यथा श्रेष्ठी स्वर्भङक्ते यथा वा स्वाः श्रेष्टिनं भु्न्व्येवमेवष प्रज्ञात्मतेराव्ममिर्भ- 
ङ्क्त एवमेदेत आत्मान एतमात्मान सुञ्जन्ति’ (को०्ब्रा०४।२०) इति। प्राणभरच्वान्य जीवस्योपपन्नं 
प्राणदाव्दत्वम्‌ | तस्माजीवसुख्यप्राणयोरन्यतर इह ग्रहणीयो न पर मेश्वरः; तलिङ्गानवगमा- 
दिति । एवं प्राप्ते ब्ूसः~ परमेश्वर एवायमेतेषां पुरुषाणां कर्ता स्यात्‌। कस्मात्‌? उपक्रम 
सामर्थ्यात्‌! इह हि वाळाकिरजासरात्रुणा सह व्रह्म ते ब्रवाणि' इति संवदितुमुपचक्कमे। स 
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देव कोन है ? याज्ञवल्क्थ-प्राण, वह ब्रह्म है, .उसीको त्यत्‌ ( परोक्ष ) ऐसा कहते हैं) इसप्रकार 
अन्य श्रृतिमें प्रसिद्ध है । अथवा यहाँ वेदितव्यरूपसे यह्‌. जीव उपदिष्ट है। उसका मी धर्माधमेरूप 
कर्म 'यस्य वेतत्कमं’ इसप्रकार सुनाया जा सकता है। वह मी सोक्ता होनेसे भोगके साधनभूत इन 
पुरुषोंका अदृष्टद्वारा कर्ता हो सकता है। और वाक्यशेषमें नी जीवका लिङ्ग अबगत होता है, क्योंकि 
वेदितव्यरूपसे उपन्यस्त जो पुरुषोंका कर्ता है उसका ज्ञान प्राप्त करनेके लिए प्राक्त बालाकिको बोध 
करानेके अभिलाशी अजातशत्रुने सुप्त पुरुषको पुकारा उस आमन्त्रण शब्दको न सुननेके कारण 
प्राणादि अभोक्ता हैं ऐसा. बोध कराकर पुन: लाठीके प्रहारसे उस सुप्तपुरुषके जागनेसे यह समझाया 
कि प्राण आदिसे भिन्न जीव भोक्ता है । तथा अग्रिम वाक्यमें भी 'तद्यथा०' ( जैसे स्वामी अपने सेवक 
आदि द्वारा उपहूत वस्तुका उपभोग करता है और वे सेवक आदि उस स्वामीसे आजीविका पते हैं, 
वसे यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपभोग करता है और ये आत्माएं-देवता या इन्द्रियादि उस 
्रज्ञात्माके आश्रित मोग प्राप्त करती हैं ) इसप्रकार जीवलिङ्ग अवगत होता है । प्राणधारी होनेसे 
भी जीवमें प्राणशब्द यक्त हे । इसलिए जीव और मुख्यप्राणमें से एकका यहाँ ग्रहण करना चाहिए, 
परमेश्वरका नहीं, क्योंकि उसका लिङ्ग ज्ञात नही है। सिद्धान्तो--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह 
परमेश्वर ही इन पुरुषोंका कर्ता हो, किससे? इससे कि उपक्रमकी ऐसी सामथ्यं है । यहाँ बालाकिने अजात- 
शत्रुके साथ “ब्रह्म ते ब्रवाणि’ इसप्रकार बातचीत आरम्भकी और आदित्य आदिमें रहनेवाळे अमुख्य- 
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करते हैं । “यो चे बालाके०' इत्यादि वाक्य समुदाय इस अधिकरणका विषय वाक्य हे । किसी समय 
एक गग गोत्रीय विद्याभारसे गवित बालाकि ब्राह्मणने काशीराज अजातशत्रके पास आकर कहा-- 
ब्रह्म ते बवाणि' ( मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश देता हुँ) अनन्तर उसने राजाको आदित्य, चन्द्रमा, 
विद्युत्‌, आकाश, वायु, अग्नि और जल आदिके अभिमानी अनेक देवताओं का उपदेश किया । 
परन्तु राजा इन सबको जानता था, राजाने कहा- हे ब्रह्वान्‌ ! यदि इससे अधिक जानते हो तो कहो ! 
“बालाकि को चुप देखकर राजाने उसे परमात्माको समझानेके लिए उपदेश किया हे । पूवपक्षीने 


राजाके इस वचनको प्राणविषयक मानकर पृवपक्ष किया है। अब 'जीवो वा आदिसे जीवके विषयमें 
पुवपक्ष करते हैं । 
१ 'एतत्कभ' इस नपुसक एकवचन “एतत्‌' शब्दसे “पुरुषाः इस पुल्लिग और बहुवचनका 


परामश नहीं हो सकता । 'पुरुधाः' इसप्रकार पुरुषोंमें बहुवचन ओर पुल्लिंग है जब कि “एतस्कम' यहाँ 
एक वचन और नपुंसक लिङ्ग है, इससे 'यस्य वेतत्कम? इस वाक्यमें पुरुषोंका परामशं नहीं हो 
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च कतिचिदादित्यायधिकरणान्पुरुषानमु ख्यत्रह्मरष्टिभाज उक्त्वा तूष्णीबभूव ।तमजातशत्रः 
'खूषा बै खलु मासंवदिष्ठा बह्म ते ब्रवाणि' इत्यमुख्यत्रहवादितयाऽपोद्य तत्कर्तारमन्यं वेदितव्य- 
तयोपचिक्षेप । यदि सोऽप्यमुस्यधह्दष्टिभाक स्यात्‌, उपक्रमो बाध्येत । तस्मात्परमेश्वर 
एवायं भवितुमहति। कतृत्बं चतेषां पुरुषाणां न परमेश्वरादन्यस्य स्थातन्ञ्र्येणाबकल्पते । 
यस्य वेतत्कम' इत्यपि नायं परिस्पन्द लक्षणस्य घर्माधमंलक्षणस्य वा कमणो निद शाः; तयोर- 
न्यतरस्याप्यध्रङतत्वात्‌ , अखंशब्दितत्वाञ्च। नापि पुरुषाणामयं निद्‌ शः; एतेषा पुरुषाणां 
कतत्येव तेषां निर्दिष्टत्वात्‌ , लिङ्गवचनविगानाद्च; नापि पुरुषविषयस्य करोत्यथस्य क्रिया- 
फलस्य वाऽयं निद्‌ शः; कतुराब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌। पारिरोष्यात्प्रत्यक्षसंनिहितं जगत्‌ 
सवनाम्नंतच्छव्देन निदिश्यते । क्रियत इति च तदेव जगत्कमें। & नु जगदप्यप्रकृतमसं- 
शब्दितं च । सत्यमेतत्‌। तथाप्यसति विशेषोपादाने साघारणेनार्थन संनिधानेन संनिहित- 
वस्तुमात्रस्यायं निद्‌ श इति गम्यते, न विरिष्टस्य कस्यचित्‌ । विशेषसंनिधानाभावात्‌ । 
पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुबाणां विशेषोपादानादविशेषितं जगदेवेहोपादीयत इति 
गम्यते। एतदुक्तं भवति-य एतेपां पुरुषाणां जगदेकदेशाभूतानां कर्ता, किमनेन विशेषेण, 
ब्रह्मदृष्टिके मागी कुछ पुरुषोंको कहकर वह चुप हो गया । “षा वे खलु०' ( तुमने मुझसे यह मिथ्या 
कहा कि मैं तुम्हें ब्रह्मका उपदेश करता हूँ ) इसप्रकार अजातशत्रुने. बालाकिका अमुख्यब्रह्मवादि- 
रूपसे निषेंधकर उनके कर्ता अन्यको वेदितव्यरूपसे आक्षेप किया । यदि वह बेदितव्य भी अमुख्य ब्रह्म 
( ब्रह्मसे भिन्न ) हष्टिका भागी हो तो उपक्रम बाधित होगा । इसलिए यह परमेश्वर ही होना चाहिए 

परमेश्व रसे अन्य इम पुरुषोंका स्वतन्त्ररूपसे कर्ता नहीं हो सकता । किश्च यस्य वतत्कर्भ' यह निर्देश 
भो चलनात्मक अथवा घर्भाधर्माव्मक कमंके विषयमें नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें से कोई मो प्रकृत 
नहीं है और श्रुति प्रतिपादित नहीं दै । पुरुषोंके लिए भी यह निदश नहों है, क्योंकि इन पुरुषोंका 
कर्ता, इस प्रकार उनका निर्देश हो गया है । एवं लिङ्ग और वचनका भेद है अर्थात्‌ “यस्य बतत्कर्म! 
यहाँ एकवचन और नपुंसक लिङ्ग हें और पुरुषोत्पादन अथवा उसका फल पुरुष जन्मका भी यह 
निर्देश नहीं है, क्योंकि कतृंशब्दसे ही दोनोंका ग्रहण किया गयां है। परिशेषसे प्रत्यक्ष संनिहित 
जगतका सवनाम “एतत्‌” शब्दसे निर्देश किया जाता है, जो किया जाय वह कम है, इस व्युत्पत्तिसे 
वह जगत्‌ ही कम है । परन्तु जगत्‌ मी अप्रकृत ओर श्रुति अप्रतिपादित है। यह सत्य है, तो मी 
ऐसा ज्ञात होता है कि विशेष वस्तुका ग्रहण न होनेसे साधारण अर्थके साथ संनिधानसे संनिहित 
वस्तुमात्रका यह निर्देश है किसी विशिष्ट वस्तुका नहीं, क्यों;के विशेष संनिधान नहीं हे । पूर्ववाक्यमें 
जगतूके एक देशभूत पुरुषोंका विरोषरूपसे ग्रहण करनेसे यह ज्ञात होता है कि अविशेषित ( सामान्य ) 
जगतका ही यहाँ ग्रहण है । तात्पर्य यह है--जगत॒के एक देराभूत इन पुरुषोंका जो कर्ता है। इस 
विशेष कथनका क्या प्रयोजन है? जिसका तो सामान्यरूपसे सारा जगत्‌ ही कम है । [ यस्य वा पतत्‌ 
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सकता । पुरुषोत्पादक कर्ता व्यापार 'करोति' का अथ उत्तादन और उत्पादनका फल पुरुष जन्म इन 


दोनोंका ही कतृशब्दसे ग्रहण हो चुका है, अत: उनका पृथक्‌ निर्देश नहीं किया गया हे । क्रिया और 
फलके बिना कतृत्व अनुपपन्न है, इसलिए कतृंशब्दसे. दोनोका ग्रहण होता हे । परिशेषसे यहाँ संनिहित 
जगत्‌ ही कमंशब्दसे ग्राह्य है और उसका कर्ता परमेश्वर ही हे । 

# ब्राह्मणपरित्राजकन्याय--'त्राह्मया भोजयितव्या: परित्राजकाश्व' ( ब्राह्मणोंको भोजन 
कराना चाहिए और परित्राजकोंको भी ) इस वाक्यमें जसे ब्राह्मणशब्द परिव्राजकसे भिन्न ब्राह्मणका 
वाचक है, वैसे ही 'एतत्कम' यह कमं शब्द भी पुरुषोंसे भिन्न समस्त जग्तूका वाचक है। यद्यपि 
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यस्य कृत्स्नमेव जगदविशेषितं कमति । वाशब्द एकदेशावच्छिन्नकतुत्वव्यावृत्त्यर्थः । ये 
बालाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीतितास्तेषामब्रह्मत्वख्यापनाय विशेषोपादानम्‌ एवं 
त्राहणपरिवाजकन्यायेन सामान्यविदोषाभ्यां जगतः कर्ता वेदितब्यतयोपदिञ्यते। 
परमेश्वरश्च सचंजगतः कर्ता सववेदान्तेष्ववधारितः ॥१६॥ 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद्वचार्यातम्‌ ॥ १७॥। 
पद्च्छेद--जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, व्याख्यातम्‌ । 
सूत्राथं--( जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्‌ ) पूर्ववाक्यमें जीव और मुख्यप्राणके लिङ्ग होनेसे (न ) 


यह श्रति ब्रह्मपरक नहीं है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( व्याख्थातम्‌ ) प्रददनाधिकरणमें उसका 
व्याख्यान हो गया है । 


* अथ य दुक्तम्‌-वाक्यशेषगताज्जीवलिङ्गान्मुख्यप्राणलिङ्गाच्च तयोरेवान्यतरस्येह 
ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तत्परि हतंब्यम्‌ । अच्यते-परिहृतं चेतत्‌ 'नोपासात्रविध्या- 
दाश्रितत्वादिह तद्योगात्‌’ ( त्र० सू० १।१।३१ ) इत्यत्र। त्रिविधं ह्यत्रोपासनमेवं सति प्रसज्ज्येत- 
जीवोपासनं मुख्यप्राणोपाखनं ्रह्मोपासनं चेति। न चेतन्न्याय्यम्‌। उपक्रमोपसंहाराभ्यां 
हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्य स्यावगम्यते । तत्रोपक्रमस्य तावदूश्रह्मविषयत्वं दशितम्‌। उपसं- 

हारस्यपि निरतिशयफळश्रचणाद्‌न्रह्मविषयत्वं दश्यते- सर्वान्पाप्मनोऽपहत्य सवषां च भूतानां 


कमें ] श्रृतिस्थ वा’ शब्द एक देराके कतृंत्वकी व्यावृत्तिके लिए है। बालाकि द्वारा ब्रह्मारूपसे अभि- 
मत जो पुरुष कहे गये हैं वे अब्रह्म हैं ऐसा कहनेके लिए विशेषका ग्रहण है । इस प्रकार ब्राह्मण- 


परिब्राजक न्यायसे सामान्य ओर विशेषसे जगतका कर्ता वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है । समी वेदान्तोंमें 
यह निणंय है कि परमेश्वर ही समस्त जगतका कर्ता है ॥१६॥ 


जो यह कहा गया है कि वाक्यशेषगत भोक्तृत्व जीव लिङ्गसे ओर स्पन्दनरूप मुख्यप्राण 
लिङ्गसे यहाँ जीव और प्राणमें से किसी एकका ग्रहण करना युक्त है परमेश्वरका नहीं, उसका परिहार 
करना चाहिए, इसपर कहते हैं--'नोपासात्रेविध्यादा०' इस सूत्रमें उसका परिहार किया गया है, 
क्योंकि ऐसा होनेपर यहाँ जीवोपासना, मुख्यध्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस प्रकार तीन उपासना एं 
प्रसक्त होंगी, परन्तु युक्त नहीं है, कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे | यो व बालाके ] 
यह वाक्य ब्रह्म विषयक अवगत होता है । ( उन दोनोंमें उपक्रम ब्रह्म विषयक दिखलाया गया है । 
“और “सर्वान्पाप्मनो०' ( जो उसे इस प्रकार जानता है वह सब पापोंका नाशकर सब भूतों में श्रेष्ठर 


सत्यानन्दी-दीपिक 


कमशब्द परिस्पन्दन तथा घर्माधममें रूढ है ओर रूढि योगसे बलवती होती है, तो मी प्रकरणमें 
वह अपेक्षित नहीं है, क्योंकि "क्रियते इति इस योगसे उन दोनोंका भी ग्रहण हो सकता हे । 
जहाँ योगसे रूढघरथका संग्रह नहीं होता वहाँ रूढिका पृथक्‌ ग्रहण किया जाता है। अथवा ब्राह्मण 
कहने पर स्वतः परित्राजकका ग्रहण होनेपर भी विशेष बोधके लिए जसे परिव्राजकका पृथक ग्रहण है 
' वसे ही कमशब्दसे आदित्य आदि पुरुषोंका ग्रहण होनेपर उनमें अन्रह्मत्व बोध करानेके लिए देवता 
निरूपित कतृत्वका श्रृतिमें पृथक ग्रहण किया गया है। अतः सब वेदान्तोंमें परमेश्वर ही इस सम्पूण 


प्रपञ्चका कर्ता ओर वेदितव्यरूपसे प्रतिपादित है। पूवपक्षमें यह वाक्य प्राणोपासना परक है, अत 
वह ब्रह्मामें समन्वित नहीं है, सिद्धान्तमें यह वाक्य ज्ञेयब्रह्मपें समन्वित है ॥१६॥ 


& 'सर्वान्पाप्मनोऽपहत्य’ इस श्रौत उपसंहारसे यह निश्चय होता है कि बालाकि ओर अजात- 
शत्रुके संवादरूप वाक्य समुदायमें ब्रह्म ही वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। जीव और मुख्यश्राणकी 
उपासना पक्षमें ब्रह्मविषयक .उपक्रमका और सवं पापनिवत्ति, स्वराज्य-निरतिशय फलकी प्राप्ति और 


अधि० ५ खू० १८ ] भआषाबुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३१७ 


श्रेयं स्वाराज्यमाधिपत्यं पर्यति य एवं वेद्‌’ इति। नन्वेवं सति प्रतर्दनवाक्यनिर्णयेनेवेदमपि 
वाकयं निर्णीयेत; न निर्णीयते; यस्य वेतत्कम'-इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिर्घारितत्वात्‌ । 
तस्मादत्र जीवमुख्यप्राणराङ्का पुनरुत्पद्यमाना निवर्त्यते । प्राणशब्दो 5पि ब्रह्म विषयो दृष्टः- 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः (छा०६।८।२) इत्यत्र । जीवलिङ्गमप्युपक्रमोपसंह/रयोब्रह्मविषय- 
त्वाद्‌भेदाभिप्रायेण योजयितव्यम्‌ ॥१७॥ | 
अन्यार्थं तु जैमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि चेबमेके ॥ १८।। 

पदच्छेद्‌--अन्याथंम्‌, तु, जैमिनिः, प्रदनव्याख्यान।म्याम्‌, अपि, च, एवम्‌, एके । 

सूञ्राथ--(जेमिनि£तु) आचाय जमिनि तो ऐसा मानते हैं कि इस प्रकरणमें जीवका परामश 
( अन्याथंम्‌ ) ब्रह्मज्ञानके लिए है । ( प्रश्‍नव्यार्यानाभ्याम्‌ ) 'क्वष एतद्बाळाके' क्योंकि ऐसा प्रश्‍न 
और 'यदा सुप्तः स्वप्नं न कःचन०' ऐसा उत्तर है, ( अपि च ) किच ( एके ) वाजसनेयिशाखावाले 
( एवम्‌ ) “य एष विज्ञानमयः०' इस प्रश्‍न और 'य एषोऽन्तहृदय’ इस उत्तर द्वारा स्पष्ट कहते हैं कि 
विज्ञानात्मा परमात्मासे भिन्न है । | 

& अपि च नेवात्र विवदितव्यम--जीवप्रधानं वेदं वाक्यं स्याद्‌ ब्रह्मप्रधानं वेति । 
यतोऽन्याथ जीवपरामश ब्रह्मप्रतिपत्त्यथ मस्मिन्वाक्ये जेमिनिराचायों मन्यते । कस्मात्‌ ? 
प्रश्नव्याख्यानाभ्याम्‌ । ्रश्नस्तावत्खुप्तपुरुषप्रतिबोधनेन प्राणादिव्यति रिक्तं जीवे प्रतिबोधिते 
पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयो इझ्यते- 'क्षेष एतद्वालाके पुरुषोऽशयिष्ट क्क वा एतद्भूत्कुत एतदागात्‌ 
( कौ० ब्रा० ४।१९ ) इति । प्रतिवचनमपि 'यदा सुप्तः स्वप्नंन कंचन पञ्यत्यथास्मिन्प्राण एबैकघा 
भवति' इत्यादि “एतस्मादत्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः? ( कौ० 


स्वराज्य और आधिपत्य प्राप्त करता है) इस प्रकार उपसंहार भी निरतिशय फलका श्रवण होनेसे ब्रह्म- 
विषयक देखा जाता है। परन्तु ऐसा होनेपर तो. प्रतदंनवाक्यके निर्णयसे इस वाक्यका भी निर्णय हो 
जाता, किन्तु निर्णय नहीं होता, क्योंकि यस्य बेतत्कर्म' इसका ब्रह्म विषयरूपसे वहाँ निर्धारण नहीं 
किया गया है । इसलिए यहाँ पुनः उत्पन्न हुई जीव ओर मुख्यप्राण शङ्काका निवारण किया जाता है । 
प्राणबन्धनं हि०' ( हे सोम्यः! मन प्राणरूप बन्धनवाला ही है) इसमें प्राणशब्द भी ब्रह्मविषयक 


देखा गया है । उपक्रम और उपसंहार ब्रह्मविषयक होनेसे जीव. लिङ्गकी मी अभेदामिप्रायसे ही योजना 
करनी चाहिए ॥ १७॥ 


और यहाँ विवाद मी नहीं करना चाहिए कि यह वाक्य जीव प्रधान है अथवा ब्रह्म प्रधान 
कारण कि इस वाक्यमें आचायं जमिनि जीव परामशको अन्याथक-ब्रह्म-प्रतिपत्तिके लिए मानते हैं; 
किससे ? इससे कि प्रश्‍न और व्याख्यान-उत्तर हें । सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राणादिसे अन्य जीवके. 
प्रतिबोधित होनेपर 'क्बैष एतद्‌ बालाके पुरुषो०' (हे बालाकि ! यह पुरुष कहाँ सोता था, यह शयन कहाँ 
हुआ था अर्थात्‌ यह सुस्त पुरुष किसको प्राप्त हुआ था और ऐक्य भ्रंशरूप आगमन कहाँसे हुआ ) इस 
प्रकार जीवसे भिन्न विषयक फिर प्रश्‍न देखा जाता है। ओर 'यदा सुप्तः० ( सोता हुआ पुरुष जब कोई 
स्वप्न नहीं देखता तब इस प्राणमें ही एक होता है ) इत्यादि ओर 'एतस्मादाव्मनः०” ( इस आत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

आधिपत्य बोधक उपसंहारका स्पष्ट विरोध है, क्योंकि ब्रह्मज्ञानके विना जीव और प्राणकी उपासनासे 
सवपापकी निवृत्ति और स्वराज्यकी प्राप्ति असम्भव हे ॥१७॥ 

# प्रथम सूत्रमें मोवतृत्व आदि जीव लिङ्गसे ब्रह्मका ही प्रतिपादन किया गया है । परन्तु इस 
सूत्रमें.जीवलिङ्गसे जीवके कथन द्वारा ब्रह्माका ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि 'क्बैष एतद्‌ बालाके० 
इन वाक्योंमें जीवका परामश ब्रह्माके जाननेके लिए है । 


३१८ ब्रहासूज-शाङ्करभाष्य [ अ० ¦ पा०४ 


ब्रा० ४।२० ) इति च। सुषुत्तिकाले च एरेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति । परस्मान्चब्रह्मणः 
एणणादिकं जगज्ञायत इति वेदान्तमर्यादा। #तस्मायत्रास्य जीवस्य निः संबोधतास्वच्छता- 
रूपः-र्वाप उपाधिजनितविशेषचिज्ञानरहितं स्वरूपं, यतस्तंद्‌ भ्रंश रूपमागमनं, सोऽत्र पर- 
मात्मा वेदितव्यतया श्रावित इति गम्यते । अपि चेवमेके शाखिनो वाजसनेयिनो ऽरिमिन्ने च- 
बालाक्यजातशनत्रसंवाद स्पष्ट विज्ञान॑मयशब्देन जीवमाम्नाय तद्वयतिरिक्तं परमात्मानमा- 
मनन्ति-'य एष विज्ञानमयः पुरुषः क्ष तदाभूत्कुत एतदागात्‌? ( बृ० २।१।१६ ) इति प्रश्ने। प्रति- 
बचनेऽ\प य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिञ्शेते इ ति। आकाश शब्दश्व परमात्मनि प्रयुक्तः दहरो- 
ऽसिमिन्नन्तराका्चः' (छा ० ८।१।१)इत्यत्र । सब एत आत्मनो व्युच्चरन्ति’ इति चोपाचिमताक्षात्मना- 
मन्यतो व्युश्वरणमामनन्तः परमात्मानमेव कारणस्वेनामनन्तीति गम्यते । प्राएनिराकरण- 
स्यापि सुषुप्तपुरुंषोत्थापनेन प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेशोऽभ्युञ्चयः ॥१८॥ 
( ६ वाक्यान्वयाघिकरणम्‌ ० १९-२२ ) 
वाक्थान्वयात्‌ ॥ १९।। 

सूत्राथ--- आत्मा वा अरे द्र्व्यः' इस श्रतिमें द्रव्य आदि रूपसे उपदिश आत्मा परमात्मा 

ही है, क्योंकि उपक्रम आदिके पर्यालोचनसे ज्ञात होता हैं कि ब्रह्ममें ही वाक्यका अन्वय है । 
कै बुहदारण्यके भं्रयीत्राह्मणेऽघीयते-- न वा अरे पत्युः कामाय’ इत्युपक्रम्य 'न वा 
विस्फुलिङ्खोंकी तरह वागू आदि प्राण अपने-अपने स्थानपर जाते हैं, प्राणोंसे देव और देवोंसे लोक 
निकलते-उत्पन्न होते हैं ) प्रतिवचन मी है । सुषुप्तिकालमें-जीव परब्रह्मके साथ एक हो जाता है और 
परब्रह्मसे प्राणादि जगत्‌ उद्तन्न होता है, यह वेदान्त मर्थादा-सिद्धान्त है। इसथ ज्ञात होता है कि 
जिसमें इस जीवका मान रहित स्वच्छतारूप स्वाप है अर्थात्‌ उपाधि-जनित विशेष विज्ञान रहित स्वरूप 
है, जिस स्वरूपसे बह पतनरूप आगमन है, वह परमात्मा यहाँ वेदितव्यरूपसं सुनाया जाता है अर्थात्‌ 
प्रतिपादित है । और इस प्रकार एक वाजसनेय शाखावाले बालाकि और अजातदात्रके इसी संवादमे 
विज्ञानमय शब्दसे जीवका स्पष्ट श्रवण कराके उससे अन्य परमात्माको “य एष विज्ञानमयः' (यह जो 
विज्ञानमय पुरुष है, जब सोया हुआ था, तब कहाँ था ? और यह कहांसे आया ? ) इस प्रश्‍नमें और 
य एष०' ( हृदयमें जो यह आकाश है उसमें सोता है ) इस प्रतिवचनमें मी कहते हैं । 'दहरोऽस्मिन्न- 
न्तराकाश:' ( इसमें जो सुक्ष्म आकाश है ):इस छान्दोग्य श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें प्रयुक्त है । 
सबं एत आत्मनो० ( ये सब आत्मासे निकलते हैं.) इस प्रकार यह ज्ञात होता है कि उपाधि युक्त 
'आस्माओंका अन्यमेंसे निकलना श्रवण कराते हुए परमात्माका ही कारणरूपसे प्रतिपादन करते हैं । 


्राग्रेकें निराकरणमें सुषुप्त पुरुषके उत्थांनके साथ प्राणांदिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशरूप हेतुका भो 
संग्रह कर लेना चहिए अर्थात्‌ प्राणके निराकरणमें यह भी हेतु है ॥ १८॥ 

बृहदारष्यकके मंत्रेयीब्राह्मणमें 'न वा अरे पत्युः? ( अरे मंत्रेयी ! स्त्रीको पतिके लिए पति 
प्रिय नहीं होता ) इस प्रकार आरम्मकर आगे “न वा अरे०' ( अरे मंत्रयी ! सबके प्रयोजनके लिए सब 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

# सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति०(छा०६।८।१) .( हे सोम्य ! सुषुप्तिमे जोव सत्‌ ब्रह्मके 
साथ एक होता है) इस प्रकार सुषुप्तिमे जोवका आविर्भाव और तिरोमाव ब्रह्ममें ही होता हे । चेतन जीव 
जड़ प्राणके साथ कदापि एक नहीं हो संकता । 'प्राणस्य प्राणम्‌' (वह तो प्राणका प्राण है) इस प्रकार यहाँ 
प्राण शब्द ब्रह्मका प्रतिपादक है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही सबका कारणरूपसे उपदिष्ट और वेदितव्य 
है । यहाँ जीव निराकरणकी तरह प्राणके निराकरणमें भी 'यह सूत्र हेतु समझना चाहिए । अतः यह 
सिद्ध हुआ कि उक्त वाक्य जीवके परमाथरूप प्रतिपादन द्वारा ब्रह्ममें ही समन्वित है ॥१८॥ 
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अरे सर्वस्य कामाय सब प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सच प्रियं भवत्यात्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो सेत्रेय्यात्मनो वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सव विदितम्‌ 
( ३० ४।५।६ ) इलि, तत्रेतद्विचिकित्स्यते-कि विज्ञानात्मेवायं द्रष्टव्यश्रोतव्यत्वा दिरूपेणो- 
पदिइ्यत आहोस्वित्परमात्मेति। कुतः पुनरेषा विचिकित्सा ? प्रियसंसूचितेनात्मना भोक्त्रो- 
पक्रमाद्विज्ञानात्मोपदेदा इति प्रतिभाति । तथात्मविज्ञामेन सरवविज्ञानोपदे शात्परमात्मोपदेशा 
इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? & विज्ञानात्मोपदेश इति । कस्मात्‌ ? उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पति- 
जायापुत्रवित्तादिकं हि भोग्यभूतं सव जगदात्माथंतया प्रियं भचत्तीति प्रियसंसूचित भोक्तार- 
मात्मानमुपक्रम्यानन्तरमिदमात्मनो दशंनादयपदि शयमानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌? मध्येऽपि 
इदं महद्गतमनन्तमुपारं विज्ञानघन एवतेभ्यो भूतेभ्यः समुध्याय तान्येचानुविनइणति न प्रेत्य संज्ञास्ति 
इति प्रक्ृतस्येच महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन घुवन्विज्ञाना- 
त्मन एवेद द्रष्टव्यत्वं दरांयति। तथा 'विज्ञातामरे केन विजानीयात्‌’ इति कर्तृवचनेन शब्दे- 
नोपसंहरन्विज्ञानात्मानमेवेहोपदि ष्टं दशयति। तस्मादात्मविज्ञानेन सवेविज्ानवचनं भोक्त्र- 
प्रियं नहीं होते, अपने प्रयोजन-सुखके लिए सब प्रिय होते हैं, अतः 'अरी मंत्रेयी ! आत्मा ही दशंनके 
योग्य है, अतः उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अरी 
मेत्रेयी ! निश्चय ही आत्माके दशन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित हो जाता है ) इस 
प्रकार अध्ययन करते हैं। यहाँ यह संशय होता है कि क्या यह विज्ञानात्मा ही द्रष्टव्य श्रोतव्यादिरूपसे 
उपदिष्ट. है अथवा परमात्मा ? मला यह संशय क्यों होता है? प्रियशब्दसे सूचित मोक्ता आत्माका 
उपक्रम होनेके कारण प्रतीत होता है कि विज्ञानात्माका उपदेश है। उसी प्रकार आत्मविज्ञानसे 
सबके विज्ञानका उपदेश होनेसे -परमात्माका उपदेश प्रतीत होता है। तब क्या प्राप्त होता है? 
पूवपक्षी--विज्ञानात्माका यह उपदेश है, किससे ? इससे उपक्र मको सामथ्यं है । पति, स्त्री, पुत्र, वित्त 
आदि मोग्यरूप सारा जगत्‌ आत्माके लिए प्रिय होता है, इसप्रकार प्रिय शब्दसे संसूचित मोक्ता 
आत्माका उपक्रमकर अनन्तर' उपदेश किए हुए आत्माके दशनादि किसी अन्य आत्माके होंगे ? मध्यमें 
मी 'इदं महद्धत०” ( यह महान्‌, सत्य, अनन्त, अपार और विज्ञानकरस इन भूतोंसे विशेषरूपसे 
समुस्थित होकर उन्हींके साथ नष्ट हो जाता है । इसप्रकार मर जानेपर इसकी संज्ञा नहीं रहती ) 
इसप्रकार प्रकृत द्रशव्य महानु भूतका ही भूदोंसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्थान कहती हुई श्रुति विज्ञातमा ही 
द्रश्‍व्य है ऐसा दिखलाती है । इसीप्रकार 'विज्ञातारमरे०' ( अरे मनत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने ) 
इसप्रकार कतृवाचकशब्दसे उपसंहार करती हुई श्रुति विज्ञाता विज्ञानात्मा ही . उपदिष्ट है ऐसा 
दिखालाती है । इससे यह समझना चाहिए कि आत्मविज्ञानसे सवका विज्ञान होता है, यह वचन 
मोक्ताके लिए होनेसे भोग्य समूहमें गोण है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ओ ब्रह्म ते बरवाणि’ इस उपक्रमके बलसे जैसे पूर्वाधिकरणका विषयवाक्य ब्रह्म परक माना 
गया है वसे “न वा अरे पव्युः कामाय” इस प्रकार मेत्रेयीब्राह्मणमें जीवका उपक्रम होनेसे यह वाक्य 
जीव परक होना चाहिए, इस तरह दृष्टान्तसंगतिसे “कि तावत्‌' इत्यादिसे पूवपक्ष क्रते हैं। 

% 'आत्मनस्तु कामाय’ इसप्रकार उपक्रममें आत्मशब्दसे विज्ञानात्माका ही ग्रहण है । मरण 
समयमें सब भूतोंसे समुस्थान भी विज्ञानात्मका होता है, यह मध्यमें वर्णन है और उपसंहारमें कतूं- 
वाची शब्दसे विज्ञानात्माका उपदेश है। इसलिए उपक्रम, मध्य और उपसहारसे यहाँ विज्ञानात्मा 
ही द्रष्टव्य आदिरूपसे उपदिश है। किश्च 'आत्माके ज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है? यह प्रतिज्ञा है, 
यद्यपि वह जीव पक्षमें मुख्यरूपसे सम्भव नहीं है, क्योंकि मोक्ता आत्मासे भोग्य संमुदाय अत्यन्त 
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थंत्वाद्गोग्यजातस्योपचारिक द्रष्टव्यमिति । * एवं प्राते ्उरमः-परमास्मोपदेश एवायम्‌ । 
कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयात्‌ वाक्यं हीदं पोर्वापयंणावेक्ष्यमाणं परमात्मानं प्रति अन्वितावयवं 
लक्ष्यते । कथमिति, तदुपपाद्यते- अश्ृतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तन' इति याज्ञवल्क्या दुपश्रुत्य 
“येनाहं नासता स्यां किमहं तेन कुया यदेव भगवान्वेद तदेव मे बहि” इत्यसुतत्वमाइांसानाया मेत्रेय्या 
याज्ञवल्क्यआत्मविज्ञानमिदमुपदिशति। न चान्यत्र परमात्मत्रिज्ञानादसृतत्वमस्तीति 
श्रतिस्मृतिवादा वदन्ति । * तथा चात्मविज्ञानेन सवंविज्ञानमुच्यमानं नान्यत्र परमकारण- 
विज्ञानान्मुख्यमवकल्पते । नचेतदोपचारिकमाश्रयितुं शक्यम्‌, यत्कारणमास्मविज्ञानेन 
सवविज्ञानं प्रतिज्ञायानन्तरेण ग्रन्थेन तदेवोपपादयति- ब्रह्म तं परादाद्योऽन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद 
इत्यादिना । यो हि ब्रह्मक्षादिकं जगदात्मनोऽन्यत्र स्वातन्त्र्येण लब्धसद्धावं पस्यति तं 
मिथ्यादरिनं तमेव मिथ्यादष्टं त्रह्मक्षत्रादिकं जगत्पराकरोलीति भेद्रष्टिमपोद्य इदं सव 
यदयमाव्मा' इति सवस्य वस्तुजातस्यात्मव्यतिरकमवतारयति दुन्दुभ्यादिष्टान्तेश्च ( बृ० 
४७५८) तमेवाव्यतिरेक द्रढयति । 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यइग्वेदः’ (बृ० ४।५।११) 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हुम कहते हैं-परमात्माका ही यह उपदेश है, किससे ? इसमें 
ही वाकयोंके अन्वय होनेसे । पूर्वापरके पर्यालोचनसे इस वाक्यके अवयव अवेक्ष्यमाण परमात्मामें ही अन्वित 
लक्षित होते हैं । कैसे अन्वित होते हैं? उसका उपपादन करते हैं 'अम्ृतत्वस्य०' (अमृतत्वकी तो वित्तसे 
आशा नहीं है) इस प्रकार याज्ञवर्क्यसे सुनकर 'येनाहं०' ( जिससे मैं अभर नहीं हो सकती, उसे 
लेकर में क्या करूंगी ? हे मगवन्‌ ! जो अमृतत्वका साधन जानते हों वही मुझे बतलाव ) इस तरह 
अमृतत्वकी आशा रखनेवाली मंत्रेयीको याज्ञवल्क्य इस आत्मविज्ञानका उपदेश करते हैं। परमात्म- 
विज्ञानके सिवा अमृतत्वकी प्राप्ति नहीं है, ऐसा श्रुति और स्मृति वचन कहते हें । उसी प्रकार आत्म- 
विज्ञानसे कहा हुआ जो सवविज्ञान है वह पर कारण विज्ञांनके विना मुख्यरूपसे नहों हो सकता, यह 
कथन औपचारिक भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर 
ब्रह्म तं०? ( ब्राह्मण जाति उसे परास्त कर देती है, जो ब्राह्मण जातिको आत्मासे मिन्न समझता है ) 
इत्यादि अग्निम ग्रन्थते उसीका उपपादन करता है । निश्चय जो ब्रह्म क्षत्र आदि जगतको आत्मासे 
अन्यत्र ( भिन्न ) स्वतन्त्ररूपसे सत्तावाला देखता है, वही मिथ्यादृष्ट ब्रह्म क्षत्रादि जगत्‌ उस मिथ्या- 
दर्शीको कल्याणमागंसे भ्रष्ट कर देता है, इस प्रकार भेददृष्टिका निषेधकर “इदं सब॑०' ( यह जो कुछ 
है वह सब यह आत्मा है ) इस तरह सम्पूर्ण वस्तुसमुहको आत्मासे अभिन्न अवतरण कहता है । 
दुन्दुभि आदि दृष्टान्तोसे' उसी अभेदको हढ करता है। 'अस्य महतो०' ( जो यह ऋग्वेद है वह इस 
सत्यानन्दरी-दीपिका 
भिन्न है, तो भी गोणरूपसे सम्भव है, कारण कि भोग्य समुदाय मोक्ताके लिए होता है, भोक्ता 


जीवका ज्ञान होनेपर तदाश्रित मोग्य समुहका मी ज्ञान सुतरां हो जाता है, इसलिए “आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्यः? इत्यादि श्रति वाक्योंसे जीवात्माका ही द्रशव्य आदिरूपसे उपदेश है। 


# सि०-पुर्वापर वाक्योके पर्यालोचनसे “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादि वावयोंमें परमात्माका 
ही उपदेश अवगत होता है, क्योंकि सारा मत्रेयीव्राह्मण ज्ञेय ब्रह्मामें ही समन्वित है । 


& जसे दुन्दुभि, शंख ओर चीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे गृह्यमाण तत्‌ तत्‌ अवान्तर विशेष 
शब्द शुक्तिके ग्रहणसे ग्राह्य रजतके समान समान्यशब्दमें कल्पित हैं, उससे भिन्न नहीं हैं, वसे 
आत्माके भानसे भास्य सब आत्मात्र है यह निश्चित है इस प्रकार एक विज्ञानसे सवंविज्ञानको 
प्रतिज्ञा होनेसे ब्रह्मका निश्चय होता है । सव्न्टुत्वादि लिङ्गसे भी ब्रह्मका निश्चय होता है । किच 
“स यथा सर्वासामपां समुद एकायनमेवं सवेषां स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌? ( वृ० २४११) ( जसे 


अधि० ६ सू० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासद्दित ३२१ 


इत्यादीना च प्रकृतस्यात्मनो नामरूपकर्मप्रपश्चकारणताँ व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं 
गमयति । 'तथैवैकायनप्रक्रियायामपि' (बू० ४।७।१२) खविप्रयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य 
प्रपञ्चस्येकायनमनन्तरमवाह्यं कृत्स्नं प्रज्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । 
तस्मात्परमात्मन एवायं दर्शनाद्युपदेश इति गम्यते ॥१९॥ 
यत्पुन रक्तम-प्रियसंसूचितोपक्रमाहिशानात्मन एवायं दर्शनाद्युपदेश इति,अत्र जूमः- 
प्रतिज्ञासिद्धेलिङ्गमाइपरथ्यः ॥२०॥ 
पदच्छेद--प्रतिज्ञासिद्ध :, रिङ्गम्‌, आइमरथ्यः । | 
सूत्राथ--(प्रतिज्ञासिद्ध:) एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान होतां है'. इस प्रंतिज्ञाकी सिद्धिमें (लिङ्गम्‌) 
जीव ब्रह्म के अभेदांशको लेकर जीवका उपक्रम हेतु है, ऐसा (आध्मरथ्यः) आएमरथ्य आचायंका मत है । 
१ अस्त्यत्र प्रतिज्ञा 'आत्मनि विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं संवसि', हृदं सच यदयमात्मा’ इति. 
च। तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिङ्गं यत्पियसंसूचितस्यात्मनो द्रष्टव्यत्वादि 
संकीर्तनम्‌। यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनोऽन्यः स्यात्ततः परमात्म्रबिज्ञानेऽपि विज्ञानात्मा 
न विज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं यत्प्रतिज्ञातं तद्वीयेत । तस्मात्प्रतिज्ञासिद्धथथं 
विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशोेनोपक्रमणमित्याइमरथ्य आचार्या मन्यते ॥२०॥ 


सत्य ब्रह्वाका निःश्वास है ) इत्यादिसे प्रकृत आत्मामें नाम, रूप, कम प्रपचकी कारणताके व्याख्यानकी 
इच्छा करते हुए इस परमात्माका अवगम-बोध कराते हैं। “उसी प्रकार एकायनप्रक्रियामें मी' विषय 

इन्द्रिय और अन्तःकरणके साथ सम्पूण प्रपचका एक आधार बाह्य और आम्यान्तर भेद शन्य, अखण्ड 
और प्रज्ञानेकरसके व्याख्यानकी इच्छा करते हुए याज्ञवल्क्य इस परमाशमाका ही बोध कराते हैं, इससे 
शात होता है कि परमात्माका ही यह दशनादि उपदेश है ॥ १ ९।। 


जो यह कहा गया है कि प्रिय शब्दसे सुचित भोक्ता आत्माके उपक्रमसे विज्ञानात्माका ही यहु 
दरशन आदि उपदेश है, उसपर हम कहते हैं-- 


आत्मनि विज्ञाते०' (आत्माका विज्ञान होनेपर इस सम्पूण प्रपञ्चका ज्ञान हो जाता है) और 
इदं सबं०' ( यह आत्मा ही यह सब कुछ है ) ऐसी यहाँ प्रतिज्ञा है । प्रिय शब्दसे संसूचित आत्मा- 
का जो द्र्व्यत्वादि संकीतंन है, यह लिङ्ग उस प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सुचित करता हे । यदि विज्ञानात्मा 
परमात्मासे अन्य हो तो परमात्माका विज्ञान होनेपर मी विज्ञानात्मा विज्ञात न होगा, इस प्रकार एक 
का विज्ञान होनेसे सबका विज्ञान होता है यह जो प्रतिज्ञा की गई है वह बाधित हो जायगी । इसलिए 
प्रतिज्ञाकी सिद्धिके लिए जीवात्मा ओर परमात्माके अभेदांशको लेकर उपक्रम है, इस प्रकार आश्मरथ्य 


आचाय मानते हैं ॥२०॥ 
सत्यानन्दी-दोपिका 

सब जलोंका समुद्र एकमात्र आश्रय है, वसे सब स्पर्शोका त्वक्‌ एकमात्र आश्रय है ) यहाँ कार्यका 
कारणमें लय श्रतिको विवक्षित है, अतः प्रपश्चरूप कायका ब्रह्मामें लय प्रतिपादन करनेके लिए. “एवं 
सवषामात्मैकायनम्‌? ( सबका आत्मा एकमात्र आश्रय है) इस वाक्यका अध्याहार करना चाहिए । 
इस प्रकार एकायन ( प्रलयकाल ) प्रङ्गियासे प्रप्चका आश्रय ब्रह्म सिद्ध होता है। अतः जीवसे 
समस्त जगतृकी उत्पत्ति आदिके संमव न होनेसे मेत्रेयीब्राह्मणमें उपदिष्ट आत्मा परमात्मा ही है । 
किश्च “अमृतत्व फलसे उपक्रम, मध्यमें आत्मविज्ञाने सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञा, अन्तमें 'महञ्चतमनन्त 
इत्यादिसे मेत्रेथीब्राह्मणमें ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है जीवात्मा नहीं । उसके विज्ञानसे हीं मोकतृमोग्यसमुहके 


ज्ञानको प्रतिज्ञां मी सिद्ध होती है । अतः “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि श्रतिवाकयोंमें परमात्मा 
ही द्रष्टव्य़ आदि रूपसे उपदिष्ट हे । इसका फल पूवके समान है ॥१९॥ 


३२२ ब्रह्म सूत्न-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडुलोमि! ॥२१॥ 
पदच्छेद--उत्क्रमिष्यत:, एवंमावात्‌, इति, औडुलोमि: । 

सूत्रार्थ--(उत्क्रमिष्यत:) ब्रह्म साक्षात्कार होनेके अनन्तर देह आदि संघातसे उत्क्रमण करते 
हुए जीवका ( एवमावात्‌ ) परमात्माके साथ ऐक्य होता है । इस भविष्यत्‌ अभेदको लेकर जीवका 
उपक्रम है, ( ओडुलोभिः ) यह ओऔडुलोमि आचायंका मत है । 

न विज्ञानात्मन एव देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातोपाधिसंपर्कात्कलुषीभूतस्य ज्ञान 
ध्यानादिसाधनानुष्ठानात्संप्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्क्रमिष्यतः परमात्मेक्योपपत्ते रिदम 
भेदेनोपक्रमणमित्यौडुलोमिराचायों मन्यते । श्रतिश्वेवं भवति--'एष संप्रसादो$स्माच्छरीरा 
त्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते' (छा० ८।१२।३) इति । क्वचिच्च जीवाश्रय 
मपि नामरूपं नदी निद्शनेन ज्ञापपति--“यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे 
विहाय । तथा विद्वान्नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषसुपैति दिव्यम्‌? ( मुण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा 
लोके नद्यः स्वाश्रयमेव नामरूपं विहाय समुद्रसुपन्त्येवं जीवोऽपि स्वाश्रयमेव नामरूपं 

विहाय परं पुरुषमुपेतीति हि तत्राथ; प्रतीयते दष्टान्तदार्टान्तिकयोस्तुल्यताये ॥२१॥ 

देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातरूप उपाधिके सम्बन्धसे कलुषित विज्ञानात्माका ही ज्ञान, 
ध्यान आदि" साधनोंके अनुष्ठानसे संप्रसन्न हुए दृष्ट देहादि संघातसे उत्क्रमण होनेपर परमात्माके साथ 
ऐक्य उपपन्न होता है, अतः यहः उपक्रम अभेंदसे है, ऐसा ओडुलोमि आचायं मानते हैं । श्रुति मी ऐसी 
ही है--“एष सम्प्रसादो०' ( यह ससम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे समुत्थानकर - आनात्मामिमान त्यागकर 
परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें स्थित होता है ) कहोंपर जीवाश्रंय नाम रूपको मी ओडुलोमि 
आचाय नदीके हष्टान्तसे ज्ञापन कराते हैं-'यथा नयः स्यन्द्भाना:०' जैसे लोकमें नदियाँ स्वाश्रय नाम- 


रूपका त्यागकर समुद्रको प्राप्त होती हैं, वसे जीव मी स्वाश्रय नाम-रूरपका त्यागकर परम पुरुषको 
प्राप्त प्रोता है, यहाँ दृष्टान्त और दार्ष्टान्तकी तुल्यताके लिए ऐसा अथ प्रतीत होता है ॥२१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

% अग्नि और विस्फुलिङ्गोंकी तरह जीव ओर ब्रह्मका भेद तथा अभेद है । अभेंद अंशको लेकर 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? यह जीवात्माका उपक्रम प्रतिज्ञाका साधक है, यह माइमरथ्य आचायंका मत है॥२०॥ 

# देह आदि संघातके साथ सम्बन्ध होनेसे जीवका परमात्मासे संसारद्रशामें भेद है और 
ब्रह्मात्मत्व साक्षात्कार होनेपर अविद्या तथा देह आदि संघातसे मुक्त होनेसे 'मुक्तिदशामें जीवका 
परमात्माके साथ अभेद होता है । इस प्रकारं पाश्वरात्र मी कहते है-- 

_ 'आमुक्तेमेंद एव स्याजीवस्य च परस्य च । मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः” ॥ 

(मुक्ति पर्यन्ते जीवं और परमात्माका भेद ही है, मुक्तिदशामें तो भेद हेतुके अमाव होनेसे 
जीवका परमात्माके साथ भेद नहीं है) इस भविष्यत्‌ वृत्ति अभेदको लेकर “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” 
यह उपक्रम है । इस विषयमें “एष सम्प्रसादः' यह श्रुति मी है । अब तक तो देहादि उपाधिसे जीवात्मा 
कलुषित कहा गया है, परन्तु अब तो जीवमें 'कचिच' आदिसे नाम-रूप प्रपच्चका आश्रयस्वरूप कालुष्य 
स्वाभाविक है, जैसे पाथिव परमाणुमें दयामत्व स्वाभाविक है वह पाकद्वारा निवृत्त हो जाता है, 
वसे ज्ञान ध्यान आदिसे उस कालुष्यको निवृत्तकर जीव परसे पर दिव्य पुरुषको प्राप्त होता है। इस 
विषयमें नदीका दृष्टान्त है । इस मतमें भविष्यत्‌ बत्तिको लेकर 'तत्त्वमसि' “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि 
वाक्य उभेद परक समझने चाहिए । “सिद्धान्तमें' ब्रह्मात्मैक्य ज्ञानसे पव जीवभेद आदि प्रपञ्च भ्रान्ति- 
मात्र-मिथ्या है, ओडुलोमिके मतमें सत्य है । सिद्धान्तमें नाम रूप उपाधिके धम हुँ ओर इस मतमें 
जीवात्माके हुँ । इस प्रकार दोनोमें अन्तर है ॥२१॥ | 


अधि० दे सू० २९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५३ 


अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥२२॥ 
पदच्छेद--अवस्थितेः, इति, काशकृत्स्नः । 


सूत्राथ--( इति काराकृत्स्तः ) ऐसा काशकृत्स्न आचायंका मत हे कि ( अवस्थिते: ) 
अविद्या कल्पितभेदसे ब्रह्म हो जीवरूपसे अवस्थित है, इसलिए जीवसे उपदेश्चका उपक्रम है । 


# अस्येच परमात्मनोऽनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमि द्‌ मभेदेनोपक्रम- 
णमिति काइाकृत्स्न आचार्यो मन्यते। तथाच ब्राह्मणम्‌---अनेन जीवेनाव्मनानुप्रविइय नामरूपे 
व्याकरवाणि’ ( छा० ६।३।२ ) इत्येचंजातीयकं परस्येवात्मनो जीवभावेनावस्थानं दर्शायति । 
मन्त्रवर्णश्च--सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि ङृत्वामिवदन्यदास्ते’ (तै० आ० ३।१२।७) 

येवंजातीयकः । न च तेजःप्रभृतीनां से जीवस्य पृथक्सष्टि: श्रता, येन परस्मादात्मनोऽ- 
न्यस्तद्विकारो जीवः स्यात्‌। काशकत्स्वस्याचायंस्याविक्रतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति मत- 
म्‌। आइमरथ्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं तथापि प्रतिज्ञासिद्धेरिति सापे 
क्षत्वाभिधानात्कारयंकारणभावः कियानष्यभिप्रेत इति गम्यते। # औ डुलो मिपक्षे पुनः स्पष्टः 
मेवावस्थान्तरापेक्षी भेदाभेदो गम्येते । तत्र काशकत्स्नीयं मतं श्च॒त्यनुसारीति गम्यते; प्रति- 
पिप।द्‌यिषितार्थादुसारात्‌ 'ततत्वमसि' इव्यादिश्रुतिभ्यः। एवं च सति तञ्ज्ञानादसृतत्वमव- 
कल्पते। विकारात्मकत्वे हि ज्ीवस्याभ्युपगम्यमाने विकारस्य प्रकृतिखंबन्धे प्रलयप्रसङ्गान्न 
काशकृत्स्न आचार्य इस प्रकार मानते हैं कि इसी परमात्भाकी इस जीवात्मरूपसे अवस्थिति 

होनेके कारण अभेदरूपसे यह उपक्रम युक्त है । उसी प्रकार 'अनेन जीवेनाव्मना०? ( में. इस जीवात्म- 
रूपसे तेज, जल और अन्न इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूँ ) 
इस प्रकारका' ब्राहाणवाक्य परमात्मुका ही जीवात्मरूपसे अवस्थान दिखलाता है। और “सर्वाणि 
रूपाणि०' ( सवज्ञ समस्त चराचरको उत्पन्नकर उनका नाम रख और उनमें प्रवेशकर भाषण आदि 
व्यवहार करता हुआ रहता है ) इस प्रकारका मन्त्र भी है । तेज आदिकी सृष्टिमें जीवकी पथक सृष्टि 
श्रत नहीं है जिससे कि जीव परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो । काशकृत्स्न आचायका यह * उ 
है कि अविकृत परमेश्वर ही जीव है अन्य नहीं है। आइमरथ्यको तो यद्यपि जीवात्माका परमात्मासे 
अनन्यत्व अमिप्रेत है, ठो भी श्रतिज्ञासिद्धेः' इस. प्रकार सापेक्षत्वामिधानसे यत्किञ्चित्‌ कायकारणमाव 
अभिप्रेत है, ऐसा ज्ञाता होता है। पुनः ओडुलोमिके पक्षमें तो संसारदशाकी अपेक्षासे भेद और 
मोक्षावस्थाको अपेक्षासे अभेद स्पष्ट प्रतीत होता है । उन सब मतोमे आचाय काशकृत्स्तका मत श्रति 
अनुरूप ज्ञात होता है, क्योंकि 'तत््वमसि' इत्यादि श्रृतियों से प्रतिपादनके अभीष्ट अथके अनुसार है । 
श्रुति अनुरूप होनेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व हो सकता हे । यदि जीवको ब्रह्मका विकारांत्मक स्वीकार 
किया जाय तो प्रकृतिके साथ सम्बन्ध होनेपर विकारका लय प्रसङ्ग हो जानेसे. उसके ज्ञानसे अमृतत्व 
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» परन्तु यह मत असंगत है, क्योंकि सत्य कोयं करण संघातवाळा जीव यदि ब्रह्मसे अत्यन्त 


भिन्न है तो मुक्तिमें उसका ब्रह्मके साथ अभेद अतुपपन्न है, इस अरुचिसे 'अवस्थितेरिति' आदि 
सूत्र कहते हैं । आश्मरथ्य आचायके मतमें अग्नि और विस्फुलिङ्गोंको तरह जीवकी परमात्मासे उत्पत्ति 
होनेके कारण जीव और ब्रह्मका भेद सत्य.है। भेद अंशको लेकर दोनोंमें कार्यकारण भाव है । 


प्रतिज्ञासिद्धे:' “एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है, इस प्रतिज्ञाकी सिंद्धिमें अभेद अंशको लेकर 
यह जीविका उपक्रम है । 


# यद्यपि यथाग्नेः क्षुदाविस्फुलिङ्गा व्युचछरन्त्येत्रमेवास्मादास्मनः सवे प्राणाः? ( जैसे अग्निसे 
छोटी-छोटी चिनगारियां निकलती हैं, वसे ही इस आत्मासे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतिसे 
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तज्ज्ञानादर्तत्वमवकव्पेत। अतश्च स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंभवा दुपाध्याश्रयं नामरूपं जीव 
उपचर्यते! अत एवोत्पत्तिरपि जीवस्य कचिदग्निविस्फुलिङ्गोदाहरणेन श्राव्यमाणोपाध्याश्र- 
यैव वेदितव्या।यदप्युक्तम्‌ःप्रकतस्येवमहतो भूतस्य द्रष्टव्य स्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्म- 
भावेन दशायन्विज्ञानात्मन पेद द्रष्टव्यत्वं दर्शायतीति, तत्रापीयमेव त्रिसूत्री योजयितव्या। 
& 'प्रतिज्ञासिडधेरिंङ्गमास्मरथ्यः'। इदमत्र प्रतिज्ञातम्‌-'आत्मनि विदिते सवं विदितं मवति’ इदं सर्व 
यद्यमात्मा । (बृह ०२।४।६) इति च।उपपादितं च सर्वस्य नाम रूपकर्मप्रपञ्चस्येकप्रसवत्वादेक- 
प्रलययत्वाञ्च दुन्दुभ्यादिषृष्टान्तेश्च कार्यकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिङ्गं यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभा- 
वेन कथितमित्याइमरथ्य आचार्यो मन्यते। अभेदे हि सत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिज्ञातमव- 
कल्पतइति। 'उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडुलोमिः'। उत्क्रमिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञानध्यानादि- 
सामर्थ्यात्संप्रसन्नस्य परेणात्मनेक्यसंभवादि दमभेदाभिधानमित्यौडुलोमिराचायों मन्यते । 
“अवस्थितेरिति काशङ्रस्नः? । अस्यैव परमात्मनो ऽनेनापि विज्ञानात्मभा वेनावस्थानादुपपन्नमि- 
द मभेदामिधानमिति काशकृत्स्न आचायों मन्यते । #न नूच्छेदामिधानमेतत्‌ एतेभ्यो भूतेभ्यः 


होता है । इसी कारण कहीं अग्नि और विस्फुलिङ्गोंके उदाहरणसे सुनाई हुई जीवकी उत्पत्ति भी 
उपाधिके आश्रित ही समझनी चाहिए । जो यह कहा गया है कि प्रकृत द्रव्य महानु सत्य स्वरूपका 
ही विज्ञानात्मरूपसे भूतोंसे समुत्यान दिखलाते हुए मुनि याज्ञवल्क्य विज्ञानात्मा ही यह द्रष्टव्य है ऐसा 
दिखलाते हैं । उसमें मी इस त्रिसुत्रीकी योजना करनी चाहिए । 'प्रतिज्ञासिद्धः' यहाँपर "आत्मनि 
विदिते० ( आत्माके विदित होनेपर सब विदित हो जाता है) और “इद सर्व०' ( यह सब हृद्य प्रपञ्च 
आत्मा ही है) ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । नाम, रूप और कम रूप सारे प्रपश्चका आत्मरूपत्व उपपादित 
है, क्योंकि एक उत्पत्ति स्थान और एक प्रलयस्थान होनेसे और दुन्दुमि आदि हृशान्तोंसे कायं और 
कारणका अभेद' प्रतिपादित है । जो महानु सत्य भूत द्रष्टव्य ब्रह्मका भूतोंसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्थान 
कहा गया है वह लिङ्ग इसी प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है, ऐसा आइमरथ्य आचार्यका मत है, 
क्योंकि अभेद होनेपर प्रतिज्ञात एक विज्ञानऐे सवंविज्ञान उपपन्न होता है । 'उत्क्रमिष्यतः०' उत्क्रमण करने 
वाले ज्ञान, ध्यान आदिको सामथ्ये सम्यक्‌ प्रसन्न हुए विज्ञानात्माका परमात्माके साथ ऐक्य सम्मव होनेसे 
यह अभेद कथन युक्त है, ऐसा औड्डलोमि आचाय मानते हैं। 'अवस्थितेरिति०' इसी परमात्माकी 
विज्ञानात्मरूपसे अवस्थिति होनेसे यह अभेदका अभिधान उपपन्न है, ऐसा काशकृत्स्न आचार्य मानते 
हैं । परन्तु “एतेभ्यो भूतेभ्यः०' ( यह प्रकृत द्रष्टव्य आत्मा ही पाँच भूतरूप उपाधि से जीवमावको 
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जीवकी उत्पत्तिका श्रवण होता है, तो मी यह कथन उपाधिकी उत्पत्तिको लेकर समझना चाहिए । . 


# "आत्मनि विदिते०' इस श्रुतिसे एकके विज्ञानसे सबके ज्ञानकी प्रतिज्ञा दिखलाई गई है 
और “इदं सव यद्यमात्मा' इस शास्त्रसे आत्माकी सर्वात्मकता दिखलाकर उक्त प्रतिज्ञाका उपपादन 


किया गया है । यदि भेद सत्य हो तो एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञा उपपन्न नहीं होगी । भेदाभेद 
वादमें अभेद पक्षको लेकर प्रतिज्ञा उपपन्न होती है । 


& 'एतेभ्यो भूतेभ्यः इस श्रुतिका तात्पर्यं विम्ब-प्रतिबिम्ब वादमें है । जैसे उदकपूणं पाश्रमें 
बिम्बभूत सूर्यादिका अतिबिम्ब पड़ता है; उस प्रतिबिम्बके आधार भूत जलका नाश होने पर प्रतिबिम्ब 
नष्ट हुआ प्रतीत होता है, वस्तुत॥ उसका बिम्बरूप होना ही नाश कहा जाता है । 'न प्रेत्य संज्ञास्ति' 
'मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती' इस श्रुतिमाथका मी यही तात्पयं है कि बुद्धि आदि उपाधिवश बिम्बभूत 
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समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति न प्रेत्य संज्ञास्ति' (चह० २।४।१२) इति, कैथमेतदभेदाभिघानम्‌ ! 
नैष दोषः, विशेषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेतद्विनाशाभिधानं, नात्मोच्छेदाभिप्रायम्‌। अत्रेव 
मा मगवानमूमुहन्न प्रस्य संज्ञास्ति' इति पर्येक्ुयुज्य स्वयमेव श्रत्याऽर्थान्तरस्य दशितत्वात्‌- न 
वा अरेऽहं मोह ब्रवीम्यविनाशी वा अरे$यमात्मानुच्छित्तिघर्मा मात्रासंसगस्त्वस्य मवति’ इति । 
एतदुक्त भवति--कूटस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा नास्योच्छेइप्रसङ्गो ऽस्ति। मात्रा- 
भिस्त्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणाभिरविद्याक्रताभिरसंसर्गो विद्यया भवति । संसगाभावे च तत्क 
तस्य विशेषविज्ञान स्याभावान्न प्रेत्य संज्ञास्तीत्युक्तमिति। यदप्युक्तम्‌- विज्ञातारमरे केन विजा- 
नीयात्‌’ इति करट चनेन्न शब्देनोप संहाराद्विश्ञानात्मन एवेद द्रष्टव्यमिति, तद्‌पि कादाङत्स्नी 
येनेव दशनेन परिहरणीयम्‌ । # अपि च 'यत्र हि द्वेतमिव मवति तदितर इतरं पञ्यति' (० २।४।१३) 
इत्यारभ्याविद्याविषये तस्येव दर्दानादिलक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपञ्च थ यत्रत्वस्य सवमात्मवा 


प्राप्त होकर, विद्यासे उपाधिकी निवृत्तिके अनन्तर नाशको प्राप्त हो जाता है, देहेन्द्रिय भावसे मुक्त . 
होनेपर इसको कोई विशेष सज्ञा नहीं रहती) इस प्रकार यह तो उच्छदका अभिधान है, यह अभेदका 
अमिधान कैसे है? यह दोष नहीं है, क्योंकि यह विनाशका अभिधान तो विशेष विज्ञानके विनाशके 
अमिप्रायसे है आत्मोच्छेदके अमिप्रायसे नहीं है, कारण कि “अत्रेव मा भगवानमू०? ( हे भगवन ! 
शरीरपातके अनन्तर कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती, ऐसा कहकर ही आपने मुझे मोहमें डाल दिया है ) 
इस प्रकार पयनुयोग (शंका) कर श्रुतिने स्वयं ही अन्य अथको दिखलाया है । “न वा अरे०' (याज्ञ वल्क्य- 
अरे मेत्रेयी ! मैं मोहका उपदेश नहीं कर रहा हूँ । नाशहेतुरहित होनेसे यह आत्मा अविनाशी है, 
देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका संसग नहीं है ) तात्पयं यह है कि यह आत्मा कूटस्थ, नित्य, विज्ञा- 
नेकरस है, इसके उच्छेदका प्रसंग हो नहीं है। अविद्याकृत भतेन्द्रियात्मक मात्राओं के साथ इसके संसग- 
का अभाव विद्यासे होता है । संसगंके अमाव: होनेपर संसगक्कत विशेष विज्ञानके अमाव होनेसे 
न प्रेत्य संज्ञास्ति’ ऐसा कहा है । 'विज्ञातारमरे०' ( हे मंत्रयी ! विज्ञाताको किससे जाने) इस प्रकार 
कतृवाचक शब्दसे उपसंहार होनेसे विज्ञानात्मका ही यह द्रशव्यरूप उपदेश है, ऐसा जो कहा है, 
उसका भी काशकृत्स्नके दर्शनसे ही परिहार करना चाहिए। और भी 'यन्न हि०' ( परन्तु 
जहाँ-अविद्यावस्थामें द्वत-सा होता है वहाँ अन्य अन्यको देखता हे ) ऐसा आरम्मकर अविद्या विषयमें 


उसीके दशन आदि रूप विशेष विज्ञानका प्रपश्चकर 'यन्न त्वस्य ०” (किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें इसके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मा ही प्रतिबिम्बरूपसे जीवमावको प्राप्त हुआ है, 'अहं ब्रह्मास्मि’ इस प्रकार प्रत्यगभिन्न ब्रह्मज्ञान 


से अविद्या ओर तन्मूलक उपाधिके विलय होने पर प्रतिबिम्बरूप जीव कहाँ गया ? ऐसा सन्देह होता 
है । परन्तु वह तौ कहीं गया नहीं, केवल बिम्बभुत परमात्मरूपसे अवस्थित है। पहले मी ब्रह्मस्वरूप 
ही है, किन्तु उपाधिवश पृथक्‌-सा प्रतीत होता है । अब उपाधि के विलय होने पर बिम्बरूपसे प्रतीत 
होता है “न प्रत्य संज्ञास्ति’ सुषुप्तिमें मी यह श्रत्यय लगाया जाता है, उसमें जाग्रत्‌, स्वप्न विषयक 
विशेषज्ञान नहीं रहता, क्योंकि उसमें ज्ञानके हेतुभूत मन इन्द्रिय आदिका विलय हो जाता है, इस 
अभिप्रायसे ऐसा श्रुति में वणन है, स्वरूपभूत ज्ञानको लेकर नहीं, कारण कि यह कूटस्थ नित्य ज्ञान 
स्वरूप है । किच् मंत्रेयीकी यह शङ्का है कि “न प्रेत्य संज्ञास्ति' इस वाक्यमें मरणानन्तर आत्मोका 
नाझ प्रतीत होता है, उसके नाश हो जानेसे ज्ञानसे प्रतिपादित अमृतत्वकी प्राप्ति अयुक्त है। तब 


याज्ञवल्क््यने आत्माको अविनाशी कहकर मत्रेयीकी थड्का निवृत्त की, अतः “न प्रत्य संज्ञास्ति’ यह वाक्य 
विशेष विज्ञानके नाशके अमिप्रायसे है आत्माके नाशके अभिप्रायसे नहीं । 


# आरइमरथ्य और औइलोमि इन दोनों के मतमें सत्यभेदका अङ्गीकार होनेसे 'केन' ऐसा 


३२६ त्रहासूत-शाङ्करभाष्य | आ० १ पा० ४ 
भूत्तत्केन क॑ पश्यत्‌? इत्यादि विद्याविषये तस्येव दर्दांनादिलक्षणस्य विशेषविज्ञानस्याभाव- 
मभिदधाति । पुनश्च विषयाभावेऽपि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्याशाङ्कथ 'विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात्‌' इत्याह। ततश्च विश षविज्ञानाभ[वोपपादनपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव 
केवलः सन्भूतपूर्वगत्या कतृवचनेन तृचा निर्दिष्ट इति गम्यते। दरितं तु पुरस्तात्काशक्कः 
' त्स्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमच्वम्‌। अतश्च विश्ञानात्मपरमात्मनोरविद्याप्रत्युपस्थापितनामरू- 
'परचितदेहाद्य॒पाघिनिमितो भेदो न पारमार्थिक इत्येषोऽर्थः सचेवदान्तवादिभिरभ्युपग- 
न्तच्यः। सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? (छा० ६।२।५) 'आत्मेवेदं सवम्‌’ (छा०७।२५।२) 
ब्रह्मवेदं सवम्‌’ (मुण्ड० २।२।१।१) इदं सव यदयमात्मा’ (ब्रु० २।४।६), “नान्योऽतोऽस्ति दृष्टा' (बृ० 

।७।२३), “नान्यदतोऽस्ति द्रष्ट’ (बृ० ६।८।११) इत्येवंरूपाभ्यः श्रतिभ्यः। स्मृतिभ्यश्च वासुदेवः 
सवमिति’ (गी० ६।१९), क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेषु मारत’ (गी० १।३।२), “समं सव षु भूतेषु 
तिष्टन्तं परमेश्वरम्‌’ (गी०१३।२७) इत्येवंरूपाभ्यः, भेद द दांनापवादाञ्च 'अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति 
न स वेद्‌ यथा पद्यु (ब्ू०१।४।१०) “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति’ (बृ० ४।४।१९) 
इत्येबंजातीयकात्‌। 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽम्ृतोऽमयो ब्रह्म” (बू ४।४।२५) इति 
चात्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेघात्‌, अन्यथा च मुमुक्षूणां निरपवादविज्ञानानुपपत्तः; 
सनिश्चितार्थत्वानुपपत्तेश्च । निरपवाद हि विज्ञानं सर्वाकाङ्कानिवतंकमात्मविषः 
यम्मिष्यते; वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः’ ( सुण्ड० ३।२।६ ) इति चश्रुतेः। 'तत्र को मोहः कः 


सब आत्मा ही हो गया है वहाँ किससे किसे देखे) इत्यादिसे विद्याविषथमें उसके हो दर्शन आदि रूप 
विदोेषविज्ञानका अभाव कहते हैं । और विषयके अभावमें मी आत्माको विशेषरूपसे जाने! ऐसी. 
आशङ्काकर 'विज्ञातारमर०' ऐसा कहा है । यह वाक्य विशेषविज्ञानके अमावका उपपादन करता है 
इससे ऐसा ज्ञात होता है कि केवल विज्ञानेकरस ही भूतपुवंगति-अविद्यादशा से कतृंवाचक 'तृच्‌'प्रत्ययसे 
निर्दिष्ट है और यह पहले ही दिखलाया गया है कि काशकृत्स्नका सिद्धान्त श्रृति-अनुरूप है । 
इसलिए विज्ञानात्मा और परमात्माका भेद अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूपसे रचित-कल्पित देहादि 
उपाधिसे है पारमाथिक नहीं है, ऐसा अथं सब वेदान्तवादियोंको स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि 
सदेव०'( हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही या) 'आत्मेवेदं०' ( आत्मा ही यह 
' सब हे ) ब्रह्मंदं०' (ब्रह्म ही यह सब है ) इदं सव०' ( यह सब आत्मा ही है ) 'नान्यो०' ( इससे 
_ अन्य द्रष्टा नहीं है ) 'नान्यदतो०'( इससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इस प्रकारकी श्रुतियाँ और “वासुदेव 
सवमिति' ( सब वासुदेव है ) क्षेत्रज्ञं चापि०' ( हे मारत | सब क्षेत्रोंमें क्षेत्रज्ञ मुझे जान ) 'समं 
'सचषु०' ( सम्पूण भूतोमें सममावसे स्थित परमेश्वरको देखता है ) इस प्रकारकी स्मृतियां हैं । “अन्यो० 
` ( यह अन्य है, मैं अन्य हूँ इस प्रकार जो उपासना करता है, वह पशुके समान है, तत्त्व को नहीं 
जानता ) “मृत्योः स०' ( जो अद्वितीय आत्मामें अनेक-सा देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है ) इस प्रकारकी श्रृतियोंसे भेद दनका अपवाद है । क्योंकि 'स वा एष० ( वही यह महाव 
अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय ब्रह्मा है.) इस प्रकार आत्मामें सब क्रियाओंका 
प्रतिषेध है, अन्यथा मुमुक्षुओंको अपवाद ( बाध ) रहित ज्ञानको अनुपपत्ति होगी और सुनिश्चिता थत्व- 
तत्त्व निशचयकी मी अनुपपत्ति होगी, क्योंकि सवं आकांक्षाओंका निवतंक अपवाद रहित आत्मविषयक 
सत्यानन्दी-दीपिका 
'आक्षेप युक्त नहीं है । काशकृत्स्नके .मतमें तो जीव ब्रह्मका अत्यन्त मभेद है, इसलिए विज्ञानके 


कारकका अमाव होनेसे 'केन' यह आक्षेप युक्त है । उस मतमें मन: कल्पित विज्ञातृत्व मुक्त ब्रह्मात्मामें 
अविद्यादशामें कतृवाचक 'तृच' प्रत्यय द्वारा विज्ञातृत्वका प्रयोग किया गया है । 


अधि० ७ सू० २३ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३२७ 


शोक एकत्वमनुपश्यत;: ( ईशा० ७ ) इति च। 'स्थितप्रज्ञलक्षणस्मृतेश्व ( गो० २।५४ ) स्थिते 
च क्षेत्रज्ञपरमात्मेकत्वविषये सम्यग्दर्शने क्षेत्रक्षः परमात्मेति नाममात्रभेदात, क्षेत्रज्ञोऽयं 
परमात्मनो भिन्नः परमात्माऽयं क्षेतरज्ञाद्धिन्न इत्येचंजातीयक आत्मभेदविषयो निर्वन्धो 
निरर्थंकः। एको ह्ययमात्मा नाममात्र भेदेन बहुधाभिधीयत इति । # नहि “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायाम्‌? ( तै० २।६ ) इति कांचिदेवैंकां गुहामधिङृत्येतदुक्तम्‌। न च 
ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निर्हितोऽस्ति, 'तत्सट्ठा तदेवानुप्राविशत्‌’ ( तै० २।६) इति स्रष्टुरेव 
प्रवेशाश्रवणात्‌ । ये तु निबन्ध कुन्ति ते वेदान्ताथं बाधमानाः ध्रेयोद्वारं सम्यग्दरानमेव 
बाधन्ते | छृतकमनित्यं च मोक्ष कल्पयन्ति । न्यायेन च न संगच्छन्त इति ॥ २२ ॥ 
( ७ प्रकृत्यधिकरणाम सू० २३-२७ ) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा दृष्टान्तानुपरोधात ॥२३॥ 

पद्च्छेद--प्रकृतिः, च, प्रतिज्ञादृषटान्तानुपरोधात्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्रकृतिरच ) ब्रह्म उपादानकारण और निमित्तकारण मी है, ( प्रतिज्ञाहशन्तानु- 
परोधात्‌ ) क्योंकि 'येनाश्रतं श्रृतं भवति’ इस प्रकार एक विज्ञानसे सवं विज्ञानकी प्रतिज्ञा ओर “यथा 
सोम्येकेन मृत्पिण्डेन०' इस तरह दृष्टान्तका सामंजस्य ह्वै 1 | 

# यथाभ्युदयहेतुत्वाद्ध्मों जिज्ञास्यः एवं निःश्रेयसहेतुत्वाद्ब्रह्म जिज्ञास्यमित्युक्तम्‌। 

विज्ञान ही इष्ट है। कारण कि 'वेदान्तविज्ञान०'. ( जिन्होंने वेदान्तविज्ञानसे ज्ञेय अर्थका अच्छी 
प्रकार निश्‍चय कर लिया है ) और 'तत्र को मोहः०' (उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको क्या 
मोह और क्या शोक है) ऐसी श्रुतियाँ हैं। 'स्थितप्रज्ञका लक्षण करनेवाली स्मृति मी है? । इस 
प्रकार क्षेत्रज्ञ और परमात्माका एकत्व विषयक सम्यग्‌ ज्ञान निश्चित होनेपर क्षेत्रज्ञ परमात्मा इस 
प्रकार नाममात्रके भेद होनेसे यह क्षेत्रज्ञ परमात्मासे भिन्न है, यह परमात्मा क्षेत्रज्ञसे भिन्न है इस 
प्रकारका आत्मामें भेद विषयक आग्रह व्यर्थ है । यह एक ही आत्मा नाममात्रके भेदसे बहुत प्रकारसे 
कहा जाता है । 'सत्यं ०' ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है, जो पुरुष उसे बुद्धिरूप परमाकाशंमें निहित 
जानता है ) यह कथन किसी एक गुहाके उद्देशयसे नहीं कहा गया है [ किन्तु समष्टि बुद्धिरूप गुहाके 
उद्देश्यसे है | और ब्रह्मसे अन्य मी गुहामे निहित नहीं है, क्योंकि “तत्सष्टा०” ( इसे रचकर वह 
इसीमें अनुप्रविष्ट हो गया ) इस प्रकार स्रशके ही अनुप्रवेशकी श्रुति है । परन्तु जो आचाय [भेदादिका ] 
आग्रह करते हैं वे वेदान्ताथ ( अत्यन्त दुःख निवृत्ति ) का बाध करते हुए श्रेय द्वार-सम्यग्‌ ज्ञानका ही 
बाध करते हैं। कायं और अनित्य मोक्षकी कल्पना करते हैं और न्यायका अनुसरण नहीं करते ॥२९॥ 

जो यह कहा गया है कि जसे अभ्युदयका हेतु होनेसे धम जिज्ञास्य है, धसे मोक्षका हेतु होनेसे 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

& भेदाभेदवादी आइमरथ्यका मत और मोक्षदशामें अभेदवादी ओडुलोमिका मत 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌? “नेह नानास्ति किञ्चन' 'तत्त्वमसि' 'अह ब्रह्मास्मि’ 'नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि भेंद 
बाधक और अभेद प्रतिपादक श्रतियोंसे बाधित है । भेदाभेदवादी मोक्ष को ज्ञान और कम साध्य मानते 
हैं, उनके मतसे मोक्षमें अनित्यत्व दोष तो वज्रलेप है। जो क्रिया साध्य है वह अनित्य है, यह न्याय 
है, इस न्यायसे भी बाधित है। वेदान्तमतमें अनर्थकी निवृत्ति ज्ञान साध्य होनेसे और नित्यमुक्त 
आत्ममात्र होनेसे कोई दोष नहीं है । इससे यह सिद्ध होता है कि जीव ब्रह्माका अत्यन्त अभेद है और 
मत्रेयीब्राह्माण प्रत्यगमिक्न ब्रह्मामें ही समन्वित है । पूवपक्षमें “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? यह वाक्य जीवो- 
पसनापरक है और सिद्धान्तमें ज्ञेय प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें इस.वाक्यका समन्वय फल है ॥ २२ ॥ 


३२८ ब्रह्मसत्र-शाड्ररभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


ब्रह्म च 'जन्माद्यस्थ यतः (ब्र० सू०१।१।२) इति लक्षितम्‌ । तञ्च लक्षणां घटरूचकादीनां मृत्सु 

वर्णादिवत्प्रकृतित्वे कुलालसुचर्णकारादिवन्निमित्तत्वेच समानमित्यतो भवति बिमशः 

किमात्मकं पुनत्रह्मणः कारणत्वं स्यादिति तत्र निमित्तकारणमेव तावत्केवलं स्यादिति 
प्रतिभाति । कस्मात्‌? ईक्षपूवककर्तृत्वश्रवणात्‌ । इक्षापूर्वकं हि ब्रह्मणः कतेत्वम वगम्यते 
“स ईक्षांचक्रे ( प्र० ६1३ ) 'ल प्राणमसजत? ० ६।४) इत्यादिश्चतिभ्यः । ईक्षापूर्वकं च कतृत्वं 
निमित्तकारणेष्वेच कुलाल दिषु हष्टम्‌। $अनेककारकपूविका च क्रियाफलसिदिलोके दष्टा। 
स च न्याय आदिकर्तयपि युक्तः संक मयितुम्‌; ई? वरत्वप्रसिद्धेश्च-ईश्वराणां हि राजवेव- 
स्वतादीनां निमितकारणत्वमे केबल प्रतीयते, तद्वत्परमेश्वरस्यापि निम्रित्तकारणत्वमेव 
युक्तं प्रतिपत्तुम्‌ । कार्य चेदं जगत्सावयवमचेतनमशुद्धं च इच्यते, कारणेनापि तस्य ताडदो 

नेव भवितव्यम्‌; कार्यकारणयोः सारूप्यद दानात्‌ । ब्रह्म च नेवंलक्षणमवगम्यते ‘निष्कलं 
निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌' ( श्वे+ ६॥१९ ) इत्यादिश्चृ तिभ्यः । पारिशोष्याद्‌ ब्रह्मणो ऽन्य दुः 


ब्रह्म जिज्ञास्य हैं । ओर 'जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रसे ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । उस लक्षणसे ब्रह्म 
घट, आभूषण आदिके प्रति मृत्‌ और सुवणं आदिके समान उपादानकारण और कुम्हार, सुवर्ण 
कार आदिके समान निमित्तकारणं है. यह समान है, इससे संदाय होता है कि ब्रह्म किस प्रकारका कारण 
है ? पूवपक्षी--ऐसा प्रतीत होता है. कि दोनों कारणोंमें से ब्रह्म केवल निमित्तकारण ही है, किससे ? 
इससे कि ईक्षण पूर्वक. कलुंत्वका श्रवण है। 'स ईक्षांचक्रे’ ( उसने ईक्षण किया ) “स प्राणमसृजत 
( उसने प्राणकी सृष्टि की ) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत होता है कि ब्रह्म ईक्षण पूवक कर्ता है । ईक्षा- 
पूवंक कतृंत्व कुम्हार आदि निमित्तकारणोंमें ही देखा जाता है। अनेक कारक ( कर्ता, कर्मादि ) 
पूर्वक क्रियाके फलकी सिद्धि लोकमें देखी गई है। ओर वह न्याय आदिकतमें भी संक्रमित करना 
युक्त है । और ईश्वरत्वकी प्रसिद्धिसे मी | ब्रह्म निमित्तकारण है ], क्योंकि जसे राजा ब्रवस्वत-मनु 
आदि ईश्वर केवल निमित्तकारण ही प्रतीत होते हैं, वसे परमेश्वरको मी केवल निमि कारण समझना 
युक्त हे । और कायरूप यह जगत्‌ सावयव, अचेतन और अशुद्ध देखा जाता है। उसका कारण मी 
वसा ही होना चाहिए, क्योंकि कायं कारणमें साद्वश्य देखा जाता है । परन्तु 'निष्कछ०' ( अवयव 
रहित, अक्रिय, शान्त दोषरहित और निर्लेप ) इत्यादि श्रृतियोंसे ब्रह्म ऐसा प्रतीत नहीं होता । अत 


परिशेषसे अर्थात्‌ प्रकृत -ब्रह्मके प्रतिषेध ओर अन्यत्र प्रसक्तिके . अमाव होनेसे ब्रह्मसे भिन्न अशद्धि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
९ "जन्माद्यस्य यतः' इस लक्षणसूत्रसे ब्रह्म सामान्यतः कारण प्रतिपादित है, तो ब्रह्मा केवल 


कर्ता होनेसे. निमित्तकारण ही है भथवा उपादान और निमित्त दोनों कारण है । इसप्रकार विशेष 
जिज्ञासाके होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है, सामान्यज्ञान विशेषविचारका हेतु है 

अतः काय कारणमाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। यद्यपि इस अधिकरणको जन्मादि 
अधिकरणके अनन्तर देना उपयुक्त था, तो मो निश्चित तात्पयंवाले वेदान्तोंसे केवल ईश्वर निमित्त- 
कारण मतका निराकरण सहज समझकर संमन्वयाघ्यायके अन्तमें दिया है, अतः यह प्र कृति अघि 

करण साथक है । पूव अधिकरणमें सवविज्ञान प्रतिज्ञा मुख्य होनेसे “आत्मा व वरे द्रष्टव्यः? इत्यादि 
वाक्यम द्रष्टव्यशब्दसे जीवपरत्वका निरास किया गया है । परन्तु बह अयृक्त है, क्‍योंकि कर्ता और 


उपादानके मिन्न-मिन्न होनेसे यह सवविज्ञान प्रतिज्ञा गोण है । इसप्रकार 'तत्र' इत्यादिसे आक्षेप करते 
हैं । पृवपक्ष में द्रतसिद्धि फल है, और सिद्वान्तमें अद्वेत सिद्धि फल है । 


& बह्म नोपादानं इश्वरत्वाद्‌ राजादिवत्‌’ ( जेसे राजा उपादान कारण नहीं है, क्योंकि 
वहू ईश्वर है, वसे ईश्वर होनेसे ब्रह्म मी उपादान नहीं ) “जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं ताद्वळक्षणत्वात्‌ 


अधि० ७ सू० २३ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३२९ 


पादानकारणमशुद्धयादिगुणक स्मृतिप्रलिद्धमभ्युपगन्तव्यम्‌ । ब्रह्मकारणत्वश्रुतेनिमित्तत्व- 
मात्रे पर्यंवसानादिति। एवं प्रासे त्रूमः-प्रकतिइथोपादानकारणं च ब्रह्माभ्युपगन्तव्यंनिमित्त- 
कारणं च । न केवलं निमित्तकारणमेव । कस्मात्‌? प्रतिज्ञादष्टान्तानुपरोधात्‌ । एवं प्रतिश्ञा- 
दृष्टान्तो श्रोतो नोपरुध्येते । प्रतिज्ञा तावत्‌-- उत तमा देशमप्राक्ष्यो येनाश्र॒त श्रुतं भवत्यमतं मतम- 
विज्ञातं विज्ञातम्‌ (छा० ६।१।२) इति । तत्र चेकेन विज्ञातेन सर्वमन्यदविज्ञातमपि विज्ञातं भव- 
तीति प्रतीयते । तञ्चोपादानकारणविश्ञाने सर्वविज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्का- 
य॑स्य । निमित्तकारणाव्यतिरेकस्तु कार्यस्य नास्ति; लोके तक्षणः प्रासाद्व्यतिरेकद्शंनात्‌ । 
क ष्टान्तोऽपि-'यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन सच सून्मथं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं रृत्ति- 
केत्येव सव्यम्‌' इत्युपावानकारणगो चर एवाम्नायते। तथा ' एकेन लोहमणिना सव लोहसयं विज्ञातं 
स्यात्‌ “एकेन नखनिकृन्तनेन सव काषर्णायस विज्ञातं स्यात्‌? (छा० ६।१।४,५,६) इति च । तथान्य- 
चापि कस्मिन्न्‌ भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं भवति’ ( सुण्ड० १।१।२ ) इति प्रतिज्ञा । “यथा 
प्रथिव्यामोषधयः संमवन्ति’ ( मुण्ड० १।१।७ ) इति दृष्टान्तः। तथा 'आत्मनि खल्वरे दुष्टे श्रते 
'मते विज्ञात इदं सव विदिठम्‌' इति प्रतिज्ञा । 'स यथा दुन्दुभेहन्यमानस्य न बाह्यान्शब्दाञ्शक्नु 


आदि गुण युक्त स्मृतिमें प्रसिद्ध [ प्रधानको ] उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए । क्योंकि ब्रह्मे 
कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिका नि्मित्तकारणमात्रमें पर्यवसान है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम 
कहते हैं--ब्रह्मको प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण और निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए । केवल 
निमित्तकारण ही नहीं, किससे? इससे कि प्रतिज्ञा और हृष्टान्तका अनुपरोध है । ब्रह्माको उमय 
कारण माननेसे श्रृति-प्रतिपादित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त बाधित नहीं होते । “उत तमादेश' (क्या तूने गुरुसे 
वह आदेश पूछा है ? जिससे अश्रृत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेष- 
रूपसे ज्ञात हो जाता है) यह प्रतिज्ञा है। उसमें ऐसा प्रतीत होता है कि एकके विज्ञात होनेसे अन्य 
सब अविज्ञात भी विज्ञात हो जाते हैं। वह सवविज्ञान उपादानकारणके विज्ञान होनेपर संभव है 
क्योंकि काय, उपादानकारणसे अभिन्न होता हे । किन्तु निमित्तकारणसे काय अभिन्न नहीं होता, कारणं 
कि लोक में बढई-कारीगर महलसे भिन्न देखनेमें आता है । “यथा सोम्येकेन० (हे सोम्य ! जैसे एक 
मृत्पिण्डके विज्ञानसे सब मृत्तिकाके विकारोंका ज्ञान हो जाता है कि विकार केवल वाणी के आश्रयभूत 
नाममात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है) तथा "एकेन लोहमणिना०' (एक लोहमणि-सुवर्णमणि 
के विज्ञात होनेपर सब सुवणं विकार ज्ञात हो जाते हैं) ओर “एकेन नखनिकृन्वनेन० (एक नहन्ना-लोह- 
पिण्डके ज्ञानसे सब लोहके विकार ज्ञांत हो जाते हैं) 'इसप्रकार दृष्टान्त भी उपादानकारण विषयक कहा 
गया है । उसी प्रकार अन्य स्थलोमें भी “कस्मिन्नु मगवो०' (शोनक-हे भगवन्‌ ! किसके जान लिए 
जानेपर यह सब कुछ जान लिया जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है, और “यथा प्रथिव्यामो०' (जैसे प्रथिवीमें 


औषधियाँ उत्पन्न होती हैं) ऐसा दृष्टान्त है । तथा 'आव्मनि० (हे मैत्रेयी ! निश्चय ही आत्माक्रा दर्शन 
श्रवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर इन सबका ज्ञान हो जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है और 'स यथा० 


सत्यानन्दी दीपिका 


कुलालविलक्षणघटवत्‌' ( जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारण वाला नही है, क्योंकि वह उससे विलक्षण है 


यथा घट कुलालसे विलक्षण है ) इसलिए ब्रह्मसे भिन्न कायके सहश सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान 
हो कारण होना यक्त है । 


# यथा खतः पुरुषात्केशलोमानि तथा$क्षरात्सम्प्रवतीह विदत्रम्‌ ( मु० १॥१॥७ ) ( जैसे 


जीवत पुरुषसे केश और लोम उत्पन्न होते हैं, वसे ही उस अक्षरसे यह विश्व प्रकट होता है) यह भी 
दृष्टान्त है । उभयकारणरूप ब्रह्मके जाननेसे तदभिन्न सम्पूण क्राय प्रपच ज्ञात हो जाता है। इसप्रकार 
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याद्ग्रहणाय दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दो गृहीतः? (ज्र ४।५।६,८) इति दृष्टान्तः । 
पर्व यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिश्ञादष्टान्तो प्रकृतित्वसाघनो प्रत्येतव्यो । यत इतीयं प्रश्चमी- 
'यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यत्र 'जनिकतुः प्रकृतिः’ ( पा० सू० १।४।३० ) इति विशेष- 
स्प्रणात्प्रकृतिलक्षण एवापादाने द्रष्टव्या । निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभावादधिगन्तव्यम्‌। 
यथा हि लोके मृत्सुवर्णादिकमुपादानकारणं कुलालखुवर्णकारादीनधिष्ठात॒नपेक्ष्य प्रवतते, 
नेवं ब्रह्मण उपादानकारणस्य सतोऽन्योऽधिष्ठातापक्ष्योऽस्ति, प्राशुत्पत्ते रेकमेवाद्वि तीय- 
मित्यवघारणात्‌। अधिष्ठाअन्तराभावो5पि प्रतिज्ञाद शान्तानुपरोधादेवोदितो वेदितव्यः । 
अधिष्ठातरि ह्यपादानादन्यस्मिन्नभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानस्यासंभवा- 


प्रतिज्ञाइष्टान्तोपरोध एव स्यात्‌। तस्मादधिष्ठात्रन्तराभवादाव्मन;ः कतृत्वसुपादाना- 
न्तराभावाच्च प्रकृतित्वम ।२३। 
कुतश्राव्मनः कर्तृत्वप्रकृतित्वे ? 
अभिध्योपदेशाच्च ॥२४॥ 
पदच्छेद--अमिध्योपदेशात्‌, च । 
सूत्राथे--'से$कामयात' इसप्रकार अभिध्यान-संकल्पका उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 


कारण है और “बहु स्याम्‌' ( मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार अमिध्यानका उपदेश होनेसे प्र कृति-उपादान- 
कारण भी है। 


ऋ अभिध्योपदेशश्चात्मनः कतृत्वप्रकतित्वे गमयति ‘सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेयेति’ 


(वह दृष्टान्त ऐसा है कि जिसपर लकड़ी आदिसे आघात किया ज्ञाता है, उस दुन्दुभि (नक्कारे) के बाह्य 
दाब्दोंको जिस प्रकार कोई ग्रहण नहीं कर सकता, किन्तु दुन्दुमि या दुन्दुमिके आघातको ग्रहण करनेसे 
उसका शब्द भी गृहीत हो जाता है) ऐसा दृष्टान्त. है । इसप्रकार यथासंभव प्रत्येक वेदान्तमें उपादानकारण 
सिद्ध करनेवाली प्रतिज्ञा और दृष्टान्त समझने चाहिए । 'यतो वा०' ( जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं ) 
इस श्रुतिस्थ यतः’ इस पदमें यह पञ्चमी. विभक्ति जनिकतु:” ( जायमानकी प्रकृतिकी संज्ञा उपादान 
होती है ) इस विशेष सूत्रसे प्रकृतिरूप अपादान अथमें ही समझनी चाहिए । ब्रह्मको निमित्तकारण तो 
अन्य अघिष्ठाताके न होनेसे समझना चाहिए । जैसे लोकंमें मृत्तिका, सुवणं आदि. उपादानकारण कुम्हार 
सुवणंकार आदि अघिष्ठाताओंकी अपेक्षा रखकर प्रवृत्त होते हैं, वसे उपादानकारण सत्‌ ब्रह्माको अन्य 
अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि जग्रत॒की उत्पत्तिके पूवं | सजातीय, विजातीय, स्वगत. भेदशुन्य 
केवल एक अद्वितीय था, ऐसा अवधारण है । अन्य अघिष्ठाताका अमाव मी प्रतिज्ञा और दृष्टान्तके 
बाधामावसे ही कहा गया समझना चाहिए । उपादानकारणखे अन्य अधिष्ठाताके स्वीकार किये जानेपर 


फिर मी एक विज्ञानसे सवंविज्ञानका असंभव होनेसे प्रतिज्ञा और इष्टान्तका बाध ही होगा । इसलिए 
अन्य अघिष्ठाताके न होनेसे आत्मा कर्ता है और अन्य उपादानके न होनेसे प्रकृति है ॥ २३ ॥ 
आत्मा, .निमित्तकारण ओर उपादानकारण कँसे है? 


'सोऽकामयत०' ( उसने कामनाकी कि मैं बहुत हो जाऊ अर्थात्‌ मैं उत्पन्न होऊ' ) और 
'तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण-संकल्प किया कि मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार सृष्टि संकल्पका उपदेश आत्मामें 


| सत्यानन्दी-दीपिका | म 
प्रतिज्ञा और दृशन्तरूप लिङ्गसे ब्रह्मको उपादानकारण सिद्धकर आगे 'यतः? आदि से पञ्चमी विभक्तिसे 
निमित्तकरण सिद्ध करते हैं ॥२३॥ | 


# ब्रह्ममें दोनों प्रकारकी कारणताका उपपादन चार सूत्रोंसे करते हैं--अनागत वस्तु विषयक 


इच्छा या संकल्पका नाम अभिष्या है। “बहु स्या? इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प आत्मविषयक 
होनेसे यह्‌ प्रतीत होता है 'कि कायं और कारणका अभेद है ॥ २४ ॥ 
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तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' इति च। तत्राभिध्यानपूर्विकायाः स्वातन्त्र्यप्रवुत्त कतति गम्यते। 
बहु स्यामिति प्रत्यगात्मविषयत्वाद्ृहुभवनाभिध्यानस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥२४॥ 
साक्षाच्चोमयाम्नानात्‌ ॥२५॥ 

पद्च्छेद- साक्षात्‌, च, उभयाम्नानात्‌ । 

सुत्राथं---( साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ ) “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि’ इसप्रकार आकाश 
शब्दसे ब्रह्मका ग्रहणकर साक्षात्‌ जगतुकी उत्पत्ति और प्रलय सुने जाते हैं, अतः ब्रह्म ही जगतूका 
उपादानकारण है । 

पक्कृतित्वस्यायमभ्युश्चयः इतश्च प्रकृतित्रह्म, यत्कारणं साक्षाद्त्रह्मच कारणमुपा- 
दायोभो प्रभवप्र लयावास्नायेते-- सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते । आकाशं 
प्रत्यस्तं यन्ति’ (छा० १।९।१) इति । यदि यस्मात्प्रभवति यस्मिश्च प्रलीयते तत्तस्योपादानं 
प्रसिद्वम्‌ । यथा बीहियवादीनां पृथिवी । साक्षात इति चोपादानान्तरानुपादानं दर्दा- 
यत्याकादादेवेति । प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादन्यत्र कार्यस्य दृष्टः ॥२५॥ 

आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेद--आत्मकृतेः, परिणामात्‌ । 

सूत्रार्थ--( आत्मकृतेः ) 'तदात्मान स्वयभकरुत’ इसमें आत्मसम्बन्धी कृतिका श्रवण है, 
अतः ब्रह्म उभयकारण है, ( परिणामात्‌ ) क्यों कर्तारूपसे पुर्वोसद्ध वस्तु मी विवठंरूपसे साध्य हो 
सकतो है, इससे ब्रह्म कृतिका कम-विषय है । 

कै इतश्च प्रकृतित्रेह्म, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रियायाम्‌ “तदात्मानं स्वयमङुरुत’ (ते० २।७) 
इत्यात्मनः कर्मत्वं कर्तत्वं च दशयति । आत्मानमिति कमत्वं, स्वयमकुरुतेति कतृंत्वम्‌ । 

कथं पुनः पूर्वसिद्धस्य सतः कतृत्वेन व्यवस्थितव्य क्रियमाणत्वं शक्यं संपादयितुम्‌? परिणा- 

कतृंत्व और प्रकृतित्व बोधित करता है । उसमें संकल्प पुर्वक स्वतन्त्र प्रवृत्तिसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 
कारण है, ऐसा प्रतीत होता है और “बहु स्यां’ इसभ्रकार बहुत होनेका संकल्प प्रत्यगात्मविषयक 
होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि आत्मा प्रकृति-उपादानकारण मी है ॥२४॥ 

उपादान कारण होनेमें यह दुसरा हेतु है, इससे भो ब्रह्म प्रकृति है। क्योंकि “सर्वाणि ह वा. 
इमानि० ( ये समस्त भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं, आकाशमें ही लीन होते हैं ) इस श्रृतिमे 
साक्षात्‌ ब्रह्मका ही कारणरूपसे ग्रहणकर उत्पत्ति ओर प्रलय दोनों कहे गये हैं, क्योंकि ' यह प्रसिद्ध 
है कि जो जिससे उत्पन्न होता है ओर जिसमें लय होता है बह उसका उपादान होता है, जेसे धान, 
यव आदिका पृथिवी उपादानकारण है । श्रुतिस्थ “आकाशादेव? इस 'एव' से सूचित अन्य उपादानके 


अग्रहणको भगवान सूत्रकार “साक्षात्‌' पदसे दिखळाते हें । कार्यका प्रलय भी उपादातसे भिन्नमें नहीं 
देखा गया हे ॥२५॥ 


ओर इस हेतुसे मी ब्रह्मा प्रकृति है, क्योंकि ब्रह्मप्रक्रिया में “तदात्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको 

ही नामरूपात्मक जगत्‌-रूपसे रचा) इस प्रकार यह श्रुति आत्माको कमं और कतृंरूपसे दिखलाती है । 

आत्मानम्‌? इस पदसे कमत्व ओर “स्वयमकुरुत” इस पदसे आत्मामें कतृत्व दिखलाती है । परन्तु पूव॑- 

सिद्ध एवं कर्तारूपसे व्यवस्थित पदाथको क्रियाविषयत्व कैसे सम्पादन किया जा सकता है? परिमाणसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& 'तदास्मानं स्वयसकुरुत' इस श्रुतिमें ‘आत्मानम्‌’ यह द्वितीयान्तपद - कमंवाचक हे और 

“तत्‌ स्वयमकुरुतः यह प्रथमान्त “तत्‌' पद करतृंवाचक है, एकमें ही कमंकतृंभाव विरुद्ध है । आत्म- 
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मादिति बमः । पूर्वेसिद्धो5पि हि सन्नात्मा विशेषेण विकारात्मना परिणमयामासात्मान- 
मिति । विकारात्मना च परिणामो मृदाद्यासु प्रकृतिषूपलब्धः । स्वयमिति चँ विशेषणान्नि- 
मित्तान्तरानपेक्षत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति वा पृथक्सूत्रम्‌ । तस्येषोऽथः- इतश्च 
प्रकृति, यत्कारणं ब्रह्मण एव विकारात्मना परिणामः साम्रानाधिकरण्येनाऱ्नायते 'सच्च 
त्यच्चाभवत्‌ । निरुक्तं चानिरुक्तं च' ( ते० २।६ ) इत्यादिनेति ॥२६॥ 
यौनिश्र हि गीयते ॥२७॥ 

पद्च्छेद्‌--योनिः, च, हि, गीयते । | 

सूत्राथ--( हि ) क्योंकि (योनिश्च गीयते) 'यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति' यहाँ प्रकृतिवाचक योनि 
शब्दसे मी आत्मा कहा गया हे, अत: ब्रह्म ही उपादान और निमित्तकरण है । 

इतश्च प्रतिर, यत्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेषु 'कर्तारमीश पुरुषं 
ब्रह्मयोनिम्‌? (मुण्ड० ३।१।३) इति। 'यम्ूतयोनिं परिपइयन्ति धीराः? (झुण्ड १।१।६) इति च। 
योनिशब्दश्च प्रतिवचनः समधिगतो लोके- प्रथिवी योनिरोषधिवनस्पतीनाम इति । स्रीयो- 
नेरप्यस्त्येवाबयवद्वारेण गर्भ प्रत्युपादानकारणत्वम्‌। कचित्स्थानवचनोऽपि योनिशब्दो 


ऐसा हम कह सकते हैं । पुवसिद्ध होते हुए ही आत्माने अविद्याबळसे अपनेको [आकाशादि] विशेष 
विकाररूपसे परिणत किया । विकारछूपसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें उपलब्ध है । यहाँ 
स्वयम्‌? इस विशेषणसे प्र॒तीतृ होता है क उसे अभ्य निमित्तको अपेक्षा मी नहीं है । अथवा 'परिणा- 
मात्‌? इतना अंश (पृथक्‌ सूत्र है । उसका यह अथं है कि इस कारणसे भी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि 'सच्च- 
त्यच्चाभवत्‌’ ( वह ब्रह्म ही मूर्त ओर. अमृतं हुआ, निवचन योग्य तथा निवंचनके अयोग्य सब हुआ ) 
इत्यादिसे श्रुति सामानाधिकरंण्यसे ब्रह्मका ही विकाररूपसे यह परिणाम कहती है ॥२६॥ 

ओर इस हेतुसे भी ब्रह्म प्रकृति है, . क्योंकि 'कतॉरमीशा' ( ब्रह्माके भी उत्पत्तिस्थान उस 
जगत्कर्ता ईश्वर पुरुषको देखता है) और 'यद्भृतयोनि०' ( जो सम्पूणं भूतोंका कारण उसे विवेकी 
लोग सब ओर देखते हैँ) इसप्रकार वेदान्तों-उपतिषदोंमें ब्रह्म योनि है, ऐसा भी पढ़ा जाता है। 
“थिवी योनि०' ( ओषधि और दनस्पतिकी योनि पृथिवो है ) इसप्रकार व्यवहारमें निश्चित किया 
जाता हे कि योनिशब्द प्रकृति वाचक है । स्त्रीकी योनि मी अवयव-शोणित द्वारा गमके प्रति उपादान 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

सम्बन्धो कृति-व्यापार आत्मकृति कही जाती हे । कृतिके साथ आत्माका सम्बन्ध विषयरूपसे और 
आश्रयरूपसे है । पूवसिद्ध पदार्थ कृतिका आश्रय और विषय-साध्य होता है, इसलिए एक हीं आत्मा 
कृतिका आश्रय-कर्ता और विषय-कमं हो यह विरुद्ध है? परन्तु पूवं सिद्ध वस्तु मी साध्य होती है, जैसे 
मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें, घट आदिका विकाररूपसे परिणाम उपलब्ध होता है, वसे आत्माका 
मी परिणाम हो सकता है । यहाँ फरिणामका अर्थ विवतं है । इसलिए 'तदात्मानं स्वयमकुरुत (तत्‌ 
पद वाच्य आत्माने स्वयं अपनेको साध्य-जगद्र्पसे परिणत किया) यहाँ आत्मा ही कृतिका कमं और 
कृतिका आश्रय-कर्ता है । 'बह्मेवेदं सवम्‌? ‘आकमैवेदं सवस इत्यादि श्रुति भी आत्मा ही सर्वात्मक है 
ऐसा कहती हैं । जसे रज्जु सपं आदि आकारसे प्रतीत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है, वैसे ब्रह्म 
जगद्रूपसे परिणत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है। अब परिणामात? इतने अंशको पृथक्‌ सूत्र 
मानकर व्याख्या करते है-जेसे “शद्रः? ( घट मृत्तिका है) इस सामानाधिकरण्यसे मृत्तिका घटका 
उपादानकारण है, वसे 'सच्च त्यच्चाभवत्‌? ( ब्रह्म मुतं-पृथिवी, जल और तेज, अभूत-वायु और आकाश 


० 


हुआ ) यथा दिवदत्ती व्याघरो$मवन्न' (योगबलसेः देवदत्त स्वयं व्याघ्र हुआ ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे 
यह सिद्ध होता है कि ब्रह्म ही उमयकारण है ॥२६॥. 


अधि० ८ सू० २८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३३ 


टृष्ठः-- “योनिष्ट इन्द्र निषदे अकारि' ( ऋ० सं० १।१०४।१ ) इति। वाक्यशोबात्त्वत्र प्रकृति- 
वचनता परिगृह्यते 'यथोर्णनामि: सुजते गृह्णते च' ( मु० १।१।७ ) इत्येवंजातीयकात्‌। एवं 
प्रकृतित्वे ब्रह्मणः प्रसिद्धम्‌। यत्पुनरिदसुक्तमीक्षापूर्वक कतेत्वं निमित्तकारणेष्वेव कुलाला- 
दिषु लोके दष्टं नोपाद/नेष्वित्यादि, तत्परत्युच्यते-न लोकवदिह भवितव्यम्‌। न ह्ययमनु 
मान गम्योऽथः। राव्द्गम्यत्वार्वस्याथस्य यथाशब्द मह भवितव्यम्‌। शब्दइचेक्षितुरी 
श्वरस्य प्रकृतित्वं प्रतिपादयतीत्यवोचाम। पुनइचेतत्सव विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ॥२७॥ 
( ८ सर्वव्याख्यानाधिकरणम्‌ सू० २८) 
एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥२८॥ 

पदच्छेद्‌--एतेन, सवे, व्याख्याताः, व्याख्याताः । 

सूत्राथ--( एतेनः) प्रधान कारणवादके निराकरणसे (सर्वे ) अणु, स्वमाव, असत्‌ आदि 
को जगतका कारण मानने वालोंके मत मी ( व्याख्याताः ) निराकृत समझने चाहिए, 'व्याख्याता:' 
इस पदका अभ्यास-दूसरी वार उच्चारण अध्याय समाप्तिका योतक है । 

& “ईक्षतेर्नाशब्दम्‌? ( ब्र० सू० १।१।५ ) इत्यारभ्य प्रचानकारणवाद्‌ः सूत्रेरेव पुनः 
पुनराशाङ्कय निराकृतः,तस्य हि पक्षस्योपोद्टलकानि कानिचिलिङ्गाभासातिवेदान्तेष्वापातेन 
मन्द मतीन्प्रतिभान्तीति। स च कायकारणानन्यत्वाभ्युपगमाप्प्रत्यासन्नी वेदान्तवादस्य । 
देवळ प्रसृति भिश्च केश्विद् मं सूत्र कारेः रुवत्रन्थेष्वाश्रितः,तेन' तत्प्रतिषेघे यल्लोऽतीवङ्कतो नाण्वा- 


कारण ही है । 'योनिष्ट इन्द्र! ( हे इन्द्र! आपके बठनेके लिए मैने स्थान बनाया है ) इस प्रकार 
कहीं स्थान वाचक भो योनि शब्द देखा गया है । किच 'यथोणंनाभिः०? ( जिस प्रकार मकडी जालेको 
बनाति ओर निगल जाती है ) इसंभ्रकार के वाक्यशेषसे यहाँ योनिशब्द प्रकृति वाचक ग्रहण किया. 
जाता है । इसप्रकार ब्रह्ममें उपादानकारणत्व प्रसिद्ध है । ईक्षावूवक कतृत्व लोकमें कुम्हार आदि 
निमित्तकारणोंमें देखा गया है उपादानकारणोमें नहीं, इत्यादि जो कहा गया है, उसका निराकरण 
करते हैं-यहाँ लोकके समान नहीं होना चाहिए, क्योंकि यह अनुमानगम्य अथं नहीं है, 

शब्दगम्य हैं, अतः इस अर्थको तो यहाँ शब्द-श्रुतिके अनुसार होना चाहिये । ऐसा हम कह चके हैं 


कि शब्द-वेद ईक्षण कर्ता ईश्वर प्रकृति है ऐसा प्रतिपादन करता है । और पुनः यह सब विस्तार पूब्रंक 
आगे मी | ब्र० सू० २।१।४ इत्यादि सूत्रोंसे ] कहेंगे ॥२७॥ 


ईक्षतेनाशब्दस्‌' इस सूत्रसे आरम्म कर अन्य सूत्रोंद्वारा ही पुन: पुनः आशङ्का कर प्रधान- 
कारणवादका निराकरण किया गया है, क्योंकि मन्दमतियोंको उस पक्षके पोषक कुछ लिङ्गामास 
वेदान्तोंमें आपाततः प्रतीत होते हैं, वह पक्ष कायं कारणका अभेद स्वीकार करनेसे वेदान्तवादके अति- 
निकटवर्ती है और देवलादि कुछ धमं सूत्रकारोंने अपने ग्रन्थोंमें उसको आश्रय दिया है। इससे उसके 
प्रतिषेधमें अत्याधिक यत्न किया गया है, किन्तु परमाणु आदि कारणवादके प्रतिषेधमें अत्यधिक यत्न नहीं 


सत्यानन्दी-दिपिका 
ईक्षतेनाराब्दम्‌' आदि अशब्दत्वादि हेतुओसे जसे प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया है 


वसे यहाँ अणु, स्वभाव, असत्‌ कारणवादका निराकरण नहीं किया जा सकता, क्योंकि उनके लिए भी 
कारणत्व बोधक शब्द सुने जाते हैं, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे पूवपक्ष है । छां. भ. ६, में यह प्रसंग 
है-अहश्य सदात्मासे दृश्य जगतूकी उत्पत्ति कसे हो सकती है? श्वंतकेतुको इस शङ्काकी निवृति करने तथा 
जगत॒के कारणको समझानेके लिएं उह।लकने कहा-हे सोम्य ! इन बटबीजोंमें से एक बीजको तोड़ो। 
उद्दालक-इसमें क्या देखते हो ? ३वेतकेतु-'न किञ्चन? कुछ मी नहीं । उद्दालक--एतमणिमान 

इस अणिमाको नहीं देखते हो ? हे प्रिय! जिस सुक्ष्म दुलक्ष्य बीजको तुम नहीं देखते इसीसे यह 


( 


३३४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य॑ [ अ० १ पा ४ 


दिकारणवादप्रतिषेधे। तेऽपि तु ब्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रतिपक्षत्वात्प्रतिषेद्धव्याः। तेबामप्यु 
पोदलंकंवेदिक किचि लिङ्गमापातेन मन्द मतीन्प्रतिभायादिति। अत: प्रधानमलनिबहंणन्या- 
येनातिदिशति-एतेन प्रधानकारणवादप्रतिषेधन्यायकलापेन सर्व ५ण्वादिकारणवादा अपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता इति पदाभ्यासो ५व्यायपरिसमाति द्योतयति॥२८॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायश्रीमच्छङ्कर मगवत्पूञ्यपादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये 
प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥४॥ ` 
इति श्रीम दूब्रह्मसत्रशाङ्गरभाष्ये समन्वयाख्यः प्रथमोऽध्यायः ॥१॥ 


किया गया । परन्तु ब्रह्म कारणवाद पक्षके प्रतिपक्ष होनेसे वे मी प्रतिषेध करनेके योग्य हैं । क्योंकि 

मन्दमतियोंको आपाततः उनके मी पोषक कुछ वेदिक लिङ्ग प्रतीत हो सकते हैं, इसलिए प्रधानमल्ल- 
निबहंणन्यायसे अतिदेश करते हैं--इससे-प्रधान कारणवादके प्रतिषेयक न्याय समुदायसे सब अणु 
आदि कारणवाद मी प्रतिषिद्धरूपसे व्याख्यात हुए समझने चाहिए, कारण कि वे मी प्रधानके 
समान अशब्द ओर शाब्द-श्रुति विरूद्ध हें । “व्याख्याता व्याख्याता: इसप्रकार पदका अभ्यास-दो बार 
उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है ॥२८॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्रमाष्य-भाषानुवादके प्रथमाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

महान्‌ वटवृक्ष उत्पन्न होता है, एवं इस संसार वृक्षका बीज भी सुक्ष्म तथा दुलक्ष्य है । इसमें 'न 
किञ्चन’ शब्दसे शून्यवाद और स्वमाववादकी प्रतीति होती है और अणु शब्दसे परमाणुवाद प्रतीत 
होता है । एवं 'असदेवेदमप्र असीत्‌? ( छा० ३।१९।१ ) “न किंचन सगव” ( छा० ६।१२।१ ) आदि 
श्रृतिसे शून्यवाद, £अण्ब्य इवेमे धाना? ( छा० ६।१२।१ ) 'अणोरणीयान्‌' (क० २।२० ) आदि 
श्रतिसे परमाणुवाद, 'तन्रामरूपाभ्यामेव व्याक्रियत’ “तदात्मानं स्वयमकुरुत’ आदि श्रतिसे स्वभाववाद 


सिद्ध होता है। ये अण आदि वाद भ्रति संगत हैं कि नहीं ? ऐसा संशय होनेपर श्रतिमे असत्‌, अणु 
आदि पद उपलब्ध होते हैं, अत: उक्तवाद श्रोत हैं अर्थात्‌ श्रति संगत हैं। 


सिद्धान्ती-उपक्रम ओर उपसंहार आदि लिङ्गोसे निर्णीत एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाके 
अनुकूल होनेसे मृत्तिका आदि दृष्टान्त मुख्य हैं ओर प्रतिज्ञाके प्रतिकूल होनेसे असद्‌ आदि वाद असम्मव 
हैं। तत्‌ तत्‌ वाद समर्थक लिङ्गामासोंकी तरह उक्त श्रुतिवाक्य और वटधान आदि दृष्टान्त गौण हैं। . 
'महतो महीयान्‌? ( कठ० १।२।२० ) इत्यादि श्रुतिवाक्यं जगत्‌के कारणभूत ब्रह्मामें दुलक्ष्यताका बोध 
कराते हैं, यहाँ 'असत्‌' शब्द प्रत्यक्षके अयोग्य वस्तुका प्रतिपादक है और 'अणु' पद सूक्ष्मपरक है । वस्तुतः 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, 'आत्मेवेदं सव॑म्‌' इत्यादि श्रुतिके बलसे असद्‌, शून्य आदि वाद उपपत्ति- 
हीन होनेसे अभ्रामाणिक हैं। अतः यहाँ प्रधानमल्लनिबहंणन्यायसे व्यवस्था समझनी चाहिए । प्रधान 
कारणवादकी तरह परमाण कारणादि वाद भी श्रतिसे अप्रतिपादित और ब्रह्मकारणवादवे बाधित हैं । 


इससे यह सुतरां सिद्ध होता है कि समस्त जगतका ब्रह्म ही परम कारण है और उसमें हो सब वेदान्तो 
का समन्वय है । पूवपक्ष में ब्रह्मामें वेदान्त समन्वयकी असिद्धि, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है । 


प्रतिज्ञारक्षणं लक्ष्यमाणे पदसमन्वयः । बेदिकः स च तत्रेव नान्यत्रेत्यत्र साधितम्‌ ॥ 
यहाँ इस ग्रन्थके प्रथम सूत्रमें ब्रह्मविचारको प्रतिज्ञा, द्वितीय सूत्र में जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका 
लक्षण, तृतीय सूत्रमे ब्रह्ममे प्रमाण प्रदशन और चतुथ सूत्रमें लक्ष्यमाण स्वतः सिद्ध प्रत्यगमिन्न ब्रह्ममें 
श्रति-शास्त्रका समन्वय सिद्ध किया गया हे । शेष ग्रन्थसे प्रकृत ब्रह्मामें ही शास्त्रका समन्वय और अन्यत्र 
समन्वययामावका प्रतिपादन किया गया है ॥२६ .. 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका” के प्रथमाध्यायका चतुथं पाद्‌ समाप्त ॥४॥ 


अथ द्वितीयोऽध्यायः 


| द्वितीये अविरोधाख्याध्याये प्रथमपादे सांख्ययोगकाणादादिस्टृतिमिः सांख्यादिप्रयुक्ततर्केश्च 
वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] | 

अविरोध नामक द्वितीयाध्यायके प्रथम पादमें सांख्य, योग, काणादादि स्मृतियों और सांख्य 
आदि द्वारा प्रयुक्त तर्कोसे वेदान्त समन्वय पर किये गये विरोधोंका परिहार हे । 

। ( १ स्मृत्यधिकरणम्‌ स० १-२ ) 

# प्रथमेऽध्याये सर्वज्ञः सवश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌, मृत्सुवर्णादय इव घटरुच- 
कादीनाम्‌, उत्पन्नस्य जगतो नियन्तृत्वेन स्थितिकारणम्‌, मायावीव मायायाः। प्रसारितस्य 
च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌, अवनिरिव चतुविधस्य भूतग्रामस्य । स एच च 
सवेषां न आत्मेत्येत द्वे दान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपाद्‌नेन प्रतिपादितम्‌। प्रधानादिकारणवादा- 
श्वाशब्दत्वेन निराङताः। इदानीं स्वपक्षे स्मृतिन्यायविरोधपरिहारः, प्रधानादिवादानां च 
न्यायाभासोपडंहितत्वम्‌, प्रतिवेदान्तं च च खष्टयादिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्याथंजातस्य 

प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । तत्र प्रथमं तावत्स्मृतिविरोधमुपन्यस्य परिहरति- 

जसे मृत्तिका, सुवणं आदि घट, आभूषण आदिके कारण हैं, वसे ही सर्वज्ञ, सर्वेश्वर जगत्‌की 
उत्पत्तिका कारण है, जसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे स्थितिका कारण है, वसे ही संज्ञ सर्वेश्वर 
नियन्तारूपसे उत्पन्न हुए जगत्‌की स्थितिका कारण है, और जसे पृथिवी चार प्रकारके ( जरायुज, 
आण्डज, उद्धिज्ज और स्वेदिज ) प्राणियोंके उपसंहारका कारण है अर्थात्‌ इनका अपनेमें उपसंहार 
कर लेती है, वसे ही सवज्ञ सर्वेश्वर प्रसारित जगत्के पुनः अपनेमें ही उपसंहारका कारण है । वही 
हम सबका आत्मा है, ऐसा प्रथम अध्यायमें वेदान्तवाक्योंके समन्वय प्रतिपादनद्वारा प्रतिपादित 
किया गया है। और प्रधान आदि कारणवादोंका भी श्रुति-अप्रतिपादितरूप हेतुसे निराकरण किया 
गया । अब अपने पक्षमें स्मृति ओर न्यायके विरोधका परिहार, प्रधान आदि कारणवादोंकी न्याया- 
मासकता-श्रान्तिमूलकता और प्रत्येक उपनिषद्मे सृष्टि आदि प्रकियाका अविरोध, इस विषय समुदायका 
प्रतिपादन करनेके लिए यह दूसरा अध्याय आरम्भ किया जाता है । इन सबमेसे पहले स्मृतिविरोधका 
उपन्यासकर परिहार करते हैं-- 
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& प्रथम और द्वितीय अध्थायका परस्पर विषयविषयिमाव सम्बन्ध है, क्योंकि प्रथम अध्यायमें 
वणित विषयको लेकर ही इस अध्यायमें आक्षेप और समाधान हैं, इसलिए प्रथम अध्याय विषय है 
और दूसरा अध्याय विषयी । जन्मादि सूत्रसे लेकर ऐसा कहा गया है कि जगत्‌की उत्पत्ति आदिका 
कारण ब्रह्म है । 'शाखदृष्टया' ( ब्र० सू० १।१।३१ ) इत्यादि सूत्रोंसे “वही अद्वितीय ब्रह्म सबका 
आत्मा है' ऐसा प्रतिपादन किया गया है । 'आनुमानिकमप्येकेषाम्‌! (ब्र० सु० १।४।१) इत्यादि सूत्रे 
ब्रह्म से भिन्न प्रधान आदि कारण श्रृतिसे अप्रतिपादित हैं ऐसा दिखलाया गया है। इस प्रकार प्रथमा- 
ध्यायके अथंका अनुवादकर उसी अर्थमें विरोधका परिहार करनेवाले द्वितीयाध्यायके अर्थका पाद 
क्रमानुसार 'इदानीम्‌' इत्यादिसे संक्षेपसे वणेन किया जाता है। श्रुतियोंका जो ब्रह्ममें समन्वय किया 
गया है उसमें सांख्य आदि स्मृतियों और युक्तियोंसे जो विरोध उपस्थित होता है, उसका इस अध्यायके 
प्रथमपादमें परिहार किया जाता है । द्वितीयपादमें अविरोध दिखलानेके लिए सांख्यस्मृतियोंमें 
भ्रान्तिमुलकता दिखाई यई है । तृतीयपादमें प्रत्येक उपनिषद्में सृष्टिश्रुतियों, जीव श्रुतियों और 
आकाश आदि महाभूतोंका जन्म और -छय क्रम आदि कथनसे अविरोध प्रतिपादित है। और चतुर्थ 


३३६ ब्रह्मसत्न-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० १ 


स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्ग इति चेन्नान्यस्मृत्यनवकाशदोषभ्रसङ्ग।त्‌ ॥ १॥ 

पदच्डेद्‌--स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः, इति, चेत्‌, न अन्यस्मृ त्यनवक्राशदोषप्रस ङ्गात्‌ । 

सूत्राथ--( स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गः ) ब्रह्म जगतका कारण होनेपर कपिल प्रणीत स्मृतिसे 
अनवकाश दोष प्रसंग होगा, इससे वेदान्तोंका ब्रह्मामें समन्वय विरुद्ध है। ( इति चेन्न) ऐसा यदि. 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( अन्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ ) चेतनकारणवादी अन्य मनु आदि 
स्मृतियोंमें अनवकाशा दोष प्रसंग आजायगा, अतः श्रृत्यनुसारी स्मृति प्रमाण है और तद्भिन्न स्मृति 
अप्रमाण है, इससे समन्वयका विरोध नहीं । | | 

& यदुक्त ब्रह्मेब सवंज्ञं जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌; कुतः ? स्छत्यनवकाशदोष- 
प्रसङ्कात्‌ । स्मृतिश्च तन्त्राख्या परमघिंप्रणीता शिष्टपरिग्रहीता; अन्याइच तदनुसारिण्यः 
स्मृतयः, ता एवं सत्यनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ । तासु ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्त्रंजगतः कारणसुप- 
निबध्यते। मन्वादि स्सृतयस्तावञ्चो दना लक्षणेनाग्निहोत्रादिना घर्मजातेनापेक्षितमथं समप॑- 
यन्त्यः सावकाशा भवन्ति। अस्य वर्णस्यास्मिन्काले ऽनेन विधानेनोपनयनम, ईटशाइचाचारः, 
इत्थं वेदाध्ययनम, इत्थं समावतंनम्‌, सहधर्मचारिणीखंयोग इति। तथा पुरुषार्थाश्च वर्णा- 
श्रमधर्मान्नानाविचान्विदधति। नेवं कपिलादिस्मृतीनामनुष्ठेये विषयेऽचकाशोऽस्ति। मोक्ष- 
साधनमेव हि सम्यग्दर्शनमघिकृत्य ताः प्रणीताः । यदि तत्राप्यनचकाशाः स्युरानथंक्य- 
मेवासां प्रसज्येत । तस्मात्तदविरोधेन वेदान्ता व्याख्यातव्याः । # कथं पुमरीक्षत्यादि भ्यो 
हेतुभ्यो व्रह्योव खवंज्ञं जगतः कारणमित्यवधारितः श्रुत्यथः स्मृत्यनवकादादोषप्रसङ्गेन पुन- 

जो यह कहा गया है कि सर्बज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, वह अयुक्त है, किससे ? इससे कि 
स्मृतियोंसे अनवकारारूप दोषका प्रसंग है । शास्त्र नामक वह स्मृति परम ऋषिद्वारा प्रणीत और शिष्ट- 
पुरुषसे गृहीत ओर तदनुसारी अन्त्र स्पृतियाँ मी हैं । ब्रह्म जगतका कारण होनेपर वे ( सब स्मृतियाँ ) 
अनवकाश-व्यथं हो जायगी, क्योंकि उनमें अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगतका कारण उपनिबद्ध-अङ्गी- 
कृत है । मनु आदि स्मृतिग्रन्थ तो चोदनात्मक-विध्यात्मक-विधि प्रमाणक अग्निहोत्रादि धर्मं समुहसे अपे- 
क्षित अर्थका वर्णन करते हुए सावकाश होते हैं। इस वर्णका इस कालमें-इस विधान (विधि ) से 
उपनयन, इस प्रका (का आचार, इस तरहसे वेदाध्ययन, इस प्रकार समावतंन, इस तरह अपनी पत्नीके 
साथ व्यवहार ये सब उनमें प्रतिपादित हैं । तथा पुरुषार्थोको ( धमं, अर्थ, काम और मोक्षको) और 
वर्णाश्रमोंके विविध धर्मोको विधान करते हैं। ऐसी परिस्थितिमें कपिल आदि प्रणीत स्मृतियोंका अनुष्ठेय 
विषयमें अवकाश नहीं है, क्‍योंकि मोक्ष के साधन तत्त्वज्ञानको अधिकृतकर ही वे प्रणीत हुई हें । यदि 
वहाँ भी अनवकाश (अवकाशरहित) हुई तो अनर्थक हो जायेगी, इसलिए जेसे कपिल आदि स्मृतियोंके 
साथ विरोध न हो ऐसे ही वेदान्तवाक्योंका व्याख्यात करना चाहिए। जब कि इक्षति आदि हेतुओंसे 
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पादमें लिङ्गशरीर श्रुतियोंका अविरोध प्रतिपादित है । यही विषय सूखपूर्वक समझनेके लिए 

‘द्वितीये स्खतितर्काभ्याम॑विरोधोऽन्यदुष्टता । भूतमोक्तृश्रतेलिङ्गश्रतेरप्यविरुद्ता ॥' 

(द्वितीय अध्यायमें स्मृति और तकसे श्रुतिका अविरोध, अन्य मतोंकी असाधुता, भूतश्रुति, जीव- 
भोक्तृ श्रृति और लिङ्गशरीर श्रुतियोंका अविरोध कहा गया है ) इस इलोकमें संगृहीत है । अज्ञात 


अथमें विरोधकी शड्भधा और समाधान अयुक्त हैं, इसलिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अवि रोधाघ्यायका 
आरम्म युक्त है । अतः सबसे पूव सांख्य आदि स्मृति विरोधका उपन्यासकर उसका परिहार करते है । 


% अवकाश रहित सांख्यस्मृतिसे सावकाशवेदका इस अर्थमें संकोच करना चाहिए, क्योंकि 
सावकाश और निरवकाश दोनोंका परस्पर विरोध होनेपर निरवकाश बलवाम्‌ होता है, यह नियम है । 


अधि० १ रू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३७ 


राक्षिप्यते ? भवेद्यमनाक्षेपः स्वतन्त्रप्रशानाम | परतन्त्रप्रज्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातनञ्येण 
भ्रुत्यथ मवधारयितुमशक्जुवन्तः प्रस्यातप्रणेतूकासु स्मृतिष्ववलम्वेरन्‌। तद्वलेन च श्रुत्यर्थ 
प्रतिपित्सेरन्‌। अस्मत्कृते च व्याख्याने न विश्वस्युबंडुमानात्स्सृतीनां प्रणेतृषु। कपिलप्रभर- 
तीनां चाष ज्ञानमप्रतिंहतं स्मर्यते। श्रुतिश्च भवति- क्षिं प्रसूतं कपिलं यस्तमग्रे ज्ञानेर्बिमर्ति जाय- 
मानं च पझ्येत्‌' (श्वे०५।२) इति। तस्मान्नेषां मतमयथाथ शक्यं संभावयितुम्‌। तर्कावष्टम्भेन 
चैतेऽर्थं प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्मृतिबलेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुनराक्षेपः | तस्य 
समाधिः-नान्यस्सृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गादिति। यदि स्मृत्यनवकारादोषप्रसङ्गे नेश्वरकारण- 
वाद आक्षिप्येत, एवमप्यन्या ईश्वरकारणवादिन्यः स्खृतयोऽन वका शाः प्रसज्येरन्‌। ता उदा- 
हरिष्यामः-- यत्तत्सूदममविज्ञेयम्‌' इति परं ब्रह्म प्रकृत्य “स ह्यन्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्चेति कथ्यते’ 
इति चोक्त्वा 'तस्मादव्यक्तमुपन्न त्रिगुणं द्विजसत्तम’ इत्याह । तथान्यत्रापि ‘अव्यक्तं पुरुषे ब्रह्म- 
क्षिणु णे संप्रलीयते' इत्याह । 'अतश्च संक्षेपमिमं शृणुध्वं नारायणः सवमिदं पुराणः । स सगंकाले 


सर्वज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण है, यह श्रृत्यर्थं भली प्रकार निर्णीत हो चुका है, तब स्मृतिके अनवकाश 
दोष प्रसंगसे श्रृत्यर्थपर पुनः आक्षेप क्यों किया जाता है श्रृत्यथके समझनेमें स्वतन्त्र बुद्धि रखनेकाले 
विद्वज्जनोंके लिए यह आक्षेप नहीं है, किन्तु प्रायः परतन्त्र बुद्धिवाले मनुष्यं स्वतन्त्ररूपसे श्रत्यथंका 
निर्णय करनेमें असमथ होते हुए प्रसिद्ध व्यक्तियोंद्वारा प्रणीत स्मृतियोंका अवलम्बनं करेंगे और उनके 
बलसे श्रुत्यथं जानना चाहेंगे । स्मृतियोंके प्रणेताओंपर अधिक आदर होनेके कारण संमवतः वे हमारे 
किये गये व्याख्यानपर विश्वास न करें । कपिल आदिका ज्ञान आष और अप्रतिहत है ऐसी स्मृति है । 
'कऋषिं प्रसूतं ०? .( जिसने सृष्टिके आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल ऋषि ( हिरण्यगभं ) को ज्ञानोसे सम्पन्न 
किया और जन्म लेते हुए भी देखा ) ऐसी श्रुति भी है। इसलिए उनके मतको अयथाथं कहना 
संभव नहीं हो सकता । वे तकके बलसे अर्थका स्थाप्रन करते हैं, इससे मी स्मृतिके बळसे वेदान्तों- 
उपनिषदोंका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा -पुनः आक्षेप होता है। सिद्धान्ती--उसका समाधान 
करते हैं--यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अन्य स्मृतियोमें अनवकाश दोष प्रसंग 
होगा । यदि सांख्यस्मृतिके अनवकाश दोष प्रसंगसे ईश्वर कारणवाद पर आक्षेप किया जाय तो 
इसप्रकार ईश्वर कारण प्रतिपादक अन्य ( मनु आदि ) स्मृतियां मो अनवकाश दोषसे प्रसक्त हो 
जायंगी । उनको हम उद्धृत करते हैं--'यत्तव्सूझम०' ( जो वह सूक्ष्म और अविज्ञेय है ) इसप्रकार 
परब्रह्मको प्रस्तुतकर 'स ह्यन्तरात्मा०' ( निश्चित वह भूतोंका अन्तरात्मा और क्षेत्रज्ञ है, ऐसा कहा 
जाता है ) ऐसा कहकर 'तस्मादव्यक्त' (हे द्विजश्रेष्ठ ! उससे त्रिगुणात्मक अव्यक्त-नाम-रूपसे 
अनभिव्यक्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) ऐसा कहा है। उसीप्रकार अन्य स्थलोंमें मी “अव्यक्तं०' (हे 
ब्रह्मन्‌ ! निगुंण पुरुषमें अव्यक्त लीने होता है ऐसा कहा है । और 'अतइच “संक्षेपमिमं ०” ( तुम यह 
संक्षेपसे सुनो, यह समस्त जगत्‌ पुराण पुरुष नारायणरूप है । वह सृष्टिकालमें सबकी उत्पन्न करता है 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

६ अतीन्द्रिय अर्थोके ज्ञाता होनेसे ऋषिलोग श्रद्धेय होते हैं, अतः उनसे प्रणीत स्मृतियों पर 
विश्वास किया जाता है । कहा भी गया है कि आदी यो जायमानं च कपिलं जनयेदुघिम्‌ । 
प्रसूतं विभ्वयाउज्ञानेस्तं पद्येत्परमेशवरम्‌ ॥' ( जिसने आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न 
होनेके अनन्तर ज्ञानोंसे-धमं, ज्ञान, वेराग्य और ऐश्वयोसे सम्पन्न किया उस परमेश्वरका दशन करें ) 
इससे कपिलका महत्त्व व्यक्त किया गया है । प्रत्यक्षमनुमानं च शास्त्र च विविधागमम्‌ ( प्रत्यक्ष, 
अनुमान और विविध आगम युक्त शास्त्र ) इत्यादि और “यस्तर्कणानुसंघत्त स धर्म वेद्‌ नेतरः’ 
( जो तकंसे अर्थका अनुसंधान करता है वह धमंको जानता है दूसरा नहीं ) इससे तक मी निर्णायक 
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च करोति सवं संहारकाले च तदत्ति भूयः ॥' इति पुराणे । भगवद्गीतासु च--अहं कृत्स्नस्य 
जगतः प्रमवः प्रलयस्तथा' ( भ० गी० ७६ ) इति । परमात्मानमेव च प्रकृत्यापस्तम्बः पठति- 
'तस्मात्कायाः प्रमवन्ति सवे स मूलं शाइवतिकः स नित्यः’ (० सू० १।८।२३।२) इति । ए वमने- 
कराः स्मृतिष्वपीइवरः कारणत्वेनोपादान त्वेन च प्रकाइयते। ® स्सृतिबलेन प्रत्यवतिष्ठमा- 
नस्य स्म्रतिबलेनेवोत्तर वक्ष्यामीत्यतोऽयमन्यस्सूत्यनवकाशदोषोपन्यासः। दशितं तु श्रुती- 
नामीश्वरकारणवाद्‌ प्रति तात्पर्यम्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवद्यकतव्येऽन्यतरपरिश्रहे- 
ऽन्यतरपरित्यागे च श्रत्यनुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌, अनपेक्ष्या इतराः । तदुक्तं प्रमाणळ- 
क्षणे-विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌' (जै°्सू०१।३।३) इति । न चातीन्द्रियानर्थाञ्श्चुतिम- 
न्तरेण कश्चिदुपलभत इति शक्यं संभावयितुम्‌; निमित्ताभावात्‌। दाक्यं कपिलादीनां सिद्धा- 
नामप्रतिहतन्ञानत्वादिति चेत्‌-न; सिद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। घर्माुष्ठानापेक्षा हि सिद्धिः। ख 
च धर्मश्चोदनालक्षणः। ततश्च पूर्वसिद्धायाश्चोदनाया अर्थो न पश्चिम सिद्धपुरुषवचनवशेना- 
तिशाङ्कितुं शक्यते । सिद्वव्यपाश्रय करपनायामपि बहुत्वात्सिद्धानां प्रदशितेन प्रकारेण स्मृति- 
विप्रतिपत्तो सत्यां न श्रुतिव्यपाश्रया दन्यन्निणयकारणमस्ति। #परतन्त्रप्रतस्यापि नाकस्मा- 


और पुनः संहार कालमें सबको अपनेमें लय करता है ) इसप्रकार पुराणमें भी कहा है। और “अहं 
कृत्स्नस्य०' ( मैं सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति और प्रलय हैँ ) ऐसा मागवरद्गीतामें है । परमात्माको प्रस्तुत 
कर आपस्तम्ब कहता है--'तस्मास्कायाः०? ( उस परमेश्वरसे ब्रह्मादिसे लेकर स्तम्ब पर्यन्त सब्र शरीर 
उत्पन्न होते हैं, अतः वह उपादान है, कूटस्थ और नित्य है ) इस तरह अनेक प्रकारसे स्मृतियोंमें. 
ईदवर निमित्त ओर उपादानरूपसे वर्णित है। स्मृतिके बलसे विरोध उपस्थित करनेवालेको स्मृतिबलसे 
ही उत्तर कहुँगा, इसलिए यह अन्य स्मृति अनवकाश दोषका उपन्यास किया है । श्रृतियोंका तात्पयं 
तो ईश्वर कारणवादमें दिखलाया गया है । स्मृतियोंके परस्पर विरोध होनेपर एकका. ग्रहण और 
अन्यका परित्याग अवश्य कतव्य होनेसे श्रृत्यृनुसारी स्मृतियां प्रमाण हैँ और अन्य स्मृतियां अनपेक्ष्या- 
अप्रमाण हैं। क्योंकि “विरोधे त्वनपेक्षं०? ( उपलब्ध श्रुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तों वहु स्मृति 
अप्रमाणरूप हे, विरोध न हो, तो श्रृतिका अनुमान होता है) इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें वह कहा 
गया है । श्रुतिके निना अतीन्द्रय अर्थोको कोई उपलब्ध करता है ऐसी संभावना नहीं की जा सकती, 
कारण कि कोई निमित्त ( कारण ) नहीं है। यदि कहो कि अप्रतिहतज्ञान होनेके कारण कपिल आदि 
सिद्धोंको अतीन्द्रय अथोंका ज्ञान हो सकता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि सिद्धि मी सापेक्ष है । 
सिद्धि धर्मानुष्ठानोंकी अपेक्षासे होती है । और वह धमं चोदनात्मक-विधि प्रमाणक है । इसलिए पुव - 
सिद्ध चोदना ( वेदका ) अथं अनन्तर सिद्ध पुरुषके वचनबलसे आक्षेप करनेके योग्य नहीं है। 
सिद्धोंके वचनका आश्रयकर वेदार्थंकी कल्पनामें भी सिद्ध बहुत होनेके कारण प्रदशित प्रकारसे 
स्मातयोंका विरोध होनेपर श्रुति आश्रयके बिना कोई अन्य निर्णायक नहीं है। परतन्त्र बुद्धिवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका _ 

माना गया है, तो उन्होंने तकके बलपर ही अपने अथ--प्रधान कारणवाद आदिकी स्थापना की है, 
अतः ऋषि प्रणीत और तकं मुलक होनेसे सांख्य स्मृतिके अनुसार ही वेदान्तोंकी व्याख्या करनी 
चाहिए, ऐसा पुनः आक्षेप होता है । 

& जैसे श्रुतियोंका गतिसामान्यसे ब्रह्मकारणवादमें अविरोध है, वसे स्मृतियोंका प्रधान 
कारणवादमें अविरोध नहीं है । इसलिए अविरुद्ध श्रौत अथे ही स्वीकायं है । इससे श्र ति मुलक मनु 
आदि स्मृति ग्राह्य हैं, वेद विरुद्ध कपिल आदि प्रणीत स्मृति नहीं । 

$ ऋषिं प्रसूतं कपिल” यहाँ सवज्ञ शब्दसे श्रुतिका तात्प ज्ञानातिशयमें है सवशत्वमे नहीं । 
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त्स्यृतिविदोबविषयः पक्षपातो युक्तः; कस्पच्रित्किचित्पक्षपाते सति पुरुषमतिवेश्वरूप्येण 
तत्त्वाव्यवस्थानप्रसज्ञात्‌ ! तस्मात्तस्यापि स्मतिविप्रतिपच्युपन्यासेन श्रत्यनु साराननुसार- 
विषयविवेचनेन च सन्माग प्रज्ञा संग्रहणीया। या तु श्रुतिः कपिलस्य ज्ञानातिदायं प्रदर्शायन्ती 
प्रदशिता न तया श्रुतिविरुद्ममपि कापिलं मतं श्रद्धातु शक्यम्‌; कपिलमिति श्रुतिसामान्य- 
मात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिलस्य संगरपुत्राणां प्रतप्तुर्वासुदेवनाम्नः स्मरणात्‌ । अन्यार्थ- 
दर्शनस्य च प्रातिरहितस्यासाधकत्वात्‌। भवति चान्या मनोर्माहात्म्यं प्रख्यापयन्ती श्रुति 

यह किंच मनुरवदत्तरषजम्‌ (त० सं० २।२।१०।२) इति | मनुना च 'सवभूतेषु चात्मानं सव- 
भूतानि चात्मनि । संपईयन्नात्मयाजी वे स्वाराज्यमधिगच्छति ॥' (१२।९१) इति सर्वात्मत्वदशानं 
प्रशंसता कापिलं मतं निन्दत इति गस्यते। कपिलो हि न सर्वात्मत्वद्शनमनुमन्यते; आत्म- 
भेदाभ्युपगमात्‌ । महाभारतेऽपि च बहवः पुरुषा बह्मन्नुताहो एक एव तु” इति विचार्य 'बहव 

पुरुषा राजन्सांख्ययोगविचारिणाम्‌' इति परपक्षमुपन्यस्य तद्व्युदासेन--बहूनां पुरुषाणां हि 
पुरुषका मी अकस्मात्‌-बिना कारण किसी विशेष स्मृतिके विषयमें पक्षपात युक्त नहीं है, क्योंकि किसी 
' परतन्त्रप्रज्ञका किसी विशेष स्मृतिमें पक्षपात होनेपर पुरुष बुद्धिको विचित्रतासे तत्त्वकी अव्यवस्था 
हो जायगी । इससे स्मृति विरोधके उपन्याससे यह स्मृति श्रुति अनुसारी है यह स्मृति श्रुति अनुसारी 
नहीं हे इस विषयका विवेचनकर उसको मी बुद्धि सत्मागमें लानी चाहिए । जो श्रुति कपिलके ज्ञानाति- 
शयको दिखलाती हुई दिखलाई गई है उससे श्र ति विरुद्ध कपिल मतपर श्रद्धा नहीं की जा सकती 

क्योंकि “कपिल ' इसप्रकार केवल सामान्य श्रति मात्र है अर्थात्‌ सांख्य स्मृति प्रणेता कपिल और 
श्रत्युक्त कपिल दोनोंमें केवल शब्द साहश्य हे । यज्ञीय अश्वकी रक्षाके लिए नियुक्त सगरके पुत्रोको 
शापसे दहन करनेवाले वासुदेव नामका एक दूसरा कपिल भी स्मृतिमें प्रसिद्ध है। किसी अन्य 
प्रमाणसे अप्राप्त अन्याथंदशंन--अन्य अर्थका अनुवाद स्वाथेसाधक नहीं होता है । और “यह किञ्०' 
(जो कुछ मनुने कहा वह औषध है) इस प्रकार मनुका माहात्म्य वर्णन करनेवाली दूसरी 
श्रूति है । 'सवभूतेषु०' ( सब भूतोंमें आत्माको और आत्मामें सब भूतोंको देखता हुआ आत्मयाजी 
निश्चय स्वराज्य-ब्रह्मत्वको प्राप्त होता है) इससे यह प्रतीत होता है कि सर्वात्मत्वदर्शनकी 
प्रशंसा करते हुए मनुने कपिलमतकी निन्दा की है । कपिल सर्वात्मत्व दर्शनको नहीं मानते, क्योंकि 
उन्होंने आत्मभेद स्वीकार किया है। महामारतमें मी 'बहवः पुरुषा०” (हे ब्रह्मन्‌ ! आत्मा बहुत हैं 
अथवा एक ही है ) ऐसा विचारकर “बहवः पुरुषा०” ( हे राजन्‌ ! सांख्य और योग दशंनवालोंके 
मतमें पुरुष-आत्मा बहुत हैं अर्थात्‌ प्रत्येक शरीरमें भिन्न-भिन्न हैं) इस प्रकार परपक्षका उपन्यास 
कर उसका निराकरण करते हुए “बहूनां पुरुषाणां०' ( जंसे बहुत पुरुषाकार देहोंकी एक पृथिवी 
उपादान कही जाती है, वसे हो जो सबका उपादान होनेसे सर्वात्मक और सवगुण सम्पन्न है उस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कपिल” इस शब्दके श्रवण मात्रसे सांख्यस्मृति प्रणेता कपिल श्र्‌ ति-प्रतिपादित है, ऐसी भ्रान्ति नहीं 


होनी चाहिए, क्योंकि दंतवादी कपिलका सववज्ञ होना सम्मव नहीं । श्र॒ति प्रतिपादित सवज्ञान सम्पन्न 
कपिल वासुदेवका अंशरूप सांख्य स्मृतिप्रणेता कपिलसे भिन्न है, वह सर्वात्मत्व ज्ञानरूप सांख्यका 
उपदेशक है । “ईश्वरने कपिलको ज्ञानोंसे सम्पन्न किया' इससे यदि सांख्य स्सृति रचयिता कपिलको 
सर्वज्ञ मानें तो वह केवलं सवज्ञत्वका अनुवादमात्र है, उसकी सवज्ञतामें श्र तिका तात्पयं नहीं है, 
इसलिए श्र ति प्रमाणसे अप्राप्त सवंज्ञत्वका अनुवाद वास्तविक सवज्ञत्व अर्थको सिद्ध नहीं कर सकता । 


इस प्रकार द्वतवादी कपिलकें मतमें श्र ति-मूलकताका निराकरण करं अगे 'मवति' आदिसे भहंतवादी 
मनुके मतको श्र ति-मूलकता प्रतिपादित करते हैं । 


३४० ब्रह्मसूत्र-शाड्गरभाष्य [ अ० २ पा० १ 


यथैका योनिरुच्यते । तथा तं पुरुषं विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥' इत्युपक्रम्य ममान्तरात्मा तव 
च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सवेषां साक्षिभूतोऽसौ न ग्राह्यः केनचिरक्रचित्‌ ॥ विश्वमूर्धा विश्वभुजो 
विश्वपादाक्षिनासिकः । एकश्चरति भूतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥' इति सर्वात्मतेब निर्धारिता । 

रतिश्च सर्वात्मतायां भवति-'यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यात्मवाभूद्विजानतः । तत्र को मोहः क 
शोक एकत्वमनुपश्यतः? ( ई० ७ ) इत्येवंविधा । अतञ्च सिद्वमात्मभेद्‌कद्पनयापि कपिलस्य 
तन्त्रं वेदविरुद्धं वेदानुसारिमनुवचनविरुद्धं च, न केवर्ल स्वतन्त्रप्रकृतिकल्पनयेवेति । 
वेदस्य हि निरपेक्षं स्वार्थे प्रामाण्यं रवेरिव रूपविषये। पुरुषवचसां तु मूलान्तरापक्षे 


वक्तृस्सृतिव्यचहितं चेति विप्रकर्षः । तस्माद्वेदविरुद्दे विषयं स्मृत्यनवकाशाप्रसङ्गो 
न दोषः ॥ १॥ 


कुतश्च स्मुत्यनवकाशप्रसङ्गो न दोषः ! 
इतरेषां चानुपलब्धेः ॥ २ ॥ 
पद्च्छेद्‌--इतरेषाम्‌, च, अनुपलब्धे। । 


सूच्राथ- ( इतरेषाम्‌ ) सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्वोंकी ( अनुप 
लब्धेः ) लोक अथवा वेदमें उपलब्धि न होनेसे सांख्यस्मृतिको अप्रमाण माननेमें कोई दोष नहीं है। 


प्रथानादितराणि यानि प्रघानपरिणामत्वेन स्मृतो कल्पितानि महदादीनि न तानि 
आत्माको कहुंगा ) ऐसा उपक्रमकर 'ममान्तरात्मा० ( मेरा और तेरा जो अन्तरात्मा है और देह- 
स्थित जो अन्य आत्मा हैं, उन सबका यह साक्षिभूत है, वह कहीं पर किसोसे ग्राह्य नहीं है । लोक 
प्रसिद्ध देव, मनुष्य आदि सबके मस्तक उसका मस्तक है, इस प्रकार सभोको भुजाएं उसको भुजा है 
सबके पाद, नेत्र, नासिका उसके पाद, नेत्र, नासिका हैं, अकेला, स्वतन्त्र, सुखपूव क़ भूतोंमें विचरता 
है अर्थात्‌ सबको जानता है ) इससे सर्वात्मत्व ही निर्धारित किया गया है । 'यस्मिन्सर्वाणि०' ( जिस 
समय ज्ञानी पुरुषके लिए सब भूत आत्मा ही हो गये उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको 
वया मोह और क्या शोक है ) इस प्रकारकी श्रृति भी सर्वात्मतामें है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे ही नहों किन्तु आत्मभेदकी कल्पनासे भी कपिळतन्त्र वेद विरुद्ध है 
और वेदानुसारी मनुवचनसे भी विरुद्ध है, क्योंकि जसे सूर्यका रूपविषयमें निरपेक्ष प्रामाण्य है, 
वसे ही अपने अर्थमें वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है । पुरुषवचनोंका प्रामाण्य तो मूलान्तरकी अपेक्षा 


रखता है ओर उसमें वक्ताके अथ स्मृतिका व्यवधान है, इतना महामु अन्तर है । इसलिए वेद विरुद्ध 
विषयमें स्मृतिका अनवकाश प्रसंग दोष नहीं है ॥ १ ॥ 


और स्मृति का अनवकाश प्रसङ्ग दोष क्यों नहीं है ? 
प्रधानसे भिन्न महंद्‌ आदि तत्त्व जिनकी प्रधानके परिमांणरूपसे सांख्यस्मृतिमें कल्पना की 
गई है, वे वेद अथवा लोकमें उपलब्ध नहीं होते। लोक और वेदमें प्रसिद्ध होनेके कारण भत और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ सांख्य स्मृति केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे वेद विरुद्ध नहीं है अपितु देह भेदसे 
आत्माके भेदकी कल्पनासे भी वेद विरुद्ध है | इन दोनोंका बाध्य बाधकमाव मी है--वेद अपौरुषेय 
होनेसे स्वतः प्रमाण है और पुरुषवाक्योंक! -प्रामाण्य तो वक्ताके अथंकी स्मृति और उस स्मृतिका 
मूलभूत प्रत्यक्ष श्र ति इन दोनोंकी कल्पनासे होता है, अतः स्मृति परंत: प्रमाण है और ग्ग्रवहित है 
अर्थात्‌ यह अथ प्रामाणिक है' इस प्रमाणिकताके लिए स्मृति जब तक अपनी मूलभूत श्र तिकी 
कल्पना करे तब तक स्वत! प्रमाणरूप श्र तिसे उस अर्थका निश्‍चय हो जाता है, यही ब्यब्नध्तान है ! इस 
प्रकार दोनोंमें महान्‌ भेद है । तुल्य बलवालोंके विरोधमें निरवकादासे सावकाशका बाघ£होता है । 
यहाँ तो स्वतः प्रामाण्य ( वेद ) और परतः प्रामाण्य ( स्मृति ) का विरोध है, अतः जिसका प्रामाण्य | 


अघि० २ सू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३४१ 


वेदे लोके वोपलभ्यन्ते । भूतेन्द्रियाणि तावछो कवेदप्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते {स्मर्तुम्‌। अलोक- 
वेदप्रसिद्धत्वात्त महदादीनां षष्ठस्येवेन्द्रियाथस्थ न स्मृतिरवकल्पते। यदपि कचित्तत्पर- 
मिव श्रवणमवभासते, तदप्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'आनुमानिकमप्येकेषाम्‌' (ब० १।४।१) इत्यत्र। 
कार्यस्सृतेरप्रामाण्यात्कारणस्मृतेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभिप्रायः। तस्मादपि न स्मृत्यनव- 
काइाप्रखङ्गो दोषः। तर्का वष्टम्भं तु न विलक्षणव्वात्‌' (ब्र० २।१।४) इत्यारभ्योन्मथिप्यति ॥२॥ 
( २ योगप्रत्युक्त्यधिकरणम्‌ खू० ३ ) 
एतेन योगः प्रत्युक्तः ॥ 
पदच्छेद्‌--एतेन, योगः, प्रत्यृक्तः । | है 
सूत्रार्थ--( एतेत ) सांख्यस्सृ तिके निराकरणसे ( योग: ) योगस्मृति भी ( प्रत्युक्तः ) निरा- 
कृत समझनी चाहिए । | 
# ए तेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्मृतिरपि प्रत्या ख्याता द्रष्टव्येत्यतिदिशति । 
तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्त्रमेव कारणम्‌, महदादीनि च कार्याण्यलोकवेदप्रसि- 
द्वानि कल्प्यन्ते। नन्वेवं सति समानन्यायत्वात्पू्वणेव तद्गतम्‌, किमथ पुनरतिदिइयते ? 
अस्ति हत्राभ्यघिकाशाङ्का। सम्यम्दर्शनाभ्युपायो हि योगो वेदे विहितः “श्रोतव्यो मन्तव्यो 


इन्द्रियोंका स्सृतिमें प्रतिपादन हो सकता है, परन्तु लोक और वेदमें प्रसिद्ध न होनेके कारण छठवें 
इन्द्रियाथके समान महदादिका स्मृतिमें प्रतिपादन सम्मव नहीं है । यद्यपि कहीं कहीं श्रुति महदादि- 
परक प्रतीत होती है, उसका मी 'नानुमानिक०' इस सूत्रमें श्रुति अतत्परत्व-महदादिका प्रतिपादन नहीं 
करती, ऐसा व्याख्यान किया गया है । काय-महद्‌ आदि स्सृतिके अभ्रमाण होनेसे कारण प्रधान स्मृतिमें 
मी अप्रामाण्य युक्त है, ऐसा अमिप्राय है । इसलिए मी स्मृतिका अनवकाश प्रसंग दोष नहीं है । और 
तर्कावलम्बनका तो सूत्रकार 'न विलक्षणत्वात' इस सूत्रसे लेकर खण्डन करेंगे ॥२॥ 

इस सांख्य स्मृतिके निराकरणसे योगस्मृति भी निराकृत समझनी चाहिए, इसप्रकार सूत्रकार 
इस सूंत्रमें पुवं न्यायका अतिदेश करते हैं । योगमें भी प्रधान ही स्वतन्त्र कारण है, एवं लोक और वेदमें 
अप्रसिद्ध महदादि कायं हैं, ऐसी श्र तिविरुद्ध कल्पना करते हैं, यदि सांख्यस्मृति और योगस्मृतिमें 
समानता है तो एक ही न्यायसे पूर्वाधिकरणके कथनद्वारा इस अधिकरणका अर्थ मी आ गया 
तो पुनः इसका अतिदेश किसलिए किया जाता है? इसलिए कि यहाँ अधिक आशङ्का है, “श्रोतव्यो०' 
( आत्माका श्रवण करना चाहिए, मतन करना चाहिए और निदिध्यासन करना चाहिए ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 
निश्चित है और जिसका कोई विरोधी नहीं है, उस वेदवाक्यसे तद्दिरुद्धस्मृतिका ही बाध होता है । 
अत! सांख्य स्मृति भ्रान्ति मूलक है ॥ १ ॥ 

& जो कहीं श्र तिमें 'महतः परमव्यक्तम्‌' ऐसा वाक्याभास मिलता है जिसके बलपर सांख्य- 
स्मृति प्रणेताने प्रधान ओर महद्‌ आदि तत्त्वोकी स्वतन्त्र कल्पना की है । वस्तुतः श्र तिका तात्पय प्रधान 
आदिके प्रतिपादनमें नहीं है । इसका विशेष विचार 'आनुमानिक०' इस सूत्रमें किया गया है । स्सृति 
तो प्रमाण मुलक होकर ही प्रमाण होती है। परन्तु सांख्यस्मृति तो न श्रतिमूलक है और न प्रत्यक्ष 
मुलक ही, अतः श्र ति और श्र तिमुलक मनु आदि स्मृतियोंके साथ विरोध होनेसे सांख्य स्मृत्यनवकाश 
प्रसंग दोष नहीं है । यहाँ पूर्वपक्षमें स्मृतिके विरोधसे पुर्वाध्यायोक्त समन्वयको असिद्धि फल है ओर 
सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल है ॥ २ ॥ 

# यहाँ सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगशास्त्रके उस अंशका निराकरण समझना चाहिए 
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निदिध्यासितव्यः? (वृ० २।४।५) इति । 'त्रिरुक्षत स्थाप्य समं शरीरम्‌’ (श्वे० २।८) इत्यादिना चासना- 
दिकस्पनापुरःखरं बहुप्रपञ्चं योगविधानं श्वेताश्वतरोपनिषदि दश्यते। लिङ्गानि च वैदि- 
कानि योगविषयाणि झहस्जश उपलभ्यन्ते- तां योगामिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम्‌? (का० 
२।६।१८) इति, “विद्यामेतां योगविधिं च कृत्स्नम्‌? (का० २।६।१८) इति चेवमादीनि । # योग- 
शास्त्रेऽपि अथ तत्वद्शनोपायो योग; इति सम्यग्द्शनाभ्युपायत्वेनेव योगो 5ङ्गीक्रियते। अतः 
संप्रतिपन्नाथं कदेरात्वादष्टकादिस्मृतिवद्योगस्मृतिरप्यनपवदनीया भविष्यतीति इय- 
मप्यघिकाशाङ्काऽतिदेशेन निवत्यंते; अर्थकदेशसंप्रतिपत्तावप्यर्थकदेशविप्रतिपत्तः पूवो- 
काया दशनात्‌। सतीष्वप्यव्यात्मविषयाजु बह्वीषु स्मृतिषु सांख्ययोगस्मृत्योरेव 
निराकरणे यत्नः कृतः । सांख्ययोगो हि परमपुरुषार्थसाचनत्वेन लोके 
प्रख्यातौ, रिष्टश्च परिशुहीतो, लिङ्गेन च श्रौतेनोपड़हितो। 'तस्कारणं सांख्ययोगा- 
भिपन्नं ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपाशः? ( श्वे ६१३ ) इति। निराकरणं तु--न सांख्यः 
ज्ञानेन वेदनिरपेक्षेश योगमार्गेण चा निःश्रेयसमधिगम्यत इति। श्रतिर्हि वैदिका- 
| दात्मेकत्वविज्ञानादन्यज्िःश्रयससाधनं वारयति--'तमेव विदित्वा$तिमरत्युमेति नान्य 


सम्यग्दशनका साधनभूत योग वेदर्मे विहित है। “त्रिक्तत०' ( वक्षःस्थल, ग्रीवा और शिर ये तोन 
जिसमें उन्नत ( उठे हुए ) रखे जाते उस त्रिरुक्तत शरीरको समानभावसे रखकर योग करे ) इत्यादि 


से आसनादिकी कल्पनापुवंक बहुत विस्तारसे योगका विधान खेताश्वतर उपनिषद्में देख जं.ता है । 
'तां योगमिति०' ( उस स्थिर इन्द्रिय धारणाको हो योग कहते हैं ) और 'विद्यामेतां०' ( इस ब्रह्म- 
विद्या और सम्पूर्ण योगविधिको पाकर नचिकेता ब्रह्ममावको प्राप्त हो गया ) इत्यादि योगविश्रयक 
सहस्र वेदिक लिङ्ग उपलब्ध होते हैं । अथ तस्वदरान०' (योग तत्त्वद्शनका साधन है) इसप्रकार योग- 
शास्त्रमें भो योगको सम्यग्दशंनके साधनरूपसे हो स्वीकार किया गया है। इसलिए प्रामाणिक अथेक - 
अर्थका एक देश(योगांश)होनेसे अष्टक आदि स्मृतियोंके समान योग स्मृति मी अनिराकरणीय हो जायगी । 


यह अधिक शङ्का सी अतिदेशसे निवृत्त को जाती है,. क्योंकि अर्के एक अंशमें संप्रतिपत्ति (प्रामाण्य) 
होनेपर भी अथके एक देश ( प्रधानादि ) में पूर्वोक्त विप्रतिपत्ति-विरोध. देखनेमें आता है । अध्यात्म- 
विषयक बहुत स्मृतियाँ होनेपर मी सांख्यस्मृति और योगस्मृतिके ही निराकरणमें यत्न किया 
गया है, क्योंकि सांख्य और योग मोक्षके साधनरूपसे छोकमें प्रसिद्ध हैं, शिश्पुरुषोंसे परिगृहोत हैं, 
तथा 'तत्कारण॑$? ( सांख्य और योगसे प्राप्त उस सर्वकारण देवको जानकर पुरष समस्त बन्धनोंसे 
मुक्त हो जाता है) इसप्रकार श्रौतलिङ्गसे पुष्ट हैं। किन्तु वेद निरपेक्ष सांख्यस्मृतिज्ञानसे अथवा 
योगमागसे मोक्ष प्राप्त नहीं होता, इस हेतुसे दोनोंका निराकरण है । 'तमेव०' ( उस महान्‌ पुरुषको 
जानकर ही पुरुष मृत्युको पार करता है, इसके सिवा परम पद प्रासिका कोई अन्य मार्ग नहीं है ) 
यह श्र ति.वंदिक मात्मेकत्व ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य मोक्ष साधनका निवारण करती है । निःसन्देह वे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जो ४ ति विरुद्ध है। जसे कि प्रधान जगतूका स्वतन्त्र कारण है, महदादि काय हैं और पुरुष अनन्त 


हैं, इत्यादि | यदि पूर्वाधिकरणसे योगशास्त्रका पूर्णतः खण्डन किया जाता तो तत्त्वदशनके साधनभूत 


योगशास्त्रमे प्रतिपादित यम, नियम आदिका भो खण्डन हो, जाता, उनका खण्डन न हो, इस 
अभिप्रायसे भगवान्‌ सूत्रकारने अतिदेशकर पृथक अधिकरणकी रचना की दै । 


.१* जैसे अष्टकाः कतव्या:' [ अष्टका ( फाल्गुन कृष्ण अष्टमीमें किया गया श्राद्ध ) श्राद्ध करना 
चाहिए ] 'गुरूननुगन्तव्यः’ (गुरुका अनुसरण करना चाहिए) इत्यादि स्मृतियाँ वेदके अविरुद्ध अर्थका 


प्रतिपादन करनेसे प्रमाणरूप हैं, वसे योगस्मृति योग अंशमें प्रमाणभत होनेपर भी तत्त्वांश आदिमें 
प्रमाण नहीं हो सकतो । जसे चक्षको रूपविषयमें प्रामाण्य होतेपर मी रसविषयमें प्रमाणता नहीं 


अधि० ३ खू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३४३ 


पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्रें० ३४८) इति। द्वेतिनो हि ते सांख्या योगाइच नात्मेकत्वदारिननः। यत्त 
द्‌शानमुक्तं तत्कारणं सांख्ययोगामिपन्नम्‌' इति, चेदिकमेच तत्र ज्ञानं ध्यानं च सांस्ययोगराब्दा- 
भ्यामभिळप्यते प्रत्याखत्ते रित्यवगन्तब्यम्‌। येन त्वंशेन न विरुध्येते तेने एमेव सांख्ययोग- 
स्मृत्योः सावकादात्वम्‌। तद्यथा-'असङ्गो ह्ययं पुरुष: (दृ० २।३।१६) इत्येव मादिश्रुतिप्रसिद्धमेव 
पुरुषस्य विशुद्धत्वं निर्गुणपुरुषनिरूपणेन सांख्येर भ्युपगम्यते । तथा च योगेरापि 'अथ परि- 
ब्राइविवर्णबासा झुण्डोऽपरिम्रहः' ( जाबा० ५ ) इत्येवमादि श्र तिप्रसिद्धमेच निवृत्तनिष्ठत्वं 
प्रबज्यायपदेशेनानुगस्यते । एतेन सर्वाणि तर्कस्मरणानि प्रतिवक्तत्यानि । तान्यपि 
तकोपपत्तिभ्यां तच्वज्ञानायोपकुर्वन्तीति चेदुपकुवेन्तु नाम। तत्वज्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य 
एव भवति--“नावेदविन्भनुते त बृहन्तम्‌' (ते० बा० ३।१२।९।७) 'तं त्वोपनिषदं पुरुषं प्रच्छामि' 
( इ० ३।९।२६ ) इत्येवमादिश्चुति भ्यः ॥३॥ 
( ३ चिळक्षणत्वाधिकरणम्‌ सू० ४-१९ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 
पदच्छेदू--त, विलक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वम्‌, च, शब्दात । 
सूचार्थ--(अस्य) इस जगतका (न) ब्रह्म उपादान कारण नहीं हो सकता, (विलक्षणत्वात्‌) 
क्योंकि विलक्षण है अर्थात्‌ ब्रह्म चेतन है और जगत्‌ अचेतन । ( शाब्दात्‌ ) ‘विज्ञानं चाविज्ञानं 
चामवत्‌' इस श्रतिसे ( तथात्वं च ) विलक्षणत्व ज्ञात होता हे । 
१ ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकतिदचेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्मृतिनिमित्तःपरिहतः । 
सांख्य और योग द्वेतवादी हैं आत्मैकत्वदर्शी नहीं हैं। 'तस्कारणं साँछ्ययोगामिपन्नम्‌' इसप्रकार 
जो दर्शन कहा गया है, उसमें ऐसा समझना चोंहिए कि सांख्य और योग दब्दोंसे सान्निध्यके कारण 
वेदिक ज्ञान और घ्यान ही कहे गये हैं। जिस अंशसे शृतिका विरोध नहीं है उस अंशमें सांख्य और 
योगस्मृतियोंका सावकायत्व इष्ट ही है । जैसे 'असङ्गो०' ( यह आत्मा निश्चय असङ्ग है ) इत्यादि 
श्रति-प्रसिद्ध पुरुषमें' ही निगुण पुरुषके निरूपणसे विशुद्धत्व सांख्य लोग स्वीकार करते हैं। उसीप्रकार 
योग शास्त्रवाले मी “अथ परिबाड्‌०' ( परित्राजकको कषायवस्त्रधारी, सिर मुण्डित और परिग्रहरहित 
होना चाहिए ) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध निवृत्तिमागका ही प्रब्रज्यादि उपदेशसे अनुसरण करते हैं। 
एतेन-भ्रुति विरोधसे अर्थात्‌ सांख्यस्मृति और योगस्मृतिके निराकरण न्यायसे सब तक स्मृतियोंका निरा- 
करण करना चाहिए । यदि वे स्सृतियाँ मी तक ( अनुमान ) उपपत्ति ( तककी अनुग्राहिका युक्ति ) 
से तत्त्वज्ञावकी उपकारक होती हैं तो भले ही उपकारक हों । परन्तु 'नावेदवित्‌०' ( शब्दसे तथा अथंसे 
वेदको न जाननेवाला उस ब्रह्माको नहीं जानता ) 'तं त्वोपनिषदं०' (मैं तो उपनिषद्गम्य उस पुरुषको 
पूछता हूँ) इत्यादि श्रृतियोंसे सिद्ध होता है कि तत्वज्ञान तो केवल वेदान्तवाक्योंसे ही होता है ॥३॥ 
ब्रह्म इस जगतका निमित्तकारण और उपादानकारण है, इस पक्षपर सांख्यस्मृति निमित्तक 
आक्षेपका परिहार किया गया है। अब तक निमित्तक आक्षेपका परिहार किया जाता है । परन्तु 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है । किसको ऐसा भ्रम हो कि जैसे योगस्मृतिमें प्रतिपादित योगके कुछ अंश प्रमाणरूप हैं, वसे 
प्रधान, महदादि काय, आत्मका नानात्व आदि अंश मी प्रमाणरूप हैं। उसकी निवृत्तिके लिए 
यह अतिदेश है । यद्यपि बौद्ध आदि बहुत स्मृतियाँ हैं, तो मी वे वेदबाह्य होनेसे उनके निराकरणमें 
यत्न न कर सांख्य और योगस्मृतियोंके निराकरणमें यत्न किया गया है, क्योंकि मोक्षका साधन मानकर 
अनेक शिष्टपुरुषोंने उनका ग्रहण किया है । सांख्य और योग मतमें आत्माका नानात्व, बुद्धि और 


३४४ ब्रझसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


तकनिमित्तइदानीमाक्षेपः परिहियते। कुतः पुनर स्मिन्नवघारित आगमाथ तर्कनिमित्त स्या- 
क्षेपस्याबकाशः ? ननु धर्म इव त्रह्मण्यप्यनपेक्ष आगमो भवितुमर्हति । भवेदयमवण्म्भो यदि 
प्रमाणान्तरानचगाह्ा आागमम्रातरप्रमेयोऽयमथः स्यादनुष्ठेयरूप इव घमः, परिनिष्पन्न रूपं 
तु घ्रह्मावगम्यते। परित्रिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणामस्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिषु । 
यथा च श्रतीनां परस्परंलिर बरोथे सत्येकवशेनेतरा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरविरोधेऽपि तद्वः 
शेनेव श्रतिनीयेत | दप्रसाम्म्रेन चादष्टमथ समर्थयन्ती युक्तिरनुभवस्य संनिक्ष्यते । विप्र- 
कृष्यते तु श्रतिरेतिह्यममात्रेण स्वार्थाभिधानात्‌ । अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्ञानमविद्याया 
निवतक मोक्षसाघनं च दष्टफलतयेष्यते। श्रतिरपि-श्रोतब्यो मन्तव्यः' इति श्रवणव्यतिरेकेण 
मननं विदधती तकमप्यत्रादतेव्यं दर्शायति | अतस्तकनिमित्त: पुनराक्षेपः क्रियते न विल- 
क्षणत्वादस्य' इति ॥ # य दुक्तं चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिरिति तन्नोपपद्यते; कस्मात्‌ ? 
निश्चित इस वेदाथमें पुन: तक निमित्तक आक्षेपका अवकाश ही कहाँ है ? क्योंकि धमके समान ब्रह्ममें भी 
बेद स्वतन्त्र प्रमाण होना युक्त है । यह दृष्टान्त तमी युक्त है यदि अनुष्ठेय धमके समान यह ब्रह्मरूप 
अर्थ भी प्रमाणान्तरसे अग्राह्य केवल आगममात्र ज्ञेय हो, ब्रह्म तो सिद्ध अवगत होता है । परथिवी 
आदिके समान सिद्ध वस्तुमें अन्य प्रमाणोंका मी अवकाश है । जेसे श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेपर 
प्रबल एक श्रृतिके अनुसार दुर्बल दुसरी श्र तियोंका अर्थ किया जाता है, बसे अन्य प्रमाणोके साथ 
श्रू तियोंका विरोध होनेपर मी उन (निरवाकाश) के अनुसार ही श्र तिका अथे किया जाता है। अनुभूत 
मर्थके साहश्यसे अहश-परोक्ष अर्थका समर्थन. करनेवाला तक अनुमवके सन्निहित है । श्रुति तो ऐतिह्य 
मात्र ( परोक्षरूप प्रवाह परम्परामात्र ) से अपने अथंका अभिधांन करती है, इसलिए अनुभव से दूर 
है । ब्रह्म साक्षात्कारपर्यन्त मोक्षका साधनमूत ब्रह्मज्ञान अविद्याका निवतंक होकर दृष्ट फलस्वरूपसे अभिष्ट 
है । 'श्रोतब्यो०? (आत्माका श्रवण और मनन करना चाहिए ) इसप्रकार श्रवण भिन्न मननका विधान 
करती हुई श्रृति भी तकंको यहाँ आदर योग्य दिखलाती है । इसलिए “न बिलक्षत्वादस्य' इस सूत्रसे 
तक निमित्तक पुन: आक्षेप किया जाता है । जो यह कहा गया है कि चेतन ब्रह्म जगतका कारण-प्रकृति 
सत्यानम्दी-दीपिका 

पुरुषका भेदज्ञान मोक्षका साधन माना गया है, जो सवथा वेद विरुद्ध है, वेदमें तो “तत्वमसि” इस 
प्रकार आत्मंकत्वज्ञानको मोक्षका साधन कहा गया हे ॥३॥ 


२ जो सिद्ध वस्तु होती है वह अन्य प्रमाणसे गम्य होती है, यह तक है। इसलिए तक और 
श्रुतिका एक विषय होनेसे विरोध उपस्थित होता है। जेसे श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेपर प्रबल 
श्र तिसे दुबल श्र तिका बाध होता है अर्थात्‌ सावकार श्रू तियोंका निरवकाश श्रृतिके अनुसार अथे किया 
जाता है, वेसे निरवकाश एक तकके बलसे सावकाश श्र तियोंका अथ करना युक्त है। ब्रह्मसाक्षात्कार 


मोक्षका मुख्य साधन होरेसे प्रधान है ओर तकं उसका अन्तरङ्ग है, क्योंकि तक अपनी स्थितिमें 
प्रत्यक्ष हशान्तकी अपेक्षा रखता है । इसलिए प्रधान” साधन भत न्रह्मासाक्षात्कारके समान तक मी 


अंपरोक्षाथं विषयक है और श्र ति. परोक्षाथं विषयक है, अतः वह बहिरङ्ग है । तक दृष्टाथके समान 
अदृष्ट अर्थका समर्थन करता है, इससे तक श्र तिकी अपेक्षा अनुभवके सन्निकट है, अतः अनवकाश 
तकंके अनुसार श्र तिका अर्थ करना चाहिए, क्योंकि विरोध होनेपर सावकाश श्र तिसे निरवकाश तक 
बलवान्‌ होता है । किच्च 'अन्तरङ्गबहिरङ्गयोरन्तरङ्ग बळधत्‌’ ( अन्तरङ्ग और बहिरङ्गमेंसे अन्तरङ्ग 


बलवान्‌ होता है ! ) इस न्यायसे भी तक. बलवान सिद्ध होता है, अतः तकके अनुसार ही अथ होना 
युक्त है । "श्रोतव्यो भन्तव्यः' यह श्रति भी तकका विधान करती है। 


% 'जगत्‌ न ब्रद्मप्रकृतिकं तह्विरक्षणत्वात्‌ , यद्यह्विलक्षणं तन्न तत््रकृतिकं यथा सृद्विलक्षणा 


अधि० २२०४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३४५ 


विछक्षणत्वादस्य विकाररय प्रकृत्याः। इदं हि ब्रह्मकार्यत्वेना भिप्रेयमाण जगत्‌ त्रह्मविलक्षण- 
मचेतनमशुद्धं च द्यते | ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं ब श्रूयते । न त्र विलक्षणत्वे 
प्रकृतिविकारभावो देष्टः। न हि रुचकादयो विकारा सृत्प्रझतिका भदर्ति, शरावादयो वा 
खुवणंप्रकतिकाः | सुदैव तुसदन्विता विकाराः क्रियन्ते,सुवणन च खुवर्णान्विताः।तथेदमपि 
जगदचेतनं सुखदु'खमोहा न्वितँ सदचेतन्रस्यंव सुज दुःखमोहात्मकस्य कारणस्य काय 
भवितुमर्हतीति न विलक्षणस्य ब्रह्मणः ब्रह्मचिलक्षणत्वं चास्य जगतो ऽशुद्धव चेतनत्वदर्शना- 
दवगन्तव्य म्‌।अशुद्ध हि जगत्खुख दुःखमोहात्मकतया प्रीतिपरितापविषादादिहे तुत्वात््वगं- 
नरकायज्ञावचप्रपश्चत्दात्य। अचेतनं चेदं जगत्‌ चेतन प्रति कायकारणभावेन्ोपकरणभावोः 

पगमात्‌।नहि साम्ये सत्युपकार्योपकारकभावो भवति। नहि प्रदीपौ परस्परस्योपकुरुतःननु 
चेतनमपि कार्यकारणं स्वामि भृत्यत्यायेन भोक्तरुपकरिव्यति । न; स्वासिभ्रत्ययोरप्यचेतनां- 
दास्यैव चेतनं प्रत्युपकारकत्वात्‌ । यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो बुद्धयादिर चेतनभागः स 
एवान्यस्य चेतनस्योपकरोति नतु स्वयमेव चेतनश्चेतनान्तरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निर- 
तिश ह्यकर्तारश्चेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तस्माद चेतनं कायंकारणम्‌ । न च काष्ठलो 

छादीनां चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति। प्रसिद्धश्वायं चेतनाचेतनप्रविभागो लोके । तस्माद्‌ 
ब्रह्मविलक्षण त्वान्ने दं जगत्तत्प्रकृतिकम। योऽपि कञ्चिदात्रक्षीत-श्रत्वा जगाश्चेतनप्रकतिकतां 


है, वह युक्त नहीं, क्योंकि यह काय प्रकृतिसे विलक्षण है ब्रह्मके कायरूपसे माना हुआ यह जगत्‌ 
ब्रह्मसे विलक्षण-अचतन और अशुद्ध देखा जाता है, ओर ब्रह्म जगत्से विलक्षण चेतन और शुद्ध 


सुना जाता है, विलक्षण होनेपर विलक्षणोंमें कायकारण माव नहीं देखा गया है। आभूषण कादि 
कायं मृत्तिका उपादान कारणवाले नहीं होते, एवं सिकोरा आदि कार्य सुवर्ण उपादा. _'रणवाले 
नहीं होते, मृत्तिकासे अन्वित घट आदि विकार मृत्तिकासे ही बनाये जते हैं और सुवर्णाविन्त आभूषण 
आदि विकार सुवणंसे ही बनाये जाते हैं। उसी प्रकार य॑ह जगत्‌ मी अचेतन, सुख, दुःख और मोह 
युक्त होता हुआ अचेतन, सुख, दुःख एवं मोहात्मक कारणका हीं कार्य होना युक्त है, विलक्षण 
ब्रहाका नहीं । अशुद्धि ओर अचतनत्वके देखनेसे यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण समझना चाहिए । 
निःसन्देह यह जगत्‌ अशुद्ध है, क्योंकि सुख-दुःख और मोहात्मकरूपसे प्रीति, परिताप और विषाद 
आदिका हेतु है, एवं स्वां, नरंक आदि अनेक प्रकारका प्रपञ्चरूप है।यह जगत्‌ अचेतन है, कारण 
कि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चतनके प्रति उपकरणमावसे प्राप्त है । सादृश्य होनेपर तो उपकार्यो- 
पकारकमाव नहीं होता । दो प्रदीप एक दूसरेका उपकार नहीं करते । परन्तु देह, इन्द्रिय आदि चेतन 
होकर भी स्वामिभृत्य न्यायसे मोक्ताका उपकार करेगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि स्वामी और भृत्यका भी 
अचेतन अंश ही चेतनका उपकारक है, एक चेतनका परिग्रह जो बुद्धि आदि अचेतन भाग है वही 
अन्य चेदनका उपकार करता है, परन्तु स्वयं चेतन अन्य चेतनका न उपकार करता है और न अपकार 
करता है, क्योंकि सांस्यमतावलम्बी ऐसा मानते हैं कि चेतन अतिशय रहित और अकर्ता हें । इस 
लिए देह, इन्द्रिय आदि अचेतन हैं। काष्ठ और ढेले आदिके चेतन होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 
लोकमें यह चेतन और अचेतन विभाग तो प्रसिद्ध है । अतः ब्रह्मासे विलक्षण होनेसे यह जगत्‌ ब्रह्म 
प्रकृतिक नहीं है । यदि कोई ऐसा कहे कि कि चेतन ज़गत्‌की प्रकृति है, ऐसा श्रवणकर. उसके बलसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
रुचकादयः ।' “जगत्‌ ब्रह्मा ,कृतिक नहीं है, क्योंकि उससे विलक्षण है । जो जिससे विलक्षण होता है वह 
तत्प्रकृतिक नहीं होता, जसे मृत्तिकासे विलक्षण आभूषण मृत्तिकासे उत्पन्न नहीं होते जसे मृत्तिकासे 
अन्वित. घट आदि मत्तिकारूप उपादान कारणसे उत्पन्न होते हैं अन्यसे नहीं, वसे सुख-दुःख और 


३४६ त्रद्लस्‌तर--शाङ्करभाप्य [ आ० २ पा० १ 


तद्दलेनेव समस्तं जगञ्चेतनम्रवगमयिप्यामि,प्रकृतिरूपरय विकारेऽन्वयद्‌शेनात्‌। अविभा- 
चनं तु चैतन्यस्य परिणामविरोषाद्भविप्यति। यथा स्प्टचेदन्यानामप्यात्मनां स्वापमूर्च्छा 
यवस्थासु चेतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्ठलोष्टादीनामपि चेतभ्यं न विभावयिष्यते । एत- 
स्मादेच च विभाविताविभावितत्वकृताद्विरोषाद्र पादिभआवाभावाभ्यां च कायकौरणानामा- 
त्मनां च चेतनत्वाविशेषेऽपि गुणप्रधानभावो न विरोत्स्यते। यथा च पार्थिवत्वाविदोषेऽपि 
मांससूपौदनादीनां प्रत्यात्मवर्तिनो विशेषात्परस्परोपकारित्तं भवत्येवमिहणपि भविष्यति । 
प्रविभागप्रसिद्धिरप्यत एव न विरोत्स्यत इति। तेनापि कथंचिच्धेतनाचेतनत्वलक्षणं 
विलक्षणत्वं परिहियेत। शुद्ध्यशुद्धित्वलक्षणं तु विलक्षणत्बं नेद परिह्वियते । न चेतरदपि 
विलक्षणत्वं परिहतुं शक्यत इत्याह--तथात्वं च इाब्दादिति । अनवगम्यमानमेव हीदं 
लोके समस्तस्य वस्तुनश्चेतनत्वं चेतनप्रकतिकत्वश्रवणाच्छब्दशरणतया केवल्योत्प्रक्षेत, 
तञ्च शाब्ददेनेव विरुध्यते । यतः शब्दादपि तथात्वमवगम्यते । तथात्वसिति प्रकृतिविलक्ष- 
णत्वं कथयति । शब्द एव 'विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( त० २।६ ) इति कस्यचिद्विभागस्या- 
चेतनतां भ्रावयंस्चेतनादूब्रह्मणो विलक्षणमचेतनं जगच्छावयति ॥ ४ ॥ 
ननु चेतनत्वमपि कचिद्‌ चेतनत्वाभिमतान्ञां भूसेन्द्रियाणां श्रयते । यथा 'मृदन्रबीत', 
आपोऽब्र वन्‌ (श० प०ब्रा० ६।१।३।२।४) इति, “तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐक्षन्त' (छा० ६।२।३,*) 
इति । चवमाद्या भूतविषया चेतनःवश्चतिः। इन्द्रियविषयाणि ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवद- 


समस्त जगतको चेतन सिद्ध करूगा, क्योंकि प्रकृतिस्वरूपका अन्वय कायमें देखनेमें आता हे । विशेष 
परिणामके कारण उनमें चतन्य अप्रतीत-अमिव्यक्त नहीं होता जसे स्पष्टरूपसे प्रतीयमान चतन्य आत्मा- 
ओंका मी चेतन्य निद्रा, मुच्छादि अवस्थाओंमें प्रतीत नहीं होता, वसे काष्ठ, लोष्ट आदिका भी चतन्य 
प्रतीत न होगा । इसी अभिव्यक्ति और अनंमिव्यक्ति जन्य विशेषसे एव रूप आदिके भावाभावके कारण 
देह, इन्द्रिय और आत्माओंमें चेतनत्व समान होनेपर भी गोण प्रधान भावका विरोध नहीं हो सकता 
है । जसे मांस, दाल और मात आदिमें पाथिवत्व समान होनेपर भी प्रत्येकमें वतमान वलक्ष प्यसे 
परस्पर उपकारित्व है, वंसे यहाँ भी होगा । इसीसे ( चेतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यत्तिसे ) 
विभाग ( चेतन और अचेतन ) की प्रसिद्धिमें मी विरोध नहों है। तो उस कथनसे भी किसी प्रकार 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप वलक्षण्यका परिहार हो, परन्तु शुद्धि और अशुद्धिरूप वलक्षण्यका परि- 
हार तो नहीं हो सकता और इसीप्रक.र अन्य वलक्षण्यका भी परिहार नहीं हो सकता, ऐसा कहते हैं- 
तथात्वे च शब्दात्‌? लोकमें समस्त पदाथ चेतनरूपसे प्रतीत नहीं होते, जगत्‌ चेतन उपादानवाला है 
ऐसा श्रवण होनेसे यदि केवल श्रुतिप्रमाणके आधारपर उनमें चेतनत्वकी कल्पना की जाय, तो वह 
कल्पना श्रुतिसे ही विरुद्ध है, क्योंकि श्रतिसे भी तथात्व ( वलक्षण्य ) अवगत होता है । तथात्व पदसे 
प्रकृतिसे विलक्षणताको सूत्रकार कहते हैं। “विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( चेतन और अचेतन ) इस 
प्रकार किसी एक विमागको अचेतनत्व श्रवण कराती हुई श्रति चेतन ब्रह्मसे जगत्‌ विलक्षण-अचेतन 
श्रवण कराती है ॥ ४॥ | 

परन्तु अचेतनरूपसे अभिमत आकाश आदि भूत और चक्ष आदि इन्द्रियोंमें मी कहीं-कहीं 
चेतनत्व प्रतिपादक श्रुति है, जसे 'सदब्रवोत? (मृत्तिका-पृथिवी बोली) 'आपोऽब वन्‌? ( जल बोला ) 
इस प्रकार और 'तत्तेज ऐक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) 'ता आप०' ( उस जल्ने ईक्षण किया ) 

सत्यादन्दी-दीपिका 

मोह युक्त यह अचेतन जगत्‌ सुख, दुःख, मोहात्मक कारणसे उत्पन्न होना. चाहिए । उनसे विलक्षण 
ब्रह्मसे नहीं, जगत्‌में व्रह्वासे विलक्षणता तो प्रत्यक्ष सिद्ध हे ॥ ४ ॥ | 
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माना ब्रह्म जग्मुः’ (बृ्‌० ६।१।७) इति--ति ह वाचमूचुस्वं न उद्गायेति’ (वृ० १।३।२) इत्येव- 
मार्येन्द्रियविषयेति । अत उत्तरं पठति-- 


अमिमानिव्यपदे शस्तु विशषानुगतिभ्याम्‌ ॥७॥ 

पदच्छेद--अभिमानिव्यपदेश:, तु, विशेषानुगतिभ्याम्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द शक्छाकी निवृत्तिके लिए है । ( अभिमानिव्यपदेश: ) ति हेमे प्राणा’ 
इत्यादि श्रुतिमें 'प्राणा' शब्दसे प्राण अभिमानी देवताओंका कथन है, ( विशेषानुगतिभ्याम्‌ ) क्योंकि 
विशेष और अनुगति हैं । 

तुशब्द आशङ्कामपनुदति। न खलु 'ग्टदबबीव' इत्येवंजातीयकया श्रुत्या भूतेन्द्रियाणां 
चेतनत्वमाशङ्कनीयम्‌। यतोऽभिमानिव्यपदेदा एषः। सुदाद्यमिमानिन्यो वागाद्यभिमानि 
नयश्च चेतना देवता वदन संवद नादि षु चेतनोचितेषु व्यवहारेषु व्यपदिञ्यन्ते, न भूतेन्द्रिय- 
मात्रम्‌। कस्मात्‌? विशेषाचुगतिभ्याम्‌। विशेषो हि भोक्तृणां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतन- 
प्रचिभागळक्षणः प्रागमिहितः। सर्वचेतनतायां चासो नोपपद्येत। अपि च कोषीतकिननः प्राण 
संवादे कारणमात्राशाङ्काविनिकत्तयेऽधिष्ठात्चेतनपरिग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति-' एता 
ह बै देवता अहंश्रेससे दिवदमानाः''इति। ता वा एताः सर्वा देवताः प्राणे निटश्रे यसं विदित्वा’ (कौषी ० 
उ० २।१४) इति च। अनुगताश्च सरवेत्राभिमानिन्यइचेतना देवता मन्त्राथवादेतिहासपुराणा- 
दिभ्योऽवगम्यन्ते। 'अग्निर्वाग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌’ (ए० आ० २।४।२।४) इत्येवंप्रादिका च श्रति 
करणेष्वनुग्राहिकां देवतामनुगतां दर्शयति । प्रागखंबादवाक्यरोषे च ते ह प्राणाः प्रजापति 
पितरमेव्योचुः? ( छा० ५।१।७) इति श्रेष्ठत्बनिर्धारणाय प्रजञापतिगमनम्‌, तद् चनाचे के- 


इत्यादि भूतविषयक चेतनत्व श्रति है । इन्द्रियोंके लिए मी है, जैसे 'ते हेम'० ( वे ये प्राण-इन्द्रिय मैं 
श्रेष्ठ हूँ, मैं श्रेष्ठ हूँ' इसप्रकार विवाद करते हुए ब्रह्माके पास गये) 'ते ह वाचमू०' (उन देवोने वाणींसे 
कहा-तुम हमारे लिए उद्गान करो) इत्यादि इर्द्रियविषयक चेतनत्व श्रुति है । अतः उत्तर कहते हैं--- 

तु शब्द आशङ्काका निवारण करता है । 'गुदबवीत्‌? इसप्रकारकी शृतिसे भूत और इन्द्रियों 
में चेतनत्व आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 'सद्बबीत्‌' यह कथन उनके अभिमानी देवता विषयक 
है । मृत्तिका (पृथिवी) आदिके अभिमानी और वाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद 
आदि चेतनोचित व्यवहारोंमें व्यपदेश है, केवल भूत और इन्द्रिय विषयक व्यपदेश नहीं है । किससे ? 
इससे कि विशेष और अनुगति है । भोक्ताओं, भत और इद्दरियोमें चेतन और अचेतन विमागरूप : 
विशेष (व लक्षण्य) पूव (सू० ४) में ही कहा.गया है। समस्त जगतको चेतन होनेपर यह. चेतनाचेतन 
विभागरूप विशेष उपपन्न नहीं होगा । कौषीतकिशाखावाले प्राण संवादमें केवल इन्द्रियोंमें चेतनत्वकी 
आद्यद्काकी निवृत्ति करनेके लिए और अधिष्ठातृचेतनको स्वीकार करनेके लिए “एता बे०? ( ये प्रसिद्ध 
देवता "मैं श्रेष्ठ हे' "मैं श्रष्ठ-हुँ' इस प्रकार विवाद करते हुए ) और “ता चा एताः०? (वे ये सब 
देवता प्राणमें निःश्र यस जानकर ) इसप्रकार [ इन्द्रिय ओर प्राणको | देवता शब्दसे विशेषित करते 
हैं। अभिमानी चेतन देवता सवत्र ( भूत और इन्द्रियादिमें ) अनुगत हैं, यह अनुगति मन्त्र, अथं- 
वाद, इतिहास, पुराण आंदिसे अवगत होती है । यथा 'अग्निर्वाग्भूत्वा०' ( अग्निने वाणी होकर मुखमें 
प्रवेश किया ) इत्यादि श्र ति इन्द्रियोंके अनुग्राहक ( प्रकाशक ) और इन्द्रियोंमें अनुगत देवताओंको 
दिखलाती है । और प्राणसंवादके वाक्यरोषमें 'ति ह प्राणाः०' ( उन प्राणोंने पिता प्रजापतिके पास 
जाकर कहा ) इस प्रकार श्रे ष्ठत्व निश्‍चय करनेके लिए प्रजापतिके पास जाना, और उनके वचनसे एक 
एकके उत्क्रमणे अन्वय-व्यतिरेक द्वारा प्राणमें श्र ष्ठत्वको प्रतोति, "तस्मै बछिं हरणम्‌? ( उसके लिए 
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कोत्क्रमणेनान्वयव्यतिरेकाभ्यां प्राणश्रेष्ठःयप्रतिपत्तिः। 'तस्मे बलिहरणम' (बृ० ६।१।१३) इति 
चैवंजातीयको ५स्मदादिष्विव व्यवहारो 5 नुगम्यनानो ऽभिमानिव्यपदेदां द्रढयति । 'तचेज 
ऐक्षत' इत्यपि परस्या एव देवताया अधिष्ठात्याः स्वविक्कारेष्वनुगताया इयमीक्षा व्यप- 
दिइयत इति द्रष्टव्यम्‌ । तस्माद्विलक्षणमेवेद्‌ं ब्रह्मणो जगत्‌ ॥५॥ 

विलक्षणत्वाच्य न ब्रह्मप्रकतिकमित्याक्षिप्ते प्रतिविधत्ते-- 


इश्यते तु ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--दृश्यते, तु । 

सृत्रार्थ- ( हश्यते ) किन्तु चेतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोकी एवं अचेतनसे तद्विलक्षण 
चेतन पदार्थोकी उत्पत्ति देखी जाती है, अतः अचेतन जगत्‌ चेतन प्रकृतिक है । . ( तु ) शब्द पूर्वपक्ष- 
की व्यवृत्तिके. लिए है । 

तुशब्दः पक्षे व्यावतंयति। यढुक्त विलक्षणत्वान्ने दं जगद्‌त्रह्मप्रकृतिकमिति । नायमे- 
कान्तः | इच्यते हि लोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो विलक्षणानां केशनखादीया- 
मुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्ध भ्यो गोमयादिभ्यो बृश्चिका दोनाम्‌। नन्वचतनाम्येव पुरुषा- 
दिशरीराण्य चेतनानां केशनखादीनां कारणानि, अचेतनान्येव च वृश्चिकादि शरीराण्यचेत- 
नानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते-णबमपि किचिद्‌ चेतनं चेतनस्यायतनभावमुपगच्छ- 
ति, किंचिन्न त्यस्त्येच वैलक्षण्यम्‌ । महांश्वायं पारिणामिकः स्वभावविप्रकषः, पुरुषादीनां के 
शनखादीनां च स्वरूपादिभेदात्‌। यथा गोमयादीनां वृश्चिकादीनां च, अत्यन्तसारूप्ये च 
प्रकृतिविकारभाव एव प्रडीयेत। अथोच्येत-अस्ति क्रश्चित्पाथिवत्वा दि स्वभावः घुरुषादीनां 
केशनखादिप्वनु चतमानो गोमयादीनां वृश्चिकादिष्विति ।, ब्रह्मणोऽपि तहि खत्तालक्षणः 
[ चक्षु आदि इन्द्रियों द्वारा | बलि ले जाना ) इसत्रकारका हम लोगोंके समान जाना हुआ व्यवहार 
अभिमानी देवता विषयक कथनको दृढ करता हैँ। 'तत्तेज ऐक्षत' ( उस तेअने ईक्षण किया ) यह मी 
अपने विकारोंमें अनुगत अन्य अधिष्ठातृ देवताविषऽक यह ईक्षण व्यपदिष्ट है ऐसा समझना चाहिए । 
इसलिए यह जगत्‌ ब्रह्मसे विलक्षण ही है ॥५॥ 

और विलक्षण होनेसे जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारणवाला नहीं है, ऐसा पूवपक्षी द्वारा अक्षेप किए 
जानेपर उत्तर देते हैं-- 

"तु शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया है कि विलक्षण होने से यह जगत्‌ 
ब्रह्मोपादानक नहीं है । यह नियम ऐकान्त ( अव्यमिचरित ) नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता 
है कि चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुषादिसे वि 7क्षण-अचेतन केश नखादिको उत्पत्ति होतो है ओर अचेतनरूपसे 
प्रसिद्ध गोमय (गोबर) आदिसे वृश्चिकादिकी उत्पत्ति होती हे । परन्तु पुरुष आदिके अचेतन शरीर 
ही अचेतन केश नख आदिके कारण हैं और वृश्चिक आदिके अचेतन शरीर ही अचेतन गोमय 
आदिके काय हैं ? कहते हैं-इसभ्रकार मी कोई अचेतन चेतनके आश्रय भावको प्राप्त होता है. और 
कोई नहीं होता, ऐसा वलक्षण्य है ही । यह परिणामात्मक स्वभावका वेलक्षण्य महान्‌ है, क्योंकि 
पुरुष आदि और केश नखादिके स्वरूप आदिमें भेद है । उसीप्रकार गोमय आदि और वृश्चिक आदिका 
परिणामात्मक वलक्षण्य भी महान्‌ है और दोनोंके स्वरूपमें भी भेद है। अत्यन्त साह्य होनेपर 
तो कार्यकारणमावका ही विलय हो जायगा । यदि कहो कि पुरुष आदिका कोई पाथिवत्व आदि 
स्वमाव केश नख आदिमें और गोमय आदिका कोई पाथिवत्व आदि स्वभाव वृश्चिक आदिमें 
अनुवतंमान है? तो ब्रह्मका मी सत्तात्मक स्वमाव आकाथ्यादिमें अनुत्रतेमान दिखाई देता है । 
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स्वभाव आकाशादिष्वनुवर्तमानो दश्यते। # विलक्षणत्वेन च कारणेन बह्मप्रकृतिकत्वं 
जगतो दूषयता किमशेषस्य त्रह्मस्वभावस्याननुवतनं विलक्षणत्वमभिप्रेयत उत यस्य कस्य 
चित्‌, अथ चतन्यस्येति वक्तव्यम्‌ ? प्रथमे विकल्पे समस्तप्रकृतिविक।रोच्छेद सङ्गः न ह्यस- 
त्यतिशये प्रकतिविकार इति भवति | द्वितीये चासिद्धत्वम्‌ । दश्यते हि सत्तालक्षणो ब्रह्म- 
स्वभाव आकाशादिष्वनुवतमान इत्युक्तम्‌। तृतीये तु दृष्टान्ताभावः। कि हि यद्चेतन्येना- 
नर्वितं तद्बह्मप्रकृतिक दृष्टमिति ब्रह्मवादिनं प्रत्युदाहियेत, समस्तस्य वस्तुज्ञातस्य ब्रह्मप्र- 
कृतिकत्वाभ्युपगमात्‌। आगमविरोधरुतु प्रसिद्ध एव, चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृति शचे 
त्याममतात्पयेस्य प्रसाधितत्वात्‌। # यत्तुक्त परिनिप्पन्नत्वाद्त्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवे 
युरिति, तदपि मनो रथमात्रम्‌ । रूपाद्यमावाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्षस्य गोचरः, लिङ्काद्यभावाञ्च 
नानुमानादीनाम्‌ । आगमम्ात्रसमधिगम्य एव त्वयमर्थो घमेवत्‌ , तथा च श्रतिः ~ नेषा 
तकण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय प्रेष्ठ' (का० १।२।९)इति । “को अद्धा वेद क इह प्रवोचत्‌ 
इयं विसृष्टियंत आबभूव' (ऋ० सं० १।३०।६) इति चेते ऋचो सिद्धानामपीश्चराणां दुर्बोधतां 
विलक्षणत्व हेतुसे जगतूके ब्रहात्रकृतिकत्वमें दोष देनेवालेकी अशेष ( सम्पूर्ण ) ब्रह्मस्वमावको अतु- 
वृत्तिका अभाव विलक्षणत्व अभिप्रेत है, या जिस किसी अनुवृत्तिका अभाव, अथवा चतन्यकी अनु- 
वृत्तिका अभाव अभिप्रेत है यह कहना चाहिए ? प्रथम पक्षमें तो समस्त कार्यकारणभावका उच्छेद 
हो जाएगा, क्योंकि प्रकृति और विक्रतिमें अतिशय-वलक्षण्य न' होनेपर यह प्रकृति है यह विकार है 
ऐसा प्रकृतिविकृतिभाव हो न रहेगा। द्वितोय पक्षमें असिद्धिलूप दोष है, क्योंकि पहले> ऐसा कहा 
गया है कि सत्तालक्षण ब्रह्मस्वमावकी आकाश आदिमें अनुवृत्ति देखी जातो हे । तृतिय पक्षमें तो 
दृष्टन्तका अभाव है । जो-चेतन्यसे अन्वित नहीं है वह ब्रह्म प्रकृतिक नहीं देखा जाता, ऐसा कौन-सा 
उदाहरण ब्रह्मावादीके प्रति देंगे ? क्योंकि इस समस्त वस्तु समुदायको ब्रह्मोपादानक मांना गया हे । 
शास्त्रविरोध तो प्रसिद्ध हो है, क्योंकि चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकरण और उपादानकारण है 
यह आगमका तात्पर्य सिद्ध किया गया है । जो यह कहा गया है कि सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्मामें अन्य 
प्रमाणोंका संमव होगा । वह मी मनोरथ मात्र है । क्योंकि रूपादिका अमाव होनेसे यह ब्रह्म वस्तु 
प्रत्यक्ष प्रमाणका विषय नहीं है, और लिङ्ग आदिका अमाव होनेसे अनुमान आदिका विषय नहीं है। 
यह वस्तु तो धमंके समान केवल आगममात्रसे अधिगम्य है । इस विषयमें “नेषा तकंण०/(हे प्रियतम ! 
सम्यरज्ञानके लिए शुष्क ताकिकसे भिन्न शास्त्रज्ञ आचाय द्वारा कही हुई यह बुद्धि, जिसे कि तु प्राप्त 
हुआ है, तकं द्वारा प्राप्त होने योग्य अथवा दुर होने योग्य नहीं है ) ऐसी श्रुति है । “को श्रद्धा वेद्‌० 
( कौन साक्षात्‌ उसे जानता है और कोन उसे ठीक-ठीक समझा सकता हे । यह विविध सृष्टि जिससे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं तद्विलक्षणत्वात्‌’ इसप्रकार पहले पूर्वपक्षोने विलक्षणत्व हेतुते 


जगतूमें ब्रह्मोपादानकारणत्वका अमाव सिद्ध किया है । सिद्धान्तो--विलक्षणवाका हेतु अशेष ब्रह्म 
स्वभावकी अनुवृत्ति है, या जिस किसी ब्रह्मके धमकी अनुवृत्तिका अमाव अथवा चेतभ्यकी अनुवत्तिका 
अमाव ? प्रथम विकल्पका समाधान स्पष्ट है । दूसरा पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्तात्मक ब्रह्मस्वमाव- 
की मनुष्य है, घट है, यह है, इसप्रकार समस्त पदार्थोमें अनुवृत्ति है । अतः अनुवत्ति अमाव असिद्ध 
है । तृतीय पक्षमें हृष्टान्तका अमाव है। क्योंकि 'झास्य्रोनित्वात्‌? ( ब्र० सु० १।१।३ ) इस सूत्रमें 


ब्रह्म जगतका उपादान और निमित्तकारण कहा गया है। ओर यही श्रुति सिद्ध मो है, अतः ब्रह्म- 
वादीके प्रति चेतनानमुगत कोई मी पदाथ नहीं है । इसलिए पूवगक्षीका अनुमान हो असिद्ध है । 


श्रुतिकी अपेक्षा न रखनेवाला -तक शुष्क कहलाता है। श्रुतिसे तत्वका निश्चय करनेके 
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जगत्कारणस्य दर्शायतः। स्मृतिरपि भवति-'अचिन्त्याः खलु ये मावा न तांस्तकेण योजयेत' 
इति । अव्यक्तोञ्यसचिन्त्योञ्यमविकार्योञ्यमुच्यते( गी० २२५ )इति च। 'न मे विदुः सुरगणाः 
प्रभवं न महषयः । अहमांदिहिं देवानां महषींगां तत सर्वशः’ ( गी० १०२ ) इति चेवंज्ञातीयका । 
यदपि श्रवणव्यतिरेकेण मननं विद्धच्छब्द एव तर्क॑मप्यादतंव्यं दशंयतीत्युक्तम्‌। नानेन 
मिषेण शुष्कतर्कस्यात्रात्मलाभः संभवति। श्रुत्यनुशृहीत एव ह्यत्र तको ऽनुभवाङ्गत्वेनाश्री- 
यते । #स्वप्नान्तवुद्धान्तयोरुभयोरितरेतरव्यभिचारादात्मनोऽनन्वागतत्वम्‌ , संप्रसादे च 
प्रपञ्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तेनिप्प्रपञ्चसदात्मत्वम , प्रपञ्चस्य ्रह्मप्रभवत्वार्कार्य- 
कारणानन्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्ये बंजातीयकः। 'तर्काप्रतिष्ठानात? (ब्र० सू० २।१।११) 
इति च केवळस्य तर्कस्य विप्रलम्भकत्वं द्‌शयिष्यति। योऽपि चेतनकारणश्रवणबलेनेव 
समस्तस्य जरतरचेतनतामुचत्परक्षेत तस्यापि विज्ञानं चाविज्ञानं च' इति चेतनाचेतनविभाग- 
श्रवणं विभावनाविभावनभ्यां चेतन्यस्य शक्यत एव योजयितुम्‌ । परस्येव स्विदमपि 
विभारश्रवणं न युज्यते। कथम्‌ ? परमकारणस्य ह्यत्र समरस्तजगदात्मना समवस्थानं 
श्राव्यते विज्ञानं चाविज्ञानं चामवतः | | | 

उत्पन्न हुई है) ये दोनों ऋचाएँ जगतूके कारण ब्रह्ममें सिद्ध योगियोंके लिए भो दुविज्ञेयत्व दिखलाती 
हैं। अचिन्त्याः खलु०' ( जो पदार्थ अचिन्त्य-जिन पदार्थोंही उत्पत्ति आदि मनुष्यसे तो क्या देव, 
ऋषि आदिको बुद्धिसे मी अगम्य हे उन वदार्थोका तकसे नियोजन नहीं करे ) और अव्यक्को०' ( यह 
अव्यक्त-इन्द्रियोंका अविषय, - यह अचिन्त्य-मनका अविषय आर अविकाय है ) और “न मे विदुः०' 
( हे अजुन ! मेरी उत्पत्तिको अर्थात्‌ विभूति सहित लीलासे प्रकट होनेको न देवता लोग जानते हैं 
और न मर्हाषज्ञव ही जानते हैं, क्योंकि मैं सव प्रकारसे देवताओं और महबियोंका आदि कारण 


हुं ) इसप्रकारकी ये स्मृतियाँ भो हैं। जो यह कहा गया हे कि श्रवणसे भिन्न मननका विधान करती 
हुई श्रुति मी तकका आदर करना चाहिए, ऐसा दिखलातो है । इतत मनन विधिके बहानेसे यहाँ शुष्क 
तकका होना संभव नहीं है । यहाँ श्र तिसे अनुगृहीत तकेका अनुमवके सहायक छपसे ग्रहण किया गया 
है । स्वप्नावस्था ओर जाग्रदवस्था इन दोनोमें परस्पर व्यभिचार होनेसे आत्मा इनसे असंस्पृष्ट है 
और सुषुप्ति अवस्थामें प्रपश्वके त्याग पूवंक सत्स्वरूपके साथ एक होकर आत्मा निष्प्रपच्च ब्रह्मस्वरूप 
हो जाता है । प्रपश्च ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, अतः काय कारणसे अभिन्न है, इस न्यायसे ब्रह्मसे प्रपश्च 
अभिन्न है, इसप्रकारका तक अज्भीकृत होता है। और 'तर्काम्रतिष्ठानात' इस सूत्रसे श्र ति निरपेक्ष 
तकको अप्रमापक-प्रमाज्ञानको न उत्पन्न करनेवाला दिखलाया जायगा ! जो कोई मी (एक देशी ) 
ब्रह्मको कारण: प्रतिपादक श्र तिके बलसे ही समस्त जगतुमें चेतनत्वकी कल्पना करे उसके मतमें मी 
'विज्ञानं चाविज्ञानं च' इसप्रकार चेतन और अंचेतनके विमागक्रे श्रवगको चेतन्यको अभिव्यक्ति और 
अनभिव्यक्तिसे ही. योजना की जा सकती है । किन्तु अन्य-सांख्यके मतमें तो यह विभाग श्रवण युक्त 
नहीं है, क्योंकि 'विज्ञानं चाविज्ञानं चामवत्‌’ ( चेतन और अचेतन हुआ.) इसप्रकार श्रुति यहाँ 
परम कारणको समस्त जगद्रपसे अवस्थितिका श्रवण करातो है। जसे वहाँ विलक्ष णतासे चेतनमें 
ति सत्यानन्दीदीपिका रथ | 
लिए पुरुषोंमें विद्यमान असम्मावना और विपरीतमावना आदि दोषोंके निरासाथ स्वोकृत तक भ्रति 
अनुगृहीत कहलाता है, अचिन्त्य पदार्थ केवल श्र तिका हो विषय होता है, इसलिए ब्रह्म मी अचिन्त्य 


>) 


सिद्ध वस्तु होनेसे केवल श्र तिंगम्य है । 

& एकदेशी तो चेतन्यकी अभिव्यक्ति और अनमिव्यक्तिसे विमागश्र्‌ तिको योजना कर सकता है।. 
किन्नु सांख्यमतमें यह दूषण तो वज्रलेग है, क्योंकि जगतका परमकारण प्रधानको माननेपर समस्त 
जगतूको अचेतन होनेसे चेतन और अचेतनका विभाग हो नहीं होगा । जसे चेतन ब्रह्म अचेतत 
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इति । तत्र यथा चेतनस्याचेतनभावो नोपपद्यते, विलक्षणत्वात्‌, एवमचेतनस्यापि चेतन- 
भावो नोपपद्यते । प्रत्युक्तत्वात्तु विलक्षणत्वस्य यथा श्र॒त्ये व चेतनं कारणं ग्रही तव्यं अचति ।६। 
` अमदिति चेन्न प्रतिषेधप्रात्रत्वात्‌ ॥७॥ 

पदच्छेद---असत्‌, इति, चेत्‌, न, प्रतिषेधमाञत्वात्‌ । 

'सूचाथ- (असत्‌) उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ था (इति चेन्न) तो यह युक्त नहीं है, 
(प्रतिषेधमात्रत्वात्‌) क्योंकि 'असत्‌ था’ यह केवल प्रतिषेधमात्र है । 

& यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं च ब्रह्म तदिपरीतस्याचेतनस्याशुद्धस्य शब्दादि- 
मतश्च कायस्य कारणमिष्येत, असत्तहि कार्थ प्राशुत्पत्तेरिति प्रसञ्येत । अनिष्टं चेतत्ल- 
त्कार्यवादिनस्तवेति चेत्‌- नैब दोषः, प्रतिषेधगाजत्वात्‌। प्रतिषेधमात्रं हीदं नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिपेध्यमस्ति। न ह्ययं प्रतिषेघः प्रागुत्पत्तेः सत्वं कार्यं स्य प्रतिषेद्ध' शाक्नोति। 
कथम्‌ ? यथेव होदानीमपीद कार्य कारणात्मना सत्‌, एवं प्रागुत्पत्तेशपीलि गम्यते । न 
हीदानीमपीदं कार्य कारणात्माममन्तरेण स्वततम्त्रमेवास्ति, “सर्व त परादाद्योऽन्यत्रात्मनः 
सबं वेद” ( बु» २।४।६ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । कारणात्मना तु सच्चं कार्यस्य प्रागुत्पत्तेरः 
विशिष्टम्‌ । ननु शब्दादिहीनं ध्म जगतः कारणम्‌, बाढम्‌, नतु रागैदादिमत्कार्यं कारणा- 
त्मना हीनं प्रागुत्पत्तरिदानीं वाऽस्ति । तेन न शक्यते वक्त प्रागुत्पत्तेरसत्कार्यमिति । 
बिस्तरेण चेतत्कार्यकारणानन्यत्ववादे बक्ष्यामः ॥७॥ | | 

अचेतनमाव उपपन्न नहीं होता, चसे अचेतनमें चेतनमाव मी उपपन्न नहीं होता । | अभिव्यक्ति और 
अनव्यक्तिसे अथवा सारूप्य और वलक्षण्यका प्रतिपादन होनेसे चेतनाचेतनके ] वेलक्षण्यका परिहार 
किया जा चुका है । इसलिए श्रुतिके अनुसार ही चेतन कारणका ग्रहण करना चाहिए ॥ ६ ॥ 

यदि चेतन, शुद्ध, चब्दादि रहित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, शब्दादि युक्त जगद्रप 
कार्यका कारण माना जाय, तो उत्पात्तके पूवं यह कायं असत्‌ प्रसक्त होगा । इस प्रकार तुम सत्कायं- 
वादीके लिए यह अनिष्ट होगा, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रतिषेधमात्र है । यह 
केवल प्रतिषेधमात्र है, इस प्रतिषेधका कोई प्रतिषेध्य नहीं है ॥ यह प्रतिषेध उत्पत्तिके पूव कायंकी 
सत्ताका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? ऐसा अवगत होता है कि जिस प्रकार यह कायं 
अभी भी कारणरूपसे सत्‌ है, इस प्रकार उत्पत्तिके पूर्व मी था । अब भी यह कायं कारण स्वरूपके 
विना स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि “सवे तं०' (समी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न 
देखता है ) इत्यादि श्रुति है। उत्पत्तिके पूर्व कायंके कारणरूप होनेमें वतंमानकाल से कोई विशेष 
नहीं है । परन्तु क्या शब्द आदि रहित ब्रह्मा जगतका कारण है ? हाँ है, किन्तु शब्द आदि युक्त कायं 
कारणरूपसे रहित न उत्पत्तिके पूर्वं था और न अब है । इससे कायं कारणरूप होनेसे अब ऐसा नहीं 


कह सकते कि उत्पत्तिके पूव कार्यं असत्‌ था, कार्यकारणके अभेद वर्णनके अवसर पर इसका 
विस्तारसे वर्णन करेंगे ॥ ७॥ 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
जगद्रप नहीं हो सकता, वसे अचेतन प्रधानका कार्य-कर्ता भोक्तारूप चेतना नहीं हो सकता, अत; 
सांख्यमतमें ही यह विभागश्रुति अनुपपन्न है। वलक्षण्य होनेपर कार्यकारणभाव नहीं होता, इस 


सांख्यमतका परिहार किया गया है, जसे अचेतन गोमय आदि चेतन वृश्चिक आदिका कारण है और 
चेतन पुरुष अचेतन केश नखादिका कारण हे, वसे ही चेतन ब्रह्म समस्त जगतका कारण है ॥ ६ ॥ 


क परन्तु 'असदेवेदमम्न असीत्‌’ ( उत्पत्तिके पूवं यह असत्‌ था) तब इस श्रुतिका क्या 
तात्पय होगा ? इस श्रतिका तात्पयं जगत्‌की नाम रूपातमक स्थूल अवस्थाकी अपेक्षाको लेकर है 


३५२ अहासूज्-शाइरभाष्य [ अ० ९ पा० १ 


अपीतौ तद्वप्रसङ्गादसमजसम्‌ ॥८॥ 
पदच्छेद--अपीतो, तद्वत्‌, प्रसङ्गात्‌, असमञ्जसम्‌ । 
सञ्जार्थ --(अपोतो) प्रलयकालमें (तद्वत्‌) कार्ये समान (प्रसङ्गात्‌) कारण ब्रह्ममें भी 
अशुद्धत्वादि होने का प्रसंग आ जायगा, अतः (अः\मञ्जसम्‌) शुद्धत्व आदि गुणवाला ब्रह्म जगतका 
उपादान हो यह अयक्त है । 


४३ अच्राह- यदि स्थोल्यसाबयवत्वाचेतनत्वपरिच्छित्रत्वाशुद्धयादिचर्मकं काय 
ब्रह्कारणमभ्युपरम्येत, तदपीती प्रलये प्रतिसंखज्यमानं काय कारणाविभागमापदमानं 
कारणमात्मीयेन धमण दूषयेदित्यपींती कारणस्यापि ब्रह्मणः कार्यस्येवाशुद्धथादिरूप- 
प्रसङ्गात्‌ खर्चज्ञं ब्रह्म जगत्कारणमित्यसमञ्जसमिदमौपनिषरं दर्शनम्‌ । अपि च समस्तस्य 
विभागरयानिभारप्रासेः पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभावाद्धोक उमोग्या दिविमागेनोत्पत्तिनं 
प्राप्नोतीत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तुणां परेण ब्रह्मणाऽंवभागं गतानां कर्मादिनिमित्त- 
प्र्येऽपि पुनरु्पत्तावभ्युपगम्यमानार्यां मुक्तानामपि पुनरुत्पत्तिप्रसङ्गादसम्जसम्‌ । 
अथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणाङतिष्टेत, पवमप्यपीतिश्व न संभवति, 
कारणाव्यतिरिक्तं च काय न संभवतीत्यसमञ्जसमेवेति ॥८॥ 

अत्रोच्यते 


यहाँ पूवंपक्षी कहते हँ---यदि ऐसा स्वीकार किया जाय कि स्थूलत्व, सावयवत्व, अचेत नत्व, 
परिच्छिन्नत्व, अशुद्धि आदि धर्म विशिष्ट कार्यका कारण ब्रह्म है, तो प्रलयकालमें लीन होता हुआ 
अर्थात्‌ कारणके साथ अविमागको प्राप्त होता हुआ कायं कारणको अपने धमसे दूषित करेगा, इस 
प्रकार प्रलयमें कारण ब्रह्ममें मी कार्यके समान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आ जायगा, इससे सववज्ञ 
ब्रह्म जगतका कारण है यह औपनिषद दशन असंगत हो जायगा । और समस्त विभागका कारणके 
साथ अविमाग प्राप्त होनेसे पुनः उत्पत्तिमें नियमकारणका अमाव होनेसे भोक्ता भोग्य आदि विमागसे 
उत्पत्ति प्राक्त न होगी, ऐसा होना भी असंगत है । प्रलयर्मे परन्रह्मके साथ अभेदको प्राप्त हुए 
मोक्ताओंकी कमं आदि निमित्तका प्रलय होनेपर पुनः उत्पत्ति स्वीकार किये जानेसे मुक्त पुरुषोंको मी 
पुनः उत्पत्ति प्रसक्त होगी, यह युक्त नहीं है । यदि जगत्‌ प्रलयमे मी परब्रह्मासे विभक्त ही अवस्थित हो 
तो ऐसा माननेसे प्रलयका ही संमव न होगा । और कार्यका कारणसे अभिक्षत्व संभव नहीं होगा । 
इसलिए औपनिषद्‌ दशन असंगत ही है ॥ ८ ॥ 

इस विषयपर कहते हैँ-- | 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अर्थात्‌ जगत्‌की यह स्थूलावस्था उत्पत्तिके पूव नहीं थी । जगत्‌की कारणावस्थाको लेकर यह निषेध 
नहीं है । हे देवप्रिय ! यदि कारणरूपसे भी जगतको सत्ता न होती तो यह वर्तमान अवस्था कंसे 
प्रतीत होती, अतः यह वतंमौनप्रतीति कारणरूपसे कायंकी सत्ता सिद्ध करती है। यदि असत्‌की 
उत्पत्ति मानें तो असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिकी भी उत्पत्ति होती चाहिए ? अतः कार्य कारणका अभेद 
कथन युक्त है और कार्य उत्पत्तिके पहले कारणरूपसे सत्‌ ही है ॥ ७ ॥ 

% 'अपि च’ आदिसे सूत्रकी दूसरी योजना है। 'अपि च' आदिसे सूत्रका दूसरा अथ है। 
इसके अतिरिक्त यदि प्रलयमे मी काय कारणसे भिन्न रहेगा तो स्थितिकालके समान काय कारणमें 
कभी लय न होगा । यदि काय कारणसे भिन्न है तो द्वतापत्ति होगी और प्रलय भी सिद्ध त होगा । 
इस प्रकार औपनिषद्‌-दर्शंन असंगत है ॥ ८ ॥ 


अधि० ३ सू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५३ 


न तु दृष्टान्तभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


'पदच्छेद- न, तु, दशन्तमावात्‌ । 

सत्रार्थ--(न तु ) पूर्वोक्त असामञ्जस्य-असंगतत्व दोष नहीं है, ( दृष्टान्तमावात्‌ ) क्योंकि 
कारणमें लीन कार्य अपने कारणको दूषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टान्त हँ । 

# नेवास्मदीये दर्शने किचिदसामञ्जस्यमस्ति । यत्तावदभिहितं कारणमपिगच 
त्काय कारणमात्मीयेन धमण दूषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌?  दृश्शन्तभावात्‌। सन्ति हि 
दृष्टान्ता यथा कारणमपिगच्छव्काय कारणमात्मीयेन घमण न दूषयति। तद्यथा शरावादयो 
सुत्प्रक तिका विकारा विभागावस्थायामुञ्चावचमध्यमप्रभेदा: सन्तः पुनः प्रकतिमपिगच्छन्तो 
न तामात्मीयेन धमण संखजन्ति | पृथिवीविकारश्चतुविधो भूतग्रामो न पृथिवीमपीताचात्मी 
येन घमण संसजति। त्वत्पक्षस्य तु न कश्चत्दष्टान्तोऽस्ति। अपीतिरेव हिन संभवेद्यदि 
कारणे काय स्त्रधमेणेवावतिष्ठेत । अनन्यत्वेऽपि काय कारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्वं नतु 
कारणस्य कार्यात्मत्वं 'आरम्मणशब्दादिभ्यः' (अ० सू० २।१।१४) इति वक्ष्यामः। अत्यल्पं चेदमु- 
च्यते कार्यंमपीतावात्मीयेन धमण कारणं संखजेदिति। स्थितावपि समानोऽयं प्रसङ्गः, कार्य- 
कारणयोरनन्यत्वाभ्युपगमात्‌।. इदं सव यदयमात्मा' (डू०२।४।६), 'आत्मवेदं सवम्‌' (छा०७।२५ 
।२), “अह्मेवेदमम्हृतं पुरस्तात्‌” (सु० २।२।११), सवं खल्विदं रह्म’ (छा०३।१।४।१) इत्येबमायाभिर्हि- 
श्रुतिभिरविशेषेण त्रिष्वपि कालेषु कार्यस्य कारणानन्यत्वं श्राव्यते। तत्र यः परिहारः कार्यः ` 


हमारे दशनमें किञ्चिद्‌ मी अनोचित्य नहीं है । जो यह कहा गया हे कि कारणमें लीन होता 
हुआ कार्य कारणको अपने धमंसे दूषित करेगा, वह दूषण नहीं है, किससे ? इससे कि इस विषयमे दृष्टान्त 
हैं । जैसे कारणमें लीन होता हुआ कायं कारणको अपने धमंसे दुषित नहीं करता, इस विषयमे इष्टाम्त 
हैं । जैसे कि मृत्तिकोपादानक सिकोरा आदि विकार विमागं अवस्थामें छोटे, बड़े, मंझले आकारके 
होकर पुनः प्रकृतिमें लय होते हुए उसको अपने धमंसे संसृष्ट नहीं करते । आभूषण आदि सुवणके 
विकार आदि लय होते हुए सुवणको अपने धमसे सम्बन्धित नहीं करते । इसीप्रकार चार प्रकारका 
पृथिवीका विकार प्राणी समूह लय होता हुआ पृथिवीको अपने धमसे संसृष्ट नहीं करता । परन्तु तुम्हारे 
पक्षम तो कोई दृष्टान्त नहीं है । यदि कारणमें कार्य अपने धमंसे ही रहेगा तो प्रलयका ही संभव न 
होगा । काय कारणका अनन्यत्व ( अभेद ) होनेपर मी काय कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक 
नहीं है, ऐसा 'आरम्मणशब्दादिभ्यः' इसं सूत्रमें कहेंगे। यह बहुत अल्प कहा गया कि प्रलयमें कायं 
कारणको अपने धर्मोसे ससुष्ट करता है, स्थिति कालमें भी यह प्रसंग समान-तल्य ही है। क्योंकि 
क्राय ओर कारणका अनन्यत्व स्वीकार किया है। 'इदं सच०' ( यह जो कुछ मी है वह सब आत्मा 
ही है ) 'आत्मवेदं सवम्‌' ( यह सब आत्मा ही है ) 'बह्मवेदम०' ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) 
सव खल्विदं ब्रह्म ( निःसन्देह यह सब ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्रृतियों द्वारा तीनों कालमें समान- 
रूपसे कायका कारणसे अभेद कहा गया हे । उसमें कायं ओर उसके धमाका अविद्यासे अध्यारोपित 
होनेसे उनसे कारण संसुंष्ट नहीं होता, इसप्रकार कार्यकालमें जो परिहार है वह प्रलयमें मी समान 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& जैसे प्रलयमें कायके धर्म नहीं रहते, वसे कारणके मी नहीं रहने चाहिए, क्योंकि कायं 
और कारणका अनन्यत्व है ? यद्यपि कार्यं और कारण अभिन्न हैं, तो मी इतना भेद है कि कायं 
कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक नहीं है । 

“सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ । सासुदो हि तरङ्ग कचन समुद्र न तारङ्ग (षट्पदी ३) 


३५० ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० १ 


स्य तद्धकाणा चाविद्याध्यारोपितत्वान्न ते: कारणं संखज्यत इति, अपीतावपि स समानः। 
अस्ति चायमपरो दृष्टान्तो यथा स्वयं प्रसारितया मायया मायावी जिष्वपि कालेषु न संस्पृ- 
श्यते; अवस्तुत्वात्‌, एवं परमात्मापि संसारमायया न संस्पृश्यत इति। यथा च स्वप्नदगेकः 
स्वप्नद्शनमायया न संस्पूृद्य इति । प्रबोधसंप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌। एवमवस्थात्रयसा- 
क्ष्येको ऽव्यभिचारयवस्थात्रयेण व्यभिचारिणा न संस्पृश्यते। मायामात्रं ह्येतद्यत्परमात्मनोऽ- 
वस्थात्रयात्मनावभासानं रवा इव सर्पादिभवेनेति । अत्रोक्तं वेदान्तार्थसंप्रदायविद्धिरा- 
चायेँः-“अनादिमायया सुसो यदा जीवः प्रबुध्यते । अजमनिदरमस्तरप्ममद्वेतं बुध्यते तदा’ (गौड० कारि० 
१।१६)इति। तत्र यदुक्तमपीतो कारणस्यापि कार्यस्येव स्थौल्यादिदोषप्रसङ्ग इत्येतदयुक्तम्‌ । 
यत्पुनरेत दुक्तम्‌-सम स्तस्य विमागस्याविभागप्रासेः पुनर्विभागेनोत्पत्तौ नियमकारणं नोपण- 
द्यत इति, अयमप्यदोषः, दष्टान्तभावादेव। यथा हि सुषु्तिसमाध्यादावपि सत्यां स्वाभाचि- 
क्यामविभागप्रापो मिथ्याज्ञानस्यानपोदितत्वात्पू्वंचत्पुनः प्रबोधे विभागो भवति, एवमिहा- 
पि भविष्यति। श्रतिश्चात्र भवति-'इमाः सर्वाः प्रजाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति, त 
इह व्याप्रो वा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कोरो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्भवन्ति तदा 
भवन्ति’ ( छा० ६।९।२,३ ) इति। यथा ह्यविभागेऽपि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्वो विभाग- 
है । यह दूसरा दृष्टान्त है--जेसे अपनी फैलाई हुई माथासे तीनों कालमें भी स्वयं मायावी संसृष्ट नहीं 
होता, क्योंकि वह माया अवस्तु-मिथ्या है । वेसे ही परमात्मा भी संसारमायासे संसृष्ट नहीं होता, जसे 
एक स्वप्नद्रष्टा स्वप्नदर्शन मायासे सम्बधित नहीं होता, क्योंकि जाग्रत्‌ और सुषुप्तिमें वह स्वप्तदशंन 
मायासे सम्बन्धित नहीं है, वसे ही. जाग्रत्‌ आदि तीनों अवस्थाओंका साक्षी, एक और अव्यभिचारी 
( तीनोमें समानरूपसे स्थित ) वह तीनों व्यमिचारी अवस्थाओंसे संसृष्ट नहीं होता । जसे रज्जुकी 
सर्पादिख्पसे प्रतीति मिथ्या है, बंसे परमात्माकी तीनों ( उत्पत्ति, स्थिति, लय ) अवस्थाओके रूपमें 
प्रतीति मिथ्या है । इस विषयमें वेदान्त संप्रदायको जाननेवाले गौड़पाद आचायंने कहा है--'अनादिं 
मायया०' ( जब अनादि मायासे सोया हुआ जीव [ तत्त्वमसि आदि महावाक्यों द्वारा ] जागता दै 
अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान लाम करता है तब उसे अज, अनिद्र और स्वप्नरहित अद्वेत आत्मतत्त्वका बोध प्राप्त 
होता है ) ओर जो यह कहा है कि प्रलयमें कार्यके सह्य कारणमें भी स्थूडत्वादि दोषोंका प्रसंग होगा, 
यह अयुक्त है । पुनः जो यह कहा गया है कि प्रलयमें समस्त विभागका कारणके साथ अविमाग प्राप्त 
होनेपर पुन; विभागः पूवंक उत्पत्तिमें नियम-कारण उपपन्न नहीं होता, यह भी दोष नहीं है, क्योंकि 
इस विषयमे दृष्टान्त ही है । जसे सुषुप्ति, समाधि आदिमें भी स्वामाविक अविमाय-अपृथक्‌त्व प्राप्त 
होनेपर मी. मिथ्याज्ञान निवृत्त न होनेके कारण प्रबोध-जाग्रत्‌ होनेपर पुनः पूर्वके समान विमाग होता 
ही है, वसे यहाँ मी प्रल्यानन्तर सृष्टिकालमें भी पुवंसृष्टिके समान ही विभाग होगा । इस विषयमे 
श्रति मी है—'इमाः सर्वाः प्रजाः०' ( सुषुप्तिमें यह सम्पूर्ण प्रजा सत्-ब्रह्मको प्राप्त होकर यह 
नहीं जानती कि हम सत्‌को प्राप्त हो गए । यहाँ सुषुप्तिके पूव प्रबोध समयमें व्याघ्र, सिंह, भेड़िया 
शूकर, कीट पतंग, -डांस अथवा मच्छर जो जो भी होते हैं जागने पर वे ही पुनः होते हैं ) जसे 
स्थिति कालमें परमात्मामें अविभाग होनेपर मी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध विभाग व्यवहार स्वप्नके समान 
अव्याहत-अबाधित स्थित देखनेमें आता है, वसे प्र्यमें मी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध ( सम्बद्ध ) विभाग 
। सत्यानन्दी दीपिका | 
घट मृत्तिकात्मक है, परन्तु मृत्तिका घटात्मक नहीं, यदि मानें तो पुनः मृत्तिका शराव आदि 
कायंरूपमें नहीं हो सकेगी । इससे कार्य अपने धमं सहित कारणमें लीन होता है, किन्तु कारण अपने 
धर्मो सहित अवस्थित रहता है। क्योंकि कायं कारणमें कल्पित होनेसे उसकी सत्ता कारण सत्तासे 
भिन्न नहीं है ॥ ९ ॥ ` 


अघि० ३ सू० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३५५ 


व्यवहारः स्वप्नवदव्याहतः स्थितो रच्यते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञान प्रदिबद्धैव विभाग 
शक्तिरनुमास्यते | एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसङ्गः प्रत्युक्तः, सम्यस्ज्ञानेन मिथ्याज्ञानस्या- 
पोदितत्वात्‌। यः पुनरयमन्तेऽपरो विकल्प उत्प्रेश्तितोऽथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेच 
रेण ब्रह्मणावतिष्ठे तेति, सोऽप्यनभ्युपगमादेव प्रतिषिद्धः । तस्मात्समञ्जसमिदमोप- 
निषदं दशनम्‌ ॥९॥ 
स्वपक्षदोषाच ॥ १०॥ 

पदच्छेद--स्वपक्षदोषात्‌ , च । 

सूत्राथ--सांर्थने जो दोष कहे हैं, वे सांख्यमतमें भी हैं । अतः दोष. और उसका परिहार 
दोनोंके मतमें समान हैं । 


स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषाः प्रादुःष्युः। कथमिति? उच्यते-यत्ताव- 
दभिहितम्‌-विळक्षणत्वान्नेदं जगद्ब्रह्मप्रकतिकमिति, प्रधानप्रकतिकतायामपि समानमे 
तत्‌ , दाब्दादिही नात्प्रधानाच्छव्दादिमतो जगत उत्पत््यभ्युपगमरात्‌। अतएव च विलक्षणः 
कार्योत्पत््यभ्युपसमात्समानः प्राशुत्पत्तेरसत्कार्यवाद्‌ प्रसङ्गः तथाऽपीतो कार्यस्य कारणा- 
विभागाभ्युपगमात्तद्वत्प्रसङ्गोऽपि समान तथा सृदितसवविरोषेषु विकारेष्वपीताचचिभा- 
गात्मतां गतेष्विदमस्य पुदुषस्योपाद।नमिद मस्येति प्राक्प्रलयात्प्रतिपुरुष ये नियता भेदाः, 
न ते तथेव पुन रुत्पत्ती नियन्तुं शक्यन्ते, कारणाभावात्‌। चिनेव कारणेन नियमेऽभ्युपगम्य 
माने कारणाभावसाम्यान्घुक्तानामपि पुनर्वन्धप्र सङ्ग। अथ केचिद्धे दा अपीतावविभागमा- 


शक्तिका अनुमान होगा । इससे मुक्तपुरुषोंको पुनरुत्पत्तिके प्रसंगका मी निराकारण हुआ, क्योंकि 
सम्यश्ज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो जाती हे । और अन्तमें जो दूसरे विकल्मकी पुन: कल्पना को है 


कि यह जगत्‌ प्रलयमें मी परब्रह्मके साथ विभक्त ही रहेगा, इसका भी स्वीकार न करनेसे प्रतिषेध 
हुआ समझना चाहिए । इससे यह औपनिषद्‌ दशन संगत है ॥९॥ 

प्रतिवादीके अपने पक्षमें मी ये साधारणःदोष प्रादुभूंत होंगे । यह कैसे ? कहते हैं--जो यह 
कहा गया है कि विलक्षण होनेके कारण यह जगत्‌ ब्रह्मोपादानक नहीं है, वह तो प्रधानको जगत्के 
प्रति उपादानकारण मातनेपर भी समान है, क्योंकि सांख्य राब्दादिरहित प्रधानसे शब्दादि युक्त 
जग्रतूकी उत्पत्ति मानते हैं । इससे-विलक्षणकारणसे विलक्षणकायंको उत्पत्ति माननेसे उत्पत्तिके पुवं 
असत्‌ कार्यवाद प्रसंग समान है । उसी प्रकार प्रलयमें कार्यका कारणके साथ अविभाग स्वीकार. 
करनेसे कायंके धर्मोसे कारणका संस्सृष्ट होना समान है अर्थात्‌ कायंके स्थूलत्व आदि धर्मोसे कारण 
प्रधानमें भी स्थूलत्व आदि प्रसंग होगा । एवं जिन विकारोंके जाति आदि सब विशेष नष्ट हो गये हैं, 
प्रलयमें कारणके साथ अभेदको प्राप्त होनेपर प्रलयके पूव प्रत्येक पुरुषके प्रति यह इस पुरुषका 
उपादान है यह इस पुरुषका, इस प्रकार जो नियत भेद थे उनका उसी प्रकार पुनरुतपत्ति में नियमन 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि ऐसा नियमन करनेमें कोई कारण नहीं है। यदि कारणके बिना ही 
नियमन स्वीकार करें तो कारणामावके समान होनेसे मुक्तात्माओंको मो पुनः संसार प्रसंग हो जायगा । 
ऐसा यदि कहो कि प्रलयमें कुछ बिशेष अविमागको प्राप्त होते हैं और कुछ नहीं होते, तो जो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& बद्ध और मुक्तोंकी व्यवस्था करनेके लिए यदि कहो कि प्रलयमें बद्धपुरुषके कम आदि लीन 
नहीं होते, इससे वे पुनः उत्पन्न होते हैं और मुक्तपुरुषोंके कम आदि लीन हो जाते हैं, इससे वे 
पुनः उत्पन्न नहीं होते, यह ठीक है, परन्तु जो भेद प्रलयमें प्रधानसे भिन्न रहते हैं वे प्रधानके काय 


सिद्ध नहीं होंगे, इत्यादि दोष भो हैं। ये दोष दोनों पक्षोंमें समान हैं, इनके स्वीकार किये विना उक्त 
व्यवस्था उपपञ्न नहीं होगी ।!१०॥ 


२५६ प्रह्मस त्र-शाइरभाष्य | अ० ९ पा० १ 


पद्यन्ते केचिन्नेति चेत-ये नापद्यन्ते तेषां -प्रधानकारयंत्वं न प्राप्नोतीत्येवमेत दोषाः 
साधारणत्वान्नान्यतरस्मिन्पक्षे चोदयितव्या भवन्तीत्यदोषतामेवेषां द्रढयति, अवश्या- 
श्रयितन्यत्वात्‌ ॥१०॥ 

तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमे वमिति चेदेवमप्यविमोक्षप्रसङ्ग: ॥ १ १॥ 

पदच्छेद्‌-तर्काप्रष्ठानात्‌ , अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌ , इति, चेत्‌, एवम्‌, अपि, अविमोक्ष प्रसंग: । 

सूञार्थ--(तर्काप्रतिष्ठानादपि) केवल तककी प्रतिष्ठा न होनेसे ब्रह्ममें वेदान्तवाक्य समन्वयका 
कोई विरोध नहीं है, किसी तकके अप्रतिष्ठित होनेपर भी ( अन्यथा ) अन्य प्रकारसे अर्थात्‌ प्रतिष्ठित 
तकंसे ( अनुमेयम्‌ ) वेदान्त समन्वय विरोधका अनुमान करना चाहिए, ( इति चेत्‌ ) ऐसा कहो, तो 
( एवमपि ) कुछ तर्कोके प्रतिष्ठित होनेपर मी ( अविमोक्ष प्रसद्ध: ) प्रकृतविषयमें तक अप्रतिष्ठितत्व 
दोषसे मुक्त नहीं हो सकता । अथवा कपिल, कणादादिके परस्पर विरुद्ध तर्कोसे तत्त्वनिणंय ही नहीं 
हो सकता, इससे संसारसे कमी मोक्ष नहीं हो सकेगा । 

# इतश्च नागमगम्येऽथं केचलेन तकण प्रत्यवस्थातव्यम्‌। यस्मान्निरागमाः 
पुरुषोत्प्रक्षामा्रनिबन्धनास्त्का अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निरङ्कशत्वात्‌। तथा 
हि केश्चिदभियुक्तेयत्नेनोत्प्रे्तितार्तका अभियुक्ततरेरन्येराभास्यमाना टदद्यन्ते । 
तेरप्युत्प्रेक्षिताः सन्तस्ततोऽन्येराभास्यन्त इति न प्रतिष्ठितत्वं तर्काणां शक्य- 
माश्रयितुम्‌ , पुरुषमतिवैरूप्यात्‌। अथ कस्यचिल्मसिद्धमाहात्म्यस्य कपिळस्य चान्यस्य 
बा संमतस्तकः प्रतिष्ठित इत्याश्रीयेत, णवमभप्यप्रतिष्ठितत्वमेब,  प्रसिद्धमाहात्म्यानु- 
मतानामापि ती्थकराणां कपिलकणभुकप्रशरतीनां परस्परविप्रतिपत्तिदर्शानात्‌ । अथो- 
च्येतान्यथा वयमनुमास्यामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति। नहि प्रतिष्ठितस्तक 
एच नास्तीति शक्यते वक्तम्‌। एतदपि हि तर्काणामप्रतिष्ठितत्वं तकणेव' प्रति- 
छाप्यते, केषांचित्तर्काणामप्रतिष्ठितत्वदर्रानेनान्येषामपि तज्जातीयकानां तर्काणाम- 


अविमागको प्राप्त नहीं होते वे प्रधानके कायं नहीं “होंगे । इस प्रकार ये दोष दोनों पक्षोंमें साधारण 
होनेसे एक पक्षमें आक्षेपके योग्य नहीं हो सकते, यह बात तो इन दोषोंको अदोषताको दृढ करती है, 
क्योंकि ये दोष अवश्य स्वीकार करने योग्य हैं ॥ १० ॥ 

और इस हेतुसे मी आगम गम्य अर्थमें वेद निरपेक्ष तकसे विरोध करना उचित नहीं है, 


क्योंकि आगम निरपेक्ष और केवळ पुरुष कल्पना मुलक तक प्रतिष्ठित नहीं होते, कारण कि कल्पना 
निरंकुश होती है । जसे कुछ विद्वानोंसे यत्न पूवंक कल्पित तकं अन्य विशेष विद्वानों द्वारा आमास-से 


दिखाये जाते हैं, उनसे भी कल्पित हुए तकं उनसे अन्य विशिष्ट विद्वानोंद्वारा आभास-से किये जाते 

हैं, इस कारण तर्कोकी प्रतिष्ठा कदापि ग्रहण नहीं की जा सकती, क्योंकि पुरुषोंकी बुद्धि विलक्षण है । 

यदि ऐसा स्वीकार करो कि किसी प्रसिद्ध माहात्म्यवाले कपिल अथवा किसी अन्य सम्मत तक प्रतिष्ठित 

हो तो वह मी पूर्वोक्त दोषसे अप्रतिष्ठित ही है । कारण कि जिनका माहात्म्य प्रसिद्ध समझा गया है 

ऐसे शास्त्र प्रणेता कपिल, कणाद आदिमें मी परस्पर विरोध देखनेमें आता है । यदि ऐसा कहा जाय, 

' जैसे अप्रतिष्ठा दोष न आवे इस प्रकार दूसरी रीतिसे हम अनुमान करेंगे । प्रतिष्ठित तक ही नहीं है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता, यह तर्कोका अप्रतिष्ठितत्व भी तकसे ही प्रतिष्ठापित किया जाता है । कुछ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
% वेद निरपेक्ष तकमें अप्रतिष्ठारूप दोषकी संभावना होनेसे निर्दोष वेदान्त-समन्वयका बाध 
नहीं हो सकता । यदि कपिलके माहात्म्यको सुनकर उनके तकसे सिद्ध प्रधानवादको माना जाय, तो 


कणाद आदिके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध परमाणुवाद आदिको क्यों न माना जाय? 
इसलिए परस्पर विरुद्ध होनेसे तक अप्रतिष्ठित ही है । 


अधि० ३ सू» ११ |] भाषानुवाद- सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३५७ 


प्रतिष्टितत्वकल्पनात्‌। सर्वतर्काप्रतिष्ठायां च लोकव्यवहारोच्छेदप्रसङ्ग:। अतीतवर्तमाना- 
ऽवसाम्येन हना गते 5प्य ध्वनि सुखदुःखप्राप्तिपरिहाराय प्रवर्तमानो लोको दश्यते । श्रत्य- 
थैविप्रतिपत्तो चार्थाभासनिराकरणेन सम्यगथेनिर्धारणं तर्कणेव वाक्यवृत्तिनिरुपणरूपेण 
क्रियते। मनुरपि चेवं मन्यते प्रत्यक्षमनुमानं च शास्रं च विविधागमम्‌। त्रयं सुविदितं कार्य धर्म- 
शुद्धिममीप्सता॥' इति । 'आष धर्मोपदेशं च वेदशाखाविरोधिना । यस्तकणानुसं धत्ते स धसं वेद्‌ नेतरः । 

(१२।१०५,१०६)-इति च ब्रवन्‌ । % अयमेव तकस्यालङ्रारो यदप्रतिष्ठितत्वं नाम । एवं 
हि सावद्यतर्कपरित्यागेन निरवद्यस्तर्कः प्रतिपत्तव्यो भवति। नहि पूर्वजों मूढ आसी दित्या- 
त्मनापि मूढेन भवितव्यमिति किचिदस्ति प्रमाणम्‌। तस्मान्न तर्काप्रतिष्टानं दोष इति चेत्‌- 
एवप्रप्यविमोक्षप्रसङ्ग । यद्यपि कचिद्विषये तर्कस्य प्रतिष्ठितत्वमुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते 
तावद्विषये प्रसज्यत पचाप्रतिष्ठितत्वदोषाद निर्माक्षस्तकस्य, न हीदमतिगम्भीरं भावयाथा- 
म्यं मु क्तिनिवन्धनमागममन्तरेणोव्ेक्षितुमपि शक्यम्‌। रूपाद्यमावाद्धि नायमथः प्रत्यक्ष- 
गोचरः, लिङ्गाद्यभावाञ्च नानुमानादीनामिति चावोचाम। अपि च सम्यगज्ञानान्मोक्ष इति 
सवषां मोक्षवादिनामभ्युपगमः । तञ्चसम्यर्ज्ञानमेक रूपम्‌, वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एकरूपेण हाव- 
स्थितो योऽथः स परमार्थः | कोके तद्विषयं ज्ञानं सम्यर्ज्ञान मित्युच्यते -यथाञ्चिरुष्ण इति । 


तर्कोमें अप्रतिष्ठितत्वके दशंनसे उसके समान जातीय अन्य तर्कोमे मी अप्रतिष्ठित ह नेकी कल्पना की 
जाती है और सब तकोंके अप्रतिष्ठित होनेपर तो लोकव्यवहारका उच्छद प्रसङ्ग हो जायगा, क्योंकि भूत 
और वतमान विषयके साइश्यसे भविष्यत्‌ विषयपें भी सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके लिए प्रवृत्त होते 
हुए लोग देखे जते हैं । श्र॒त्यर्थमें विरोध हो, तो अर्थामासका निराकरण पूवक यथार्थं अर्थका निर्णय 
वाबथवृत्ति निरूपणरूप तकसे किया जाता है । पप्रव्यक्षमनुमानं च०' ( धमकी शुद्धि-धमंका अधर्मसे भेद 
जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको प्रत्यक्ष, अनुमान (तक) और विविध वेदानुकूल शास्त्र, इन तीनों द्वारा 
धर्मको जानना चाहिए) और 'आष०' (ऋषि प्रणीत धर्मोपदेशका वेद ओर शास्त्र अविरुद्ध तकवे जो 
अनुसंधान करता है वह धर्मको जानता है दूसरा नहीं) ऐसा कहते हुए मनु भो इस प्रकारके कुछ तर्कोको 
मानते हैं। अप्रतिष्टित होना ही तो तकंका अलङ्कार है । इस प्रकार दोष युक्त तकका परित्याग कर दोष 
रहित तक स्वीकार करने योग्य है । पूर्वज मुढ था, इससे अपनेको भो मुढ होना चाहिए, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । इसलिये यदि ऐसा कहो कि तककी अप्रतिष्ठा दोष नहीं है, तो ऐसा माननेपर भी तक 
दोष मुक्त नहीं हो सकता, यद्यपि किसी एक विषयमें तककी प्रतिष्ठा उपलक्षित होती है, तो मी प्रकृत 
विषयमें अप्रतिष्ठितत्व दोषसे तकमें अविमोक्ष. ( मुक्त न होना ) दोष तो प्रसक्त ही है । इस अति- 
गम्मीर ( वेद भिन्न अमाणागम्य ) मुक्तिके हेतु जगत्‌के कारण ब्रह्मके अद्वितीयत्वका निश्चय झास्त्रके 
विना केवल कहपनासे नहीं हो सकता, क्योंकि रूपादि रहित होनेसे यह पदार्थ प्रत्यक्ष प्रमाणका 
विषय नहीं है और लिङ्ग आदिके अमाव होनेसे अनुमान आदिका विषय नहीं है, ऐसा हम कह 
चुके हैं। और सब मोक्ष वादियोंका यह सिद्धान्त है कि सम्यरज्ञानसे ही मोक्ष होता है। और 


वह सम्यग्ज्ञान एकरूप है, क्योंकि वस्तुके अधीन हे । सदा एकरूपसे रहनेवालाजो पदार्थ वह 
यथाथ है । लोकमें तत्‌ विषयक ज्ञान सम्यर्ज्ञान है ऐसा कहा जाता है, जसे अग्नि उष्ण है । मोक्षके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि सब तकोको प्रतिष्ठा हो जाय तो पूवपक्ष ही सिद्ध नही होगा, और पूवपक्षके तकके 


समान सिद्धान्त तककी भी प्रतिष्ठा सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि अखिर वह मो तो तक है। इसलिये 


तकके लिए अप्रतिष्ठा दोष नहीं है । सिद्वान्ती -ऐसा मानने पर भी तक दोष मुक्त नहीं हो सकता 
कारणकि हमें सवदा तकको दोष युक्त कहनेका व्यसन नहीं है, किन्तु ब्रह्मका उपादानकारण 
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तत्रैवं सति सम्यरज्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरनुपपन्ना । » तकज्ञानानां त्वन्योन्यविरो घा- 
त्प्रसिद्धा विप्रतिपत्तिः । यद्धि केनचित्ताकिकेणेदमेव सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
व्युत्थाप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं लोके, कथमेकरूपान- 
वस्थितविषयं तर्कश्रभवं सम्यग्ज्ञाने भवेत्‌ ? नच प्रधानवादी तर्कविदा मुत्तम इति सर्वैस्ता- 
किंकेः-परिगरहीतो येन तदीयं मतं सम्यग्क्ञानमिति प्रतिपद्येमहि । नच शक्यन्तेऽतीतानांग- 
तचर्तमानास्ताकिंका एकस्मिन्देशे काले च समाहतु येन तन्मतिरेकरूपेकार्थविषया 
सम्यडव्रतिरि ति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिहेतुत्वेच सति व्यवस्थितार्थं 
विषयस्वोपपत्तेः, तज्ञनितस्य ज्ञानस्य सम्यक्त्वमतोतानांगतवतंमानेः सर्वैरपि तार्किकेर- 
पह्लोतुमशक्यम्‌। अतः सिद्धमस्यैवौपनिषदस्य ज्ञानस्य सम्यग्ज्ञानत्वम्‌ । अतोऽन्यत्र 
सम्यऱ्ज्ञानत्वानुपपत्तः संसाराविमोक्ष एव प्रसज्येत । अत आगमवशेनागमाचुसारित- 
कंवशेन च चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिश्चेति स्थितम्‌ ॥ ११ ॥ 
( ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
एतेन शिष्ापरिग्रहा अपि व्याख्याता; ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद- एतेन, रिष्टाणरिग्रहाः, अपि, व्याख्याता; । 

सूत्रार्थ--( एतेन ) देवल आदि शिश्टोंसे किसी अंशमें गृहीत प्रधान कारणवादके निराकरणसे 
(शिष्टापरिग्रहा अपि) शिष्टोंसे किसी भी अंशमें अपरिगृहीत अणु आदि कारणवाद मी (व्याख्याताः) 
निराकृत हुए समझने चाहिए । 


साधन सम्यऱ्ज्ञानके एक होनेपर यथार्थ ज्ञानके विषयमें पुरुषोंकी विप्रतिपत्ति-विरोध अनुपपन्न टै । 
. तक ज्ञानोंमें तो परस्पर विरोध होनेसे विप्रतिपत्ति प्रसिद्ध है । और यह भी लोकमें प्रसिद्ध है कि किसी 
एक ताकिकद्वारा तकसे यह सम्य्ज्ञान है, ऐसा प्रतिपादित है, उसका अन्पद्वारा खण्डन किया 
जाता है । और दूसरे ताकिकद्वारा तकंधे स्थापित सम्यग्ज्ञान भो उससे अन्य तार्किक द्वारा खण्डन 
किया जाता है। एकरूपसे अनवस्थित विषयक तकसे उतपन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान कसे हो. सकता हे? 
प्रधानवादी सांख्य तक वेत्ताओंमें उत्तम हे ऐता सब तािकोंने स्वीकार तो नहीं किया है जिससे हम 
उसके मतको सम्यग्ज्ञान मान सकें । अतीत-भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान ताकिक एक देश और एक 
कालमें एकत्रित नहीं किये जा सकते, जिससे कि उनकी मति एकरूप और एकार्थ विषयक होकर 
सम्यग्ज्ञान हो। वेद तो नित्य और ज्ञानकी उत्पत्तिका हेतु होनेसे व्यवस्थित अर्थ विषयक हो 
सकता है । उससे उत्पन्न ज्ञानके यथ।्थत्वका भूत, मविष्यत्‌ और वतमानके समी ताकिकों द्वारा निषेव 
नहीं किया जा सकता, अतः यह सिद्ध हुआ कि उपनिषद्गम्यज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है। इसलिए उससे 
भिन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता, अत: उससे संसारसे मुक्ति नहीं हो सकेगी। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि आगमके बलसे और आगम अनुकूल तकके बलसे चेतन ब्रह्म जगतुका निमित्तकारण और 


उपादानकारण है ॥ ११ ॥ 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं है, जड़ प्रधान जगेतूका कारण है, ऐसा तक अप्रतिष्ठित ओर दोष युक्त है । जगतका कारण भूत 
ब्रह्म तो वेदसे भिन्न प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय ही नहीं हे, अतः वहाँ तकका अवकाश ही नहीं है । 


'यव्नेनानुमितोऽप्यथः कुशलैरनुमातृमिः । अभनियुक्ततरेरन्येरन्यथैवोपपाद्यते ॥' ( मामती ) 
(अनुमान करनेवाले कुशल पुरुषोंसे यत्नपूवेक जो अथ अनुमान द्वारा सिद्ध किया गया है, उसे भी 
अन्य अधिक बुद्धिवाले अन्यथा कर देते हैं) इसलिए तकसे उत्पन्न ज्ञान परस्पर विरुद्ध होनेसे 
सम्थस्ज्ञान नहीं हो सकता. । यथाथंज्चानमें तो कोई विरोध 'नहीं होता, कारण कि वह यथाथ वस्तु 
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$ वेदिकस्य दर्दानस्य प्रत्यासन्नत्वादगुरुतरतर्कबलोपेतत्वाद्वे दानुसारिभिश्र कश्चि 
च्छिष्टः केनचिट दोन परिगहीतत्वात्प्रधानकारणवादं तावद्वयपाश्रित्य यस्तकनिमित्त 
आक्षेपो वेदान्तवाक्‍्येषूद्वावितः स परिहृतः। इदानीमण्वादिवादव्यापाश्रयेणापि केश्चिन्म- 
न्दमतिभिवदान्तवाक्येषु पुनस्तर्कनिमित्त आक्षेप आशङ्कयोत, इत्यतः प्रधानमलनिबहंण- 
न्यायेनातिदिशति | परिगृह्यन्त इति परिग्रहाः, न परिग्रहा अपरिग्रहाः, रिष्टानामपरिग्रहाः 
रिष्टापरिग्रहाः एतेन प्रकृतेन प्रधानकारणवादनिराकरणकारणेन शिपेम॑ नुव्यासप्रभ्ृतिभिः 
केनचिदंशेनापरिशुहीता येऽण्वादिकारणवादास्तेऽपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराकृता 


वेदिक दर्शनके निकटवर्ती होने, अनेक प्रबळ तर्कोसे युक्त होने और वेदके अनुसारी कुछ 
शिष्टोद्वारा किसी एक अंशसे परिगृहीत होनेके कारण प्रधानकारणवादका आश्रयकर जो तक निमित्त 
आक्षेप वेदान्तवावयोंपर किया गया था, उसका तो परिहार किया गया है । अब अणु आदि वादका 
आश्रयकर कुछ मन्दमति वेदान्तवाक्योंपर पुनः तक निमित्तक आक्षेपकी आशङ्का करते हैं, अतः 
प्रधानमल्लनिबहगन्यायसे अतिदेश करते हैं जिनका अच्छी तरह ग्रहण किया जाय वे परिग्रह 
कहलाते हैं, जो परिग्रह नहीं वे अपरिग्रह कहे जाते हैं, जिनका शिष्टोंसे परिग्रहण नहीं होता वे शिष्टा- 
परिग्रह हैं । शिष्ट-मनु, व्यास आदिने किसी एक अंशमें मी जो अणु आदि कारणवाद स्वीकृत 

सत्यानन्दी-दीपिका 
विषयक होता है । अतः यह सिद्ध हुआ कि सांख्यद्वारा केवल तकसे सिद्ध प्रधान जगतका उपादान 
कारण नहीं है, किन्तु चेतन ब्रह्म ही जगतका निमित्त और उपादान कारण है । पुवंपक्षमें समन्वयकी 
थसिद्धि है, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है॥ ११ ॥ 

# वेदान्तवादके समान प्रधानवाद भी सत्कार्यवाद है और उसमें आत्माको असङ्ग और 
चैतन्य माना गया है, कार्यकारणका अभेद है, इत्यादि कुछ अंशोंमें प्रधानवाद वेदान्तवादके निकट- 
वर्ती है । देवल आदि कुछ रिष्ट पुरुषोंने कुछ अंशोंमें उसे स्वीकार भी किया हे । यहाँ वादका अथं 
स्वामिमत कथन है । सत्कायवाद और असत्कयवाद भेदसे यह वाद दो प्रकारका है, परिणामवाद 
शोर विवतंवाद भेदसे सत्कायंवाद भी दो प्रकारका है । सांख्योंका परिणामवाद है, “ताच्विकोऽन्यथा- 
भावः परिणामः’ ( वास्तविक अन्यथामाव परिणाम है ) उनके मतमें कारण ही कायरूपमें परिणत 
होता है, इससे कायं और कारण अभिन्न हैं और सत्‌ हैं। जसे दूध दहीरूपमें परिणत होता है । 
कायकी नामरूपसे अनमिव्यक्ति कारण है और साघधनोंद्रारा नाम-रूपसे अभिव्यक्ति काय है । अत 
काय कारणसे भिन्न नहीं है। ब्रह्मवादी वेदान्तमतमें विवतवाद हे । उनके मतमें कारण ही काय- 
रूपमे भासता है, अत: कारण सत्‌ है और कायं कल्पित-मिथ्या है। नैयायिक और मध्वोंका 
असत्कायवाद है उसे आरम्मवाद भी कहा जाता है । उनके मतमें उत्पत्तिके पूव काय नहीं है 
सांधनोंद्वारा उत्पन्न किया जाता है । जेसे मुक्तिकार्मे पहलेसे घटका अमाव है। फुम्हारने दण्ड आदि 
साधनोंसे उसे उत्पन्न किया । इसलिए उनके मतमें काय कारणसे भिन्न है। इसीप्रकार योगाचारके 
मतमें क्षणिक विज्ञानवाद, माघ्यमिकके मतमें शून्यवाद और अहंतोंका स्याद्वाद इत्यादि भी समझने 
चाहिए । परमाणु, स्वमाव, शून्यवाद आदि निमुंल होनेके कारण दुबल हैं, अतः उनका पृथक्‌ 
कथन न कर केवल अतिदेश किया गया है । जितने कारणवाद हैं उन सबको प्रधानवादने अपने 
तक आदि बलसे परास्तकर उनमें अपनी प्रधानता प्रा की है, इसलिए वेदान्तने उन सबमेंसे. प्रधान 


कारणवादके निराकरणमें अधिक प्रयत्न किया है । प्रधानवादके निराकरणसे शेष सब कारणवादोंका 
निराकरण समझना चाहिए । 


विभु होनेसे ब्रह्म द्रव्यका उपादानकारण नहीं है, और परम महत्परिमाण, सवं संयोगित्व- 
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द्रष्टव्याः, तुस्यस्वान्मिराकरणकारणस्य, नात्र पुनराइाङ्कितव्य किचिद्स्ति । तुल्यमत्रापि 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानचमाहात्वं, तकस्याप्रति्टितत्वम्‌, अन्यथानुमानेऽ- 
प्यविमोक्षः, आगमविरोधश्रेत्येबंजातीयक॑ निराकरणकारणम्‌ ॥ १२ ॥ 


( ५ भोक्त्रापच्यधिकरणम्‌ रू० १३) 


भोक्त्रापत्तेरविभागश्च त्स्याज्लोकबत्‌ ॥ १३ ॥ 
पद्च्छेइ--मोक्त्रापत्तेः, अविमागः, चेत्‌, स्यात्‌, लोकवत्‌ । ` 

सृत्राथे- ( मोकत्रापत्तेः ) अद्वितीय ब्रह्म यदि जगतका उपादान हो, तो सब पदार्थ ब्रह्मसे . 
अभिन्न होनेके कारण भोग्य पदाथ मोक्ता हो जायेगे, इससे ( अविमागः ) प्रत्यक्ष सिद्ध मोक्ता, भोग्य 
आदि विभाग ही न रहेगा, ( चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( लोकवत्‌ ) जसे व्यवहारमें घट आदि कायं 
यद्यपि मृत्तिकासे अभिन्न हैं, तो भी परस्पर भिन्न हैं, ( स्यात्‌ ) वसे कारणसे अमिन्न होनेपर भी 
मोक्ता, भोग्य आदि प्रपच्चका परस्पर विभाग रहेगा । 

# अन्यथा पुनर्नेझकारणवादरस्तर्कबलेनेवाक्षिप्यते । यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण विषयापहारेऽन्यपरा भवितुमर्हति, यथ्या मन्त्राथंवादो ।' 
तकोऽपि स्वविषयादन्यत्राप्रतिष्ठितः स्यात्‌, यथा घर्माधमंयोः। किमतो यद्येवम्‌ ? अत 
इदमयुक्तं यत्प्रमाणान्तरप्रसिद्वार्थवाघनं श्रतेः । कथं पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्धोऽथः श्र॒त्या 
बाध्यत इति ? अन्नोच्यते--प्रसिद्धो ह्ययं भोक्तृभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः शारीरः, 
भोग्याः शब्दादयो विषया इति । यथा भोक्ता देवदत्तो मोज्य ओदन इति । तस्य च विभाग- 


~ द एनकन्य-स्ानर 


नहीं किए हैं, वे कारणवाद मी इस प्रकृत प्रधान कारणवादके निराकरण कारणसे प्रतिबिद्धरूपसे 
व्याख्यात-निराकृत समझने चाहिए । निराकरणका कारण समान होनेसे यहाँ वेदान्त समन्वयपर 
पुनः कुछ मी आशङ्ितव्य नहीं है । यहाँ वंशेषिक आदि मतमें भी परम गम्मीर जगत्कारणका तर्का- 


गम्यत्व, तर्काप्रतिष्ठितत्व अन्यथा-दूसरी रीतिसे अनुमान करनेपर मी मोक्षाभाव और आगमविरोध 
इसप्रकारका निराकरण कारण समान हे ॥ १२॥ 


पुनः अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादपर तकके बलसे ही आक्षेप किया जाता है, यद्यपि श्रुति 
अपने विषयमें प्रमाण है, तो मी अन्य प्रमाणसे विषयका बाध होनेपर उसका अन्य विषयक ( गौण 
विषयक ) होना युक्त है, जसे मन्त्र और अथवाद अन्य विषयक होते हें । तक भी स्वविषयसे अन्यत्र 
अप्रतिष्ठित होता है जसे धमं और अधममें । यदि ऐसा हो, तो इससे क्या ? इससे यह अयुक्त है कि 
अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अर्थका श्रतिसे बाध हो । पुनः यह कंसे कहते हो कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध 
अर्थका श्रतिसे बाध किया जाता है । इस विषयपर कहते हैं--लोकमें यह मोक्तु, मोग्य विभाग प्रसिद्ध 
है, भोक्ता चेतन जीवात्मा है और भोग्य शब्द आदि विषय हैं, जेसे देवदत्त भोक्ता है और ओदन 
( मात ) भोज्य है । यदि मोक्ता मोग्यमावको प्राप्त हो ओर भोग्य भोक्तृमावको प्राप्त हो, तो उस 
विभागका अमाव प्रसक्त होगा । इन दोनोंका परम कारण ब्रह्मासे अनन्यत्व होनेके कारण परस्परमें 

सात्यानन्दी-दीपिका 

विभुत्व निगुण ब्रह्मामें नहीं है, इत्यादि आक्षेप श्रतिसे बाधित हैं। और अण आदि कारणवादोंके 


निराकरणमें वही कारण है जो प्रधान कारणवादके निराकरणमें है । इसलिए तंकसे वेदान्तसमन्वयका 
बाध नहीं हो सकता है ॥ १२॥ 


# ब्रत्मको जगतका उपादानकारण प्रतिपादक श्रति ब्रह्माके साथ जगतका अभेंद कहती है 
परन्तु वह प्रत्यक्षादि प्रमाणों और .तकसे बाधित है, क्योंकि उनमें ब्रह्म और जगतका कार्यकारणभाव 
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स्याभाघः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापद्येत, भोग्यं वा भोक्ठभावमापद्येत । तयो- 
श्वेतरेतरभावापत्तिः परमकारणाद्‌प्रह्मणो ऽनन्यत्वात्प्रसज्येत) न चास्य प्रसिद्धस्य 
विभागस्य बाधनं युक्तम्‌। यथा त्वद्यत्वे भोकतभोग्ययोविभागो दृष्टस्तथातीतानागतयो- 
रपि कल्पयितव्यः। तस्मात्रसिद्धस्यास्य भोकतृभोग्यविभागस्याभावप्रसङ्गादयुक्तमिदं 
्रह्कारणतावधारणमिति ॐ चेत्कञ्चि्योदयेत्तं प्रति त्रयात्‌-स्यालोकवदिति। उपपद्यत 
एवायमस्मत्पक्षेऽपि विभागः, एवं लोके दृष्टत्वात्‌ । तथा हि-समुद्रादुदकात्मनोऽनन्य- 
त्वेऽपि तद्विकाराणां फेनचीचीतरङ्गबुद्बुदादीनामितरेतरविभाग इतरेतरसंइलेषादि शक्ष- 
णश्च व्यवहार उपलभ्यते । नच समुद्रादुदकात्मनोऽनन्यत्वेऽपि तद्विकाराणां फेनतरङ्गा- 
दीनामितरेतरभावापत्तिमंवति । न च तेषामितरेतरभावानापत्तावपि समुद्रात्मनो ऽन्यत्वं 
भवति । एवमिहापि न च भोक्तृभोग्ययोरितरेतरभावापत्तिः, नच परस्मादूत्रझणोऽ न्य- 
त्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो विकारः, 'तत्सष्टा तदेवानुप्राविशत्‌’ ( तै० २६ ) 
इति स्रष्टरेवाविक्रतस्य कार्यानुप्रवेशेन भोक्त॒त्वश्रवणात्‌ , तथापि कार्यमनुप्रविष्टस्या- 
स्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव घटाद्युपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्त्रह्मणो- 
ऽनन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोकत्भोग्यलक्षणो विभागः समुद्रतरङ्गादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ॥१२॥ 


अभेद हो जायगा । इस लोक प्रसिद्ध विमागका [ श्रृतिसे ] बाध होना युक्त नहीं है । जैसे वत॑मानमें 
भोवतृ-मोग्य विभाग प्रत्यक्ष सिद्ध है, वसे भूत और मविष्यत्में मो उसकी कल्पना करनी चाहिए । इस- 
लिए इस प्रसिद्ध मोकतृ भोग्य विमागके अभावका प्रसंग होनेसे यह ब्रह्मकारणत्व निश्‍चय अयुक्त है । 
सिद्धान्ती--ऐसी यदि कोई शङ्का करे, तो उसके प्रति ऐसा कहना चाहिए---लोकके समान 
विभाग होगा । हमारे पक्षमें मी यह विभाग उपपन्न होता ही है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखनेमें आता 
है । जसे कि उदकरूप समुद्रसे फेन, वीची ( बड़ी तरंग ), तरंग ओर बुलबुले आदि उसके विकार 
अनन्य होनेपर भी उनका परस्पर विभाग और परस्पर संइलेश आदि रूप व्यवहार उपलब्ध होता है । 
और उदकरूप समुद्रसे अनन्य होनेपर भी उसके विकार फेन तरङ्ग आदिकी अन्योन्यात्मकता नहीं 
होती ओर उनकी अमन्योन्यात्मकता.न होनेपर भी वे समुद्रस्वरूपसे अन्य नहीं होते। वसे यहाँ मी 
भोक्ता और मोग्यकी अन्योन्यमावापत्ति नहीं होगी ओर न उनका परब्रह्मासे भेद होगा । यद्यपि भोक्ता 
ब्रह्मका विकार नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्टा' ( उसकी रचनाकर उसमें ही अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार 
कायमें अनुप्रवेशट्ठारा अविकृत स्रष्टामें ही भोवतृत्वका श्रवण है, तो भी घट आदि उपाधि निमित्तक 


आकाशके समान कायंमें अनुप्रवि्टका उपाधिकृत विभाग है । इससे ऐसा कहा गया है कि परम कारण 
ब्रह्मसे अनन्य होनेपर मी मोक्तृ-भोग्यरूप. विभाग समुद्रतरङ्ग .न्यायसे उपपन्न होता है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका नही 
सिद्ध नहीं होता, इसलिए बाधक प्रमाणके विद्यमान होनेपर अभेद बोधक श्रुति मुख्य नहीं किन्तु गोण 


है । जैसे आदित्यो यूपः? यह श्रुतिवाक्य आदित्यका यूपके साथ अभेद बोधित करता है, परन्तु यह 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे बाधित है, अतः वहाँ मीमांसकोंने आदित्य शब्दको आदित्य सरृशमें लक्षणाकर 
गोणवृत्तिसे “आदित्य: सदो यूपः’ ऐसा व्याख्यान किया है । जैसे धमं, अधम आदि अज्ञात तत्त्वोंमें 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण बाधित हँ, वेसे प्रत्यक्ष आदि प्रेमाणोसे. प्रसिद्ध भेदसे श्रृति-प्रतिपादित अभेद 
कारणवाद मी बाधित है, इससे ब्रह्म जगतका कारण हो यह कथन अयुक्त है । इस प्रकार तकसे 
अद्देत समन्वयका बाध होना युक्त है । | 
$ जैसे महाकाशमे घट, मठ आदि उपाधिकृत घटाकाश, मठाकाश आदि कल्पित भेद व्यवहार 
होता है । वसे ब्रह्मामें मी अविद्या उपाधिकृत मोक्ता ओर भोग्य आदि कल्पित भेद व्यवहार होता है। 
अतः द तप्रमाणका अद्द तसमन्वयसे विरोध नहीं है ॥ १३ ॥ 
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( ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ सू० १४-२० ) 
तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादि*्यः ॥१४॥ 

पद्च्छेद्‌- तदनन्यत्वम्‌, आरम्भणशब्दादिभ्यः । 

सूत्राथ--( तदनन्यत्वम्‌ ) कायं जगत्‌की कारण ब्रह्मसे अनन्यता है, ( आम्मणशब्दादिम्यः ) 
क्योंकि 'वाचारम्मण विकारो' 'एंतदात्म्यमिदं सवम्‌' “ब्रह्मवेदं सवम्‌' इत्यादि श्रतिवाक्योंसे ऐसा ही 

अवगत होता हे । 

# अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिक भोक्तभोग्यलक्षण विभागं स्यालोकवदिति परि- 
हारोऽभिहितः, नत्वयं विभागः परमार्थतोऽस्ति, यस्मात्तयोः कार्यकारण योरनन्यत्वमव- 
गम्यते । कार्यमाकाशादिकं बहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्परमार्थंतोऽ- 
नन्यत्वं व्यतिरकेणाभावः कार्यस्यावगम्यते। . कुतः ? आरम्भणराब्दादिभ्यः। आरम्भण- 
शब्दस्तावदेकविज्ञानेन सविज्ञानं प्रतिज्ञाय दृष्टान्तापक्षायामुच्यते-'यथा सोम्येकन मृत्पिण्डेन 
सव सन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं शृत्तिकेत्येव सत्यम्‌’ (छा० ६।१।४) इति । एत- 
दुष्त भवति-एकेन मृत्पिण्डेन परमाथतो सदात्मना विज्ञातेन सव मृन्मयं घटशरावोदञ्चः 
नादिकं सदात्म कत्वाविशेषाद्विज्ञातं भवेत्‌ । यतो वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌-वाचेव 
फेवलमस्तीत्यार भ्यते--विकारो घटः शराव उदञ्चनं चेति। न तु वस्तुवृत्तेन विकारो नाम 


यह व्यावहारिक मोक्तू-मोग्यरूप विभाग स्वीकारकर “स्थाल्लोकवत्‌? इस सूत्रभागसे उसका 
परिहार कहा गया । परन्तु यह विभाग परमार्थतः नहीं है, जिससे वे कायकारण अनन्य अवगत होते 
हैं । आकाश आदि बहुत विस्तृत जगत्‌ कायं है और परब्रह्मा कारण है । उस कारणसे कायंके पृथक्त्वका 
अभाव ही वास्तवमें कारणके साथ कार्यका अनन्यत्व. अवगत होता है। किससे ? इससे कि आरम्मण 
शब्द आदि कहे हैं । एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर दृष्टान्तकी अपेक्षामें यथा सोम्येकेन ०? 
( हे सोम्य-श्वेतकेतु ! जैसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब मृत्तिकाके विकार ज्ञात हो जाते हैं कि विकार 
केवल वाणीके आश्रयभूत नाम मात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) इसप्रकार आरम्भण शब्द 
कहा गया हे । अभिप्राय यह है कि वास्तवमें मृत्तिकारूपसे ज्ञात एक मृत्तिकापिण्ड मृत्तिकामय घट, 
सिकोरा, डोल आदि समी पदाथ मृत्तिकात्मकरूप अविशेषसे विज्ञात होते हैं, क्योंकि वाचारम्मण 
विकार केवल नाम मात्र हैं। घट, सिकोरा और डोळ आदि विकार केवल वाणीसे 'हैं' ऐसे कहे जाते हैं, 
वस्तुवृत्तिसे तो विकार कुछ भी नहों हैं, नाममात्र यह सब अनृत-मिथ्या है, केवल मृत्तिका ही सत्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूर्वाधिकरणमें परिणामवादके आधारपर समाधान किया गया है और इस अधिकरणमें 
विवतेवादके आधारपर किया जाता है । इससे एकफल संगति है । परन्तु इसप्रकार दोनों अधि- 
करणोंकी संगतिमें विरोध होगा ? ऐसी बात नहीं है, क्योंकि--- 

विवतवादस्य च पूवभूमिवदान्तवादे परिणामवादः 
व्यवस्थितेऽस्मिन्परिणामवादे स्वयं समायाति विवतंवादः ॥ 

( वेदान्तमें विवतवादकी प्रथमावस्था परिणामवाद है, इस परिणामवादकी व्यवस्था हो जानेपर 
विवतंवाद स्वयं ही प्राप्त हो जाता है ) ऐसा संक्षेपशारीरकमें कहा गया है। इसलिए कोई विरोध 
नहीं है । तात्पय यह है कि प्रत्यक्ष आदिका लोकप्रसिद्ध प्रामाण्य स्वीकारकर स्थल बृद्धिवालोंकी 
शङ्का निवृत्तिके लिए परिणाम हृष्टान्त-समुद्रतरङ्गच्यायसे भेद ओर अभेद कहा गया है । अव प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोंको तत्त्वके प्रतिपादनमें असमथं कहकर केवळ व्यवहारमें ही उनकी स्थापना की जाती है 
अर्थात प्रत्यक्ष आदि प्रमाण केवल व्यवहारविषयक हुँ परमाथविषयक नहीं हैं। इसलिए. मिथ्या- 
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कश्चिद्स्ति। नामधेयमात्रं होतदनृतं मृत्तिकेत्येव सत्यमिति। एष ब्रह्मणो दृष्टान्त आम्नातः । 
तत्र श्रताद्वाचारम्भणणशब्दादाष्टान्तिके ऽपि ब्रह्मव्यतिरेकेण कार्यजातस्याभाव इति गम्यते 
पुनश्च तेजोबन्नानां त्रहमकायतामुकत्वा तेजोऽवन्नकार्याणां तेजोऽवन्नव्यतिरेणाभावं बीति 
अपागादग्नेरग्नित्वं वाचारम्मणं विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌’ (छा०६।४।१) इत्यादिना। 
आरम्भणशब्दादिभ्य इत्यादिदाब्दात्‌ 'ऐतदात्म्यमिदं सर्व तत्सत्यं ख आत्मा तत्वमसि’ ( छा० 
६।८।७), इदं-सवं यदयमात्मा’ (बृ० २।४।६), 'बह्मेवेदं सवम्‌? (मु० २।२।११ ), “आत्मैवेदं सम 
( छा० ७।२५।२ ), नेह नानास्ति किंचन? ( बृ० ४।४।१९ ) इत्येवमाद्यप्यात्मैकत्वप्रतिपादनपरं 
वचरनजातमुदाहतव्यम्‌ । न चान्यथेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्यते । तस्माद्यथा घटकर- 
काद्याकाशानां महाकाशानन्यत्वम्‌, यथा सृगतृष्णिकोदकादिनामूषरादिभ्योऽनन्यत्वम, 
दष्टनष्ट स्व रूपत्वात्स्वरूपेणानुपा ख्यत्वात्‌, - एवमस्य भोग्यभोक्त्रादिप्रप ञ्चजातस्य त्रह्मव्य- 
तिरेकेणाभाव इति द्रष्टव्यम्‌ । # नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृक्षो ऽनेकशाख एवमनेकशक्ति- 
प्रवृत्तियुक्त त्रह्म। अत एकत्वं नानात्वं चोभयमपि सत्यमेव । यथा वृक्ष इत्येकत्वं शाखा 
इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनेकत्वं फेनतरङ्गादात्मना नानात्वम्‌ । यथा च सृदात्म- 
है । यह ब्रह्मामें दृष्टान्त कहा गया है । यहाँ श्रृत वाचारम्मण शब्दसे दार्शान्तिकमें मी कारण ब्रह्मसे कायं 
समूह भिन्न नहीं है ऐसा ज्ञात होता हे । पुनः श्रुति तेज, जल और अन्नको ब्रह्मका कायं कहकर 
तेज, जल और अन्नके कार्योका तेज, जळ ओर अन्नसे भेदामाव 'अपागादग्नेरग्निव्वं०' ( इस प्रकार 
अग्निसे अग्नित्व निवृत्त हो गया, क्योंकि [ अग्निरूप | विकार वाणीसे कहनेके लिए नाममात्र है 
केवल तीन रूप हैं, इतना ही सत्य है ) इत्यादिसे कहती है। 'आरम्भणरब्दादिभ्यः' इसमें पठित 
'आदि' शब्दसे 'ऐतदात्म्य०' ( यह सब एतद्र्प ही है, वह सत्य है, वह आत्मा है ओर हे श्वेतकेतु ! 
वही तु है) इदं सर्व०' ( यह जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही है ) बरह्मेवेदं सवम? ( यह सब ब्रह्म 
ही है ) “आत्मेवेदं सवम्‌? (आत्मा ही यह सब है) 'नेह नानास्ति०? ( इस-ब्रह्मामें नाना कुछ मी नहीं 
है ) इत्यादि आत्मैकत्व प्रतिपादन परक वाक्य समुदाय भी उदाहरणरूपसे ग्रहण करना चाहिए । नहीं 
तो एक विज्ञानसे सर्वविज्ञान सम्पन्न नहीं होगा । इसलिए जैसे घटाकाश, करकाकाश आदि महाकाझ- 
से अनन्य हैं ओर जैसे मृगतृष्णा जल आदि उषर आदिसे अनन्य हैं, क्योंकि दृष्ट नष्ट स्वरूप वाले हैं 
अर्थात्‌ उनका स्वरूप दृष्टिगोचर होकर नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ अधिष्ठान ज्ञानसे बाधित हो जाता 
है और वह स्वरूप रहित है, धसे ही मोकतृ-मोग्य आदि प्रपञ्च समुह ब्रह्मसे भिन्न नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिए । परन्तु ब्रह्म तो अनेकात्मक है, जसे वृक्ष अनेक शाखा युक्त है, वसे ब्रह्म भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
वेत प्रमाणोंसे श्रौताथंका बाध नहीं हो सकता है । इसप्रकार अद्वत समन्वयके अविरोधके लिए द्वतको 


मिथ्या सिद्ध करते हैं । यहाँ अनन्यत्वशब्द अभेद परक नहीं है किन्तु भेद निषेध परक है अर्थात्‌ इस 
हश्यमान जगतूकी ब्रह्मसे पृथक्‌ सत्ता नहीं हे यही अनन्यत्वका तात्त्विक अथं है । “नेह नानास्ति किञ्चन? 
इत्यादि श्रति भी ब्रह्वामें नानात्व-भेदका निषेध करती है । 

अब भतृपश्चक आदि प्राचीन वेदान्ताचायोके अभिमत एकत्व नानात्ववादको दिखलाते हैं--- 
अनेकशक्ति और इससे होनेवाली अनेकप्रकारकी कार्यात्मकसृष्टिसे ब्रह्म युक्त है, इस विषयमें इन्द्रो 
मायामिः पुरुरूप इयते’ ( ब्रह्म मायारूप अनेक शक्तियोसे बहुत रूप हुआ ) यह श्वुतिवाक्य प्रमाण 
है । यदि अत्यन्त अभेद मानें तो कमंकाण्डादिके आश्रित लौकिक और वेदिक व्यवहार एवं ब्रह्म 
प्राप्तिके श्रवण, मनन आदि सब साधन बाधित हो जायेंगे । यदि ब्रह्मामें कायंरूपसे नानात्व मानें 
तो लौकिक और शास्त्रीय सब व्यवस्था ठीक हो जायगी, अतः भेद और अभेदको मानना युक्त है। 


३६४ भ्रह्मसूत्र-शा ड्रभाष्य [ अ० २ पा० १ 


नेकत्वं घटशरावाद्याव्मना नानात्वम्‌ । तत्रेकत्वांशेन ज्ञानान्मोक्षव्यवहारः सेत्स्यति, 
नानात्वांरोन तु कर्मकण्डाश्रयो लोल्किवेदिकव्यवहारो सेत्यत इति) एवंच 
सृदादिरष्टान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति। नेवं स्यांत्‌; “गत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इति प्रकृति- 
मात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌, वाचारम्भणदाब्देन च विकारजातस्यानुतत्वाभि- 
धानात्‌, दार्शन्तिकेऽपि 'ऐतदात्म्यमिदं सवं तत्सत्यम' इति च परमकारणस्य वेकस्य 
सत्यत्वावधारणात्‌ , 'स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो’ इति च शारीरस्य ब्रह्ममावोपदेशात्‌ । 
स्वयं प्रसिद्धह्येतच्छारीरस्य ब्रह्मात्मत्वसुपदिइ्यते, न यत्नान्तरप्रसाध्यम्‌। अतश्चेदं 
शास्त्रीयं ्रह्मात्मत्वमबगम्यमानं स्वाभाविकस्य शारीरात्मत्वस्य बाधक संपद्यते, रज्ज्वादि 
बुद्धय इव सर्पादिबुद्धीनाम्‌ । बाधिते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको 
व्यवहारो बाधितो भवति, यत्प्रसिद्वये नानात्वांशोऽपरो त्रह्मणः कह्प्येत। ॐ दर्शायति 
च--'यत्रत्वस्य सवंमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ परयेत्‌ ( ड ४॥५१५ ) इत्यादिना ब्रह्मात्मस्व- 


अनेक शक्ति प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकत्व और नानत्व दोनों सत्य ही हैं। जसे वृक्ष! इस रूपसे 
एक है और 'शाखा' रूपसे नाना है, जसे 'समुद्र' इस रूपसे एक है और फेन, तरङ्ग आदि रूपसे 
नाना है, और “मृत्तिका” इस रूपसे एक है और घट, शराव आदि रूपसे नाना है, [ वसे ही ब्रह्म 
भी कारणरूपसे एक है और भोक्तृ, भोग्य आदि प्रपङचरूपसे अनेक है ] दोमें से एकत्व अंशके ज्ञानमे 
मोक्ष व्यवहार सिद्ध होगा और नानात्व अंशके 'ज्ञानसे कमकाण्डके आश्रित लौकिक शौर वेदिक 
व्यवहार सिद्ध होंगे, इसी प्रकार मृत्तिका आदि दृष्टान्त भी अनुरूप होंगे ? परन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि 
“मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌' (केवल मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार दृष्टान्तमें प्रकृतिमात्रमें सत्यत्वका निश्‍चय 
किया गया है, और वाचारम्मणशब्दसे विकार समुदायमें अनृतत्वका अभिधान किया गया है। दार्टान्तिक- 
में मी “ ऐतदाःम्यमिदं सवम्‌' ( यह सब एतद्रत है वह सत्य है) एक परम कारणमें सत्यत्वका 
अवधारण किया गया हे और 'स आत्मा०' (हे श्वेतकेतु ! वह आत्मा है वह त है) इस प्रकार 
जीवात्माको ब्रह्ममावका उपदेश है । जीवात्माको यह स्वयं प्रसिद्ध ब्रह्मात्मत्वका उपदेश किया जाता है, 
न कि अन्य यत्त साध्य ब्रह्मात्मत्वका । इसलिए जसे रज्जु आदि बुद्धि कल्पित सपं आदि बुद्धिकी 
बाधक होती हैं, वसे यह शास्त्रीय अवगम्यमान ( अवगत हुआ ) ब्रह्मात्मत्व आविद्यक जीवात्मत्वका 
बाधक होता हे । जवात्मत्व बाधित होनेपर उसके आश्रित समस्त आविद्यक लौकिक, वेदिक व्यवहार 
जिनकी सिद्धिके लिए ब्रह्मामें एकत्वसे भिन्न नानात्वांदकी कल्पना करनी पड़े, बाधित हो जते हैं। 
ओर 'यन्न त्वस्य०' ( जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्वांनुके लिए सब आत्मा ही हो गया है उस अवस्थामें 


PR सत्यानन्दी-दीपिका हि | 
सिद्वान्ती--यह ठीक नहीं है, क्योंकि “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌? इस प्रकार श्रृतिमें अवधारणाथंक “एव! 


ओर 'आरम्भणशाब्द” 'सत्यत्घावधारणात्‌? इत्यादि हेतुओंसे विकारकी ब्रह्मासे पृथक्‌ सत्ताका निषेध 
किया जाता है । इसलिए परिणामवाद श्रुति बाह्य है । 


& “यन्न स्वस्य०' यह श्रुति ब्रह्मज्ञानीके लिए समस्त भेद व्यवहार, व्यवहारदशामें सत्य है ओर 
मोक्ष अवस्थामें निवृत्त हो जाता है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी कदापि निवृत्ति 
नहीं होती, ज्ञान किसी सत्य वस्तुकी निवृत्ति नहीं करता किन्तु उसमें मिथ्याज्ञानसे आरोपित और 
उसके ज्ञानको निवृत्त करता है । यदि जीवत्व सत्य होता, तो 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य जीवको ब्रह्म- 
मावका बोध (ज्ञान) नहीं कराते, परन्तु 'तखमसि' “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रृतिवाक्योंसे सिद्ध 
होता है कि जीवमाव कल्पित है और ब्रह्ममाव पारमार्थिक है । परन्तु तुम्हारे मतमें तो सम्थग्ज्ानसे मोक्ष 
मो सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि संसारका कारण मिथ्याज्ञान हो, तो उसकी निवृत्ति के लिए सम्यग्ज्ञानकी 
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दर्शिनं प्रति समस्तस्य क्रियाकारककललक्षणस्य व्यवहारस्याभ।वम्‌। न चायं व्यवहाराभा- 
वो5स्थाविशष नेबद्धो 5भिघीयत इति युक्त वक्तम्‌, 'तत्वमसि' इति प्रह्मात्मभावस्यानवस्था- 
विशेषनिवन्धनत्वात्‌। तस्कर रष्टान्तेन चान॒ताभिसंचस्य बन्धनं सद्यादिसंघस्थ च मोक्षं 
शयन्नकत्वमेदेक पारमाथिक दशयति (छा०६।१६) | मिथ्याज्ञानविजम्मितं च नानात्वम्‌। 
उभयसत्यताथां हि कथं व्यवहारगोचरो५पि जन्तुर न ताभिसंघ इत्युच्येत? “गत्योः स मत्यु 
माझोति य इह नानेव पश्यति' ( बृ० ४। 1१९) इति च भेददष्ट्रिमपवद्न्ने वेतद शयति । न चास्मि- 
न्दशने ज्ञानान्मोक्ष इत्युपपद्यते, सम्यग्ज्ञानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारण- 
त्वेनानभ्युपगमात्‌। उभयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपनुद्यत इत८ च्यते ? 
नन्वेकत्वेकान्ताभ्युपगमे नानात्वाभावाश्प्रत्यक्षादीनि लोकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरन्नि- 
विषयत्वात्‌, स्थाण्वादिष्विव पुरुषादिज्ञानानि | तथा विचिप्रतिषेथशासतरमपि भेदापेक्षत्वात्त- 
दभावे व्याहन्येत, मोक्षशास्रस्यापि शिष्य शासित्रादिभेदापक्षत्वात्तदभावे व्याघातः स्यात्‌। 
कथ चानतेन मोक्ष शास्त्रेण प्रतिपादि तस्यात्मेकत्वस्य सत्यत्वमुपपद्येतेति ? अत्रोच्यते-नेष 
दोषः, सवव्यवहाराणामेव प्राग्त्रह्मात्मताविज्ञानात्सत्यत्वोपपत्तः, स्वप्नव्यवहारस्येच प्रा- 
क्प्रबोधात्‌। यावद्धि न सत्यात्मे कत्वप्रतिपत्ति स्तावत्प्रमाणप्रमेयफ छलक्षणेषु विकारेष्वनृत- 
किस साधनसे किसे देखे ) इत्यादिसे ब्रह्मात्मत्वदर्शीके प्रति श्रति क्रिया, कारक और फलरूप समस्त 
व्यवहारका अभाव दिखलाती है । यह कथन युक्त नहीं है कि यह व्य्रवहारका अमाव किसी अवस्था 
विशेष ( मोक्ष ) के अधीन कहा गया है, क्योंकि 'तखमसि' इस प्रकार जीवका ब्रह्मात्ममाव किसी 
अवस्था विशेषके अधीन नहीं कहा गया है । किञ्च चोरके हष्टान्तसे मिथ्या वस्तुमें आग्रह करनेवालेका 
बन्धन और सत्याभिसन्धक्ा -मोक्ष दिखलाती हुई श्रति केवल एकत्व ही एक पारमाथिक और 
नानात्वको मिथ्याज्ञानसे कल्पित दिखलातो हे । यदि भेद और अभेद दोनों सत्य हों, तो भेद व्यवहार 
करनेवाला पुरुष अनृतामिसन्ध है यह कंसे कहा जा सकेगा । “मृत्योः स मृत्युमा०' ( जो इस अद्वितीय 
्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृष्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रति भेद हष्टिका अपवाद 
करती हुई यही ( अभेद ) दिखलाती है। और इस भेद और अभेदवाद दरानमें ज्ञानसे मोक्ष भी 
उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि इसके मतमें सम्यर्ज्ञानसे निवारण योग्य किसी मिथ्याज्ञानको संसारके 
कारणरूपसे नहीं माना गया है, कारण कि दोनों संत्य होनेसें यह कसे कहा जाय कि एकत्व ज्ञानसे 
नानात्वज्ञान निवृत्त होता है। परन्तु केवल एकत्वके ही स्वीकार करनेपर तो. नानात्वके अमावसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाण निविषयक होनेसे बाधित हो जायंगे। जसे स्थाणु आदिमें पुरुष आदिके 
ज्ञान बाधित हो जाते हैं। इसी प्रकार भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण विधि, प्रतिषेक्ष शास्त्र मी भेदके 
अभावमें बाधित हो जायंगे । गुरु शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण मोक्ष शास्त्र भी उसके 
अमावमें बाधित हो जायगा । ओर मिथ्या मोक्ष शास्त्रसे प्रतिपादित आत्मैकत्व सत्य केसे हो जायगा ? 
इस विषय पर कहते हैं--यह दोष नहों है, क्योंकि जसे जागनेके पूर्व सब स्वप्न व्यवहार सत्य प्रतीत 
होते हैं, बस इसी प्रकार ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानके पूवं सब व्यवहार मो सत्य हो सकते हैं। जब तक सत्य 


आत्मैकृत्व प्रतिपत्ति नहीं होतो तबतक प्रमाण, प्रमेय और फलरूप विकारों में किसीको भी मिथ्यात्व बुद्धि 

नहीं होती । स्वाभाविक ब्रह्मात्मताका त्यागकर अविद्यासे सब प्राणी विकारोंमें ही मैं मेरा' इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अपेक्षा हो, परन्तु तुम्हारे मतमें तो एकत्व, नानात्व ओर उनका ज्ञान सत्य हैं, एक सत्यज्ञानसे अन्य 


सत्यज्ञानकी 'नवृत्ति समव नहीं है। वेदान्तमतमें तो नानात्व मिथ्याज्ञानसे कल्पित है वह शास्त्रीय 
्रह्मात्मेकत्व ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है, जिससे बन्धनिवत्तिपूर्वंक मोक्ष होता है । 


३६६ ब्रह्मसूतर-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० १ 


त्ववुद्धिन॑ कस्यचिदुत्पद्यते । विकारानेच त्वहं ममेत्यविद्ययाऽऽत्मात्मीयेन भावेन सवा 
जन्तुः प्रतिपद्यते स्वामाविको ब्रह्मात्मतां हित्वा। तस्मप्प्राख्रह्यात्मता प्रतिबोधादुपपन्नः 
सवो लोकिको वैदिकश्च व्यवहारः! & यथा सुप्तस्य प्राकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्चावचा- 
न्भावाJपइयतो निश्चितमेव प्रस्यक्षाभिमतं विज्ञानं भवति, प्राक्प्रबोधात्‌, नच प्रत्यक्षाभा- 
स।मिप्रायस्तत्काळे भवति, तद्वत्‌ । कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सत्यस्य त्रह्मात्मत्वस्य 
प्रतिपत्तिहपपद्येत ? नहि रज्जुसपण दष्टो भ्रियते । नापि सूगतृष्णिकाम्भसा पानावगाह- 
नादिप्रयोजन क्रियत इति। नेब दोषः, शाङ्काविषादिनिमित्तमरणादिकारयापलब्धेः, 
स्वप्नद्रानावस्थस्य च सर्पदंशनोदकर्नानादिकार्यदर्शनात्‌ । तत्कार्यमप्यनु तमे- 
वेति चेद्घयात्‌ , तत्र घ्रमः-यद्यपि स्वप्नदशनावस्थस्य सपदंशनोदकस्नादिकायं- 
मन्तं तथापि तदवगतिः सत्यमेव फलम्‌ , प्रतिवुद्धस्याप्यवाध्यमानत्वात्‌। नहि 
स्वप्नादस्थितः स्पप्नरष्टं सर्पदेशनोदकस्नानादिकाय मिथ्येति मन्यमान स्तदचगतिमपि 
मिथ्येलि मन्यते कश्चित्‌ । एतेन स्वप्नरशोऽवगत्यवाचनेन देहमात्रा त्मवादो 
दूषितो वेदितव्यः । तथा च श्रुतिः--'यदा कमसु काम्प्रेपु स्त्रिय स्वप्नेषु पञ््रति। 


आत्मभाव और आत्मीयभावको प्राप्त होते हैं, इसलिए ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं लौकिक और वेदिक सब 
व्यवहार उपपन्न होते हैं । जसे स्वप्नमें भिन्न-भिन्न अनेक प्रकारके पदार्थोको देखनेवाले साधारण सुप्त 
पुरुषको जागनेसे पूव प्रत्यक्ष रूपसे माना हुआ निश्चित ही विज्ञान होता है । उस समय उसको प्रत्यक्षा- 
भासके अभिप्रायपे ज्ञान नही होता, वसे प्रकृतमें मी समझना चाहिए । परन्तु असत्य वेदान्तवाक्यसे 
सत्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान केथे उपपन्न होगा ? क्योंकि रज्जुमें कल्पित सपसे डंसा हुआ नहीं मरता और 
मृगतृष्णाके जलसे पान और स्नान आदि प्रयोजन मो सिद्ध नहीं होते । यह दोष नहीं है, क्योंकि विष 
आदि शद्काके कारण मरण आदि कार्य उपलब्ध होते हैं और स्वप्नास्वस्था स्थित पुरुषमें सपंसे डंसा 
जाना, जल स्नान आदि काय देखनेमें आते हैं। यदि यह कहो कि उसके कायं भी असत्य हैं । तो उस 
विषयको हम कहते हैं-यद्यपि स्वप्नावस्थामें स्थित पुरुषके सपंका डसना, जळ स्तान आदि कायं 
असत्य हैं, तो भी उनका ज्ञानरूप फल सत्य ही है, क्योंकि जाग्रत्‌ पुरुषका मो वह ज्ञान बाधित नहीं 
होता । स्वप्नसे उठा हुआ पुरुष स्वप्नहृष्ट सपंदं्, उदकस्नानादि कायं मिथ्या हैं, ऐसा मानता 
हुआ उसका ज्ञान भी मिथ्या है, ऐसा कोई मी नहीं मानता । इससे स्नप्नद्रष्टा विषयक ज्ञानका 
बाध न होनेसे देहमात्रको आत्मा मानने वालेका मत मी खण्डित समझना चाहिए । उसीप्रकार 
यदा कमंसु०' ( जब काम्य कर्मोको करता हुआ पुरुष स्वप्नमें सुन्दर स्त्रीको देखे तो उस स्वप्न 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
# वस्तुतः मिथ्या होनेपर मी विकारोंमें मिथ्याल्व निश्चय न होनेके कारण लौकिक आदि 


व्यवहार हो सकते हैं । जो यह कहा गया है कि असत्य वेदान्त वाक्योंसे सत्य ब्रह्मात्माका ज्ञान कैसे 
हो सकता है ? क्या असत्यसे सत्य उत्पन्न नहीं होता अथवा असत्यसे सत्यका ज्ञान? प्रथम पक्ष तो 
इष्ट ही है, क्योंकि हम वाक्योत्पन्न ज्ञानको सत्य नहों मानते हैं 1 परन्तु असत्यसे मी सत्यकी उत्पत्ति 
देखी जाती है, जसे स्वप्नावस्थामें कल्पित सपं दंशन आदिसे मरण, मूर्च्छा, मय, कम्पन आदि सत्य 
उत्पन्न होते देखे जाते हैं और जाग्रत्में रज्जु, स्थाणु आदिमें कल्पित सपं, चोर आदिके ज्ञानसे सत्य 
भय आदि उत्पन्न होते हैं । इस स्वप्न हष्टान्तसे देहात्मवादी चार्वाक मतका मी निराकरण समझना 
चाहिए, क्योंकि स्वप्नज्ञान यदि देहका धमं हो, तो मुझे यह ज्ञान हुआ और मैंने ही स्वप्न देखा 
था अब जाग्रत्‌ पदार्थोको देखता हैँ, इसप्रकार अबाधित ज्ञान और अपना अनुसन्धान न होगा, 
क्योंकि स्वप्नात्माका जागनेपर तो नाश हो जाता है। देहके भेद होनेपर मी अनुसन्धाताका भेद नहीं 


अधि० ६ सू० १४ ] भाषा नुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३६७ 


सम्बद्ध तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदशने' (छा०५।२।८) इत्यसत्येमस्वप्नदर्शनेन सत्यायाःसम डे: 
प्रतिपत्ति दशयति। तथा प्रत्यक्षद दानेषु के षुचिद रिष्टे षु जातेषु'न चिरमिवजीविष्यतीतिविद्यात' 
इत्युक्त्वा अथ यः स्वप्ने पुरुषं कृष्णं कृष्णदन्तं पश्यति स एनं हन्ति’ इत्यादिना तेन तेनासत्ये- 
नेव स्वप्नदहनेन सत्यं मरणं सूच्यत इति दशयति। प्रसिद्धं चेदं लोकेऽन्वयव्यतिरेककु 
शलानामीडरोन स्वप्नदरानेन साध्वागमः सूच्यत ईटरोनाखाध्वागम इति । & तथा $का- 
रादिसत्याक्षरप्रतिपत्तिर्हष्टा रेणानुताक्षरप्रतिपत्तः। अपि चान्त्यमिदं प्रमाणमात्सेकत्वस्य 
प्रतिपादकं नातः परं किचिदाङ्व्यमस्ति । यथा हि लोके यजेतेत्युक्त कि केन कथमित्या- 
काङ्कः्थते, नें तत्वमसि’ 'अहं ब्रह्मास्मि इत्युक्ते किचिदन्यदाकाह्कःथमस्ति, सर्वात्मेकत्व- 
विषयत्वावगतेः। सति ह्यन्यस्मिन्नवरिष्यमाणेऽथं आकाङ्खा स्यात्‌ । न त्वात्मेकत्व- 
व्यतिरेकेणावशिप्यमाणोऽन्योऽथोाऽस्ति य आकाङ्कयेत । * न चेयमवगतिनोत्पद्यत 
इति शक्यं वक्‍तुम, 'तडास्य विजज्ञौ’ ( छा» ६।१६।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । अवगति- 
साधनानां च श्रवणादीनां वेदानुवचनादीनां च विधानात्‌। न चेयमवगतिरनथिका 
्रान्तिवंति शक्यं वक्तम्‌। अविद्यानिवृत्तिफलदरनात, बाधकज्ञानान्तराभावञ्च । 
# प्राक चात्मेकत्वाचगतेरव्याहतः सर्वः सत्यानृतव्यवहारो लौकिको वेदिकड्चेत्यबीचाम । 


दर्शनके होनेपर उस कममें समृद्धि जाने ) यह श्रुति असत्य स्वप्नदशनसे सत्य समृद्धिका ज्ञान दिख- 

लाती है । इसप्रकार उत्पन्न हुए कुछ आरिष्टों ( अनिष्ट सूचक ) का प्रत्यक्ष दर्शन होनेपर “न चिर- 
मिव०' ( चिर काल्तक नहीं जीएगा, ऐसा समझों ) ऐसा कहकर “यः स्वप्ने’ ( जो कोई स्वप्नमें 
काले दान्तवाले काले पुरुषको देखे तो वह उसको मारता है) इत्यादिसे उस उस असत्य स्वप्न 
दशंनसे ही सत्य मरण सूचित होता है, ऐसा श्रुति दिखलाती है । यह लोकमें प्रसिद्ध है कि अन्वय- 
व्यतिरेकमें कुशल पुरुषोंको इसप्रकारके स्वृप्नदशनसे शुभ प्राप्ति और इसप्रकारके स्वप्नदशंनसे 
अशुभ प्राप्ति सूचित होती है । एवं रेखाओंमें असत्य अक्षरोंके ज्ञानसे अकार आदि सत्य अक्षरोंका 
ज्ञान होता देखा जाता है। और आत्मकत्व प्रतिपादक यह अन्तिम प्रमाण है, इसके अनन्तर अन्य 
कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है । जैसे लोकमें यजेत” ऐसा कहनेपर किस फलके लिए, किस साधनसे 
और किसप्रकार ऐसी आकांक्षा होती है, वसे 'तत्त्वमसि' 'अहं ब्रह्मास्मि ऐसा कहने-जान लेनेपर 
कुछ अन्य आकांक्ष्य नहीं है, क्योंकि यह सर्वात्मिकत्व विषयक ज्ञान है। अन्य अवशिष्ट पदार्थं हो 
तो उसकी आकांक्षा हो, परन्तु. आत्मंकत्वसे मिन्न अवशेष रहा हुआ' अन्य पदाथ नहीं है जिसकी 
आकांक्षा हो । यह अवगति (ज्ञान) उत्पन्न नहीं होती, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'तद्धाऽस्य०' 
( पिताके उपदेशसे श्वेतकेतुने उस आत्मतत्वको यथाथरूपसे जाना ) इत्यादि श्र॒तियाँ हैं, और अव- 
गतिके साधन श्रवणादि और वेदाध्ययन आदिका विधान है ओर यह अवगति निष्प्रयोजन अथवा 
भ्रान्ति है ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अविद्याकी निवृत्तिूप फल देखनेमें आता है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है, अत: देह आत्मा नहीं है । असत्यसे सत्यज्ञान नहीं होता, अब इस दूसरे विकठ्पमें तथा च' आदिसे 
व्यभिचार दिखलाते हैं । 
& यद्यपि रेखाओंका स्वरूप सत्य है तो मी उनमें किया गया वर्ण संकेत असत्य दै, उससे 
'अ, आ' आदि वर्णोका सत्य ज्ञान उत्पन्न होता है। और जहाँ अग्नि है वहाँ धूलीपटलमें धूमके 
भ्रमसे उत्पन्न व्याप्तज्ञानसे अग्निकी यथार्थ अनुमिति होती है । त्रेसे ही असत्य वेदान्तवाक्योसे भी सत्य 
ब्रह्मत्मकत्व ज्ञान उत्पन्न होता है । 


३६८ त्रहझस्‌ूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २. पा० १ 


तस्मादन्त्येन प्रमाणेन प्रतिपादित आत्मेकत्ये समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य 
बाधितत्वान्नानेकात्मकबत्रझकर्पनावकाशोऽस्ति। ननु सदादिदष्ठान्तप्रणय नात्परिणाम- 
वदूब्रह्म शास्त्रस्याभिमतमिति गम्यते । परिणामिनो हि सृदादयोऽर्था लोके समधिगता 
इति । ® नेत्युच्यते, 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽसृतोऽमयो ब्रह्मः ( बु» ४।४।२५ ) 
स पुष नेति नेव्यात्मा' ( वृ० ३।९।२६ ), अस्थूलमनणु’ ( बृ ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सव- 
विक्गियाप्रतिषेधश्रुतिभ्यो ऽह्मणः कूटस्थत्वाचगमात्‌ । न ह्येकस्य ब्रह्मणः परिणामधमंत्व॑ 
तद्र हितत्वं च शक्यं प्रतिपत्तुम्‌। स्थितिगतिवत्स्यादिति चेत्‌-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ । 
नहि कूटस्थस्य ब्रह्मणः स्थितिगतिवद्नेकधर्माश्रयत्वं संभवति । कूटस्थं च नित्यं ब्रह्म सवे- 
विक्रियाप्रतिषेधादित्यवोचाम,न च यथा ब्रह्मण आव्मेकत्वद शन मोक्षसाधनम्‌,एचं जग दा 
कारपरिणामित्वदर्शानमपि स्वतन्त्रमेच कस्मेचित्फलायाभिप्रेयते, प्रमाणाभावात्‌। कूटस्थ 
त्रह्मात्मत्वविज्ञानादेच हि फलं दशयति शास्रम्‌-स एष नेति नेस्यात्मा इत्युपक्रम्य अभयं व 
जनक प्राप्तोऽसि '(बृ० ४।२।४) इत्येवंज्ञातीयकम्‌ । # तत्रेतस्सिद्वं भवति-त्रह्मप्रकरणे सवधर्म- 
विशेषरहितब्रह्मदर्शनादेच फलसिद्धौ सत्यांयत्तत्राफलं श्रूयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणा- 


अन्य बाधक ज्ञान भी नहीं है । हम यह कह चुके हैं कि आत्मकत्वज्ञानके पूर्व लौकिक और वेदिक 

सत्य एवं अनृत सब व्यवहार अवाधित रहते हैं, इसलिए सर्वोत्कृष्ट अन्तिम प्रमाणसे आत्मकत्व प्रति- 
पादित होनेपर पूवके भोक्त-मोग्यात्मक समस्त भेद व्यवहार बाधित होनेसे अनेकात्मक ब्रह्मकी 
कल्पनाका अवकाश ही नहीं हे । परन्तु मृदादि दृष्टान्त दिये हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि शास्त्रको 
परिणामी ब्रह्म अभिमत है, क्योंकि लोकमें मृत्तिका आदि पदार्थ परिणामी निश्चत होते हैं। सि०-नहीं 
ऐसा कहते है--'स वा एष०? ( वही यह महानु अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय- 
ब्रह्म है) स एष०' ( वह यह नहीं, यह नहीं, इसप्रकार अन्यके निषेध द्वारा मघुकाण्डमें आत्मा 
निदिष्ट है ) अस्थूछ०” ( न स्थूल है, न सूक्ष्म है ) इत्यादि सब विक्रिया प्रतिषेधक श्रृतियोसे ब्रह्म 
कूटस्थ अवगत होता है । एक ही ब्रह्माको परिणाम धमं युक्त और उससे रहित नहीं माना जा सकता 
है । ऐसा यदि कहो कि स्थिति और गतिके समान हो? तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि 'कूटस्थस्य” 
(कूटस्थका) ऐसा विशेषण है । कूटस्थ ब्रह्म स्थिति और गतिके समान अनेक धर्मोका आश्रय नहीं हो 
सकता । और ऐसा हम कह चुके हैं कि जन्म आदि सब विक्रियाओंके प्रतिषेधसे ब्रह्म कूटस्थ और नित्य 
है । जसे ब्रह्मका आत्मेकत्व ज्ञानं मोक्षका साधन है, वसे ब्रह्मका जगद्र्पसे परिणामित्व दशन स्वतन्त्र 
ही किसी मी फलके लिए अभिप्रेत नहीं हे, क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । 'स एष नेति नेत्यात्मा” 
ऐसा उपक्रमकर 'अमयं बे०' ( याज्ञवल्क्य--हें जनक ! तुम अमय-त्रह्मको प्राप्त हुए हो ) इसप्रकारका 
शास्त्र कूटस्थ ब्रह्मात्मत्वविज्ञानसे ही मोक्षरूप फल दिखलाता है। वहाँ यह सिद्ध होता है--ब्रह्मा 
प्रकरणमें सवं धम विशेष रहित ब्रह्मज्ञानसे ही फल सिद्धि होनेपर उस प्रकरणें ब्रह्मका जो अफल 
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& यदि यह सब द्वेत मिथ्या हो, तो स्वप्न मिथ्या है जाग्रत्‌ सत्य है, यह लौकिक व्यवहार और 
“सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌’ ( सत्य और असत्य सब सत्य ब्रह्म ही है ) इसप्रकारके वदिक व्यवहार 
केसे उपपन्न होंगे ? जसे स्वप्नमें यह सत्य है,. यह असत्य है, इसप्रकार तात्कालिक बाध और बाधा- 


भावसे व्यवहार होता है, वसे आत्मंकत्व ज्ञानके पहले यह सब व्यवहार उपपन्न होता है। इसलिए 
व्यवहारके लिए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंगत है । | 
% सि०--यह मृत्तिका आदि दृष्टान्त, कारण कार्यरूपसे परिणत होता है, इस अभिप्रायसे 


नहीं है, किन्तु कायं कारणसे भिन्न नहीं है, इस अभिप्रायसे है । यदि माने तो मृत्तिका आदिका परिणाम 


अघि० ६ रू० १४ ] भाषनुदाद-सलानन्दी-दीपिकासहित ३६९, 


मित्वादि तद्‌ब्रह्मद शंनोपायत्वेनेत्र विनियुज्यते, फलवत्संनिधावफल तदङ्गमितिवत्‌ । न तु 
स्वतन्त्रं फलाय कल्प्यत इति | नहि परिणाम वत्त्वविज्ञानात्परिणावच्वमात्मनः फळं स्यादिति 
बकतुं युक्त, कू टस्थनित्यत्वान्मोक्षस्य । कूर स्थत्रह्मा्मवादिन एकत्वेकान्त्यादीशित्रीशित- 
व्याभाव ईश्वरकारणप्रतिज्ञाचिरोच इति चेत्‌-न, अविद्यत्मकनाम रूपबीजव्याकरणापेक्षत्वा- 
त्सर्वज्ञत्वस्य। तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? ( ते० २।१ ) इत्यादिवाक्येभ्यो नित्य- 
शुद्धवुद्धमुक्तस्वरूपात्सर्वज्ञात्सर्वशक्त रीश्वराज्जगज्जनिस्थितिप्रलया नाचेतनात्प्रधानाद- 

स्माट्वे त्येषोऽथः प्रतिशातः अन्माद्यस्य यतः' (ब० सू० १।१।२) इति । सा प्रतिज्ञा तदवस्थेव 
न तद्विरुद्धो$थः युनरिहोच्यते। कथं नोव्यतेऽत्यम्तमात्मन एकत्वमद्वितीयत्वंच ब्रुवता ? 
श्टणु यथा नोऽ्यते-सर्वज्ञस्येश्वरस्यात्मभूत इवाविद्याकल्पिते नामरूपे तत्त्वान्यत्वाभ्यामनि 
व॑चनीये संसारप्रपञ्चबीजम्‌ते सर्वज्ञस्येश्वरस्य मायादाक्तिः प्रकृतिरिति च श्रतिस्मृत्योरभि 
लप्येते। ताभ्यामन्यः सर्व व ईश्वरः, आ।काशो वै नास नामरुपयोनिवं हिता ते यद॒न्त्रा तद्ब्रह्म’ (छा० 
८।१४।१) इति श्रतेः । नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा? ६।३।२। ), “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो 


B.C 


जगद्रपसे परिणामित्व आदि श्रत हैं, उसका ब्रह्मादशनके उपायरूपसे ही विनियोग होता है। जसे 
फलयक्त कमंकी संनिघिमें अफल उसका अङ्ग होता है, परन्तु स्वतन्त्ररूपसे फल देनेके लिए उसकी 


कल्पना नहीं की जाती । परिणामवत्त्वके विज्ञानसे आत्मामें परिणामवत्त्व फल हो, ऐसा कहना युक्त 
नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो कूटस्थ नित्य है । ऐसा यदि कहो कि कूटस्थ ब्रह्मात्मवादीके मतमें ऐकान्तिक 
एकत्व होनेसे ईशिता और ईशितव्यके अभाव होनेपर ईश्वर जगतका कारण है, इस प्रतिज्ञासे विरोध 
होगा ? सो यह विरोध नहीं है, क्योंकि सवज्ञत्वको अविद्यात्मक- नाम-रूप बोजको अभिव्यक्त करनेकी 
अपेक्षा है । 'तस्माद्वा *” (उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि वाक्योंसे नित्य, शुद्ध, बुद्ध 

मुक्तस्वरूप, सववज्ञ, सवंशक्तियुक्त, ईश्वरसे जगत्के जन्म, स्थिति ओर प्रलय होते हैं, अचेतन प्रधानसे 
अथवा अन्यसे नहीं, यही अर्थ “जन्माद्यस्य यतः' इस सूत्रमें ` प्रतिज्ञात है । वह प्रतिज्ञा बसी ही है 

यहाँ-आत्मैकत्व प्रतिपादक श्रृतियोंमें उससे कुछ विरुद्ध अथ नहीं कहा जाता । आत्मा अत्यन्त एक 
और अद्वितीय है ऐसा प्रतिपादन करनेवाले तुमसे यह प्रतिज्ञा विरोध क्यों नहीं कहा जाता ? सुनो 

जैसे नहीं कहा जाता-सवंज्ञ ईश्वरके मानो आत्मभूत, अविद्यासे कल्पित, सत्‌ और असत्से विलक्षण 
अनिवंचनीय एवं संसार प्रपः्चके बीजभूत नाम और रूप सर्वज्ञ ईश्वरकी माया शक्ति और प्रकृति- 
रूपसे श्रुति और स्मृतिमें कहे जाते हैं। इन दोनोंसे सववज्ञ ईश्वर भिन्न है, क्योंकि. “आकाशो बै०? 
(आकाश नामे प्रसिद्ध आत्मा नाम ओर रूपका व्याकर्ता है अर्थात्‌ इनको स्थूळरूपसे अभिव्यक्त 


करनेवाला है, वे दोनों जिसके आभ्यन्तर हैं. वह ब्रह्म है) यह श्रुति है। 'नामरूपे०' ( मैं नाम और 
रूपको अभिव्यक्त करूं ) 'सर्वाणि०' ( धीरो-परमेश्चर सब रूपोंको उत्पन्नकर उन सबके नाम रखकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
और अपरिणाम दोनों भेद हो सकते हैं, क्योंकि मृत्तिका आदि में उत्पत्ति आदि विक्रिया होती हैं | 


परन्तु कूटस्थ ब्रह्ममें तो उत्पत्ति आदि इन सब विक्रियाओंका निति नेत्यात्मा' इत्यादि श्रुतियोंसे निषेध 
किया गया है । पु०--परन्तु एक व्यक्ति समय भेदसे स्थिति और गति दोनों धर्मोवाला होता है । 
जँसे मृत्तिका आदि कार्यकालमें परिणामी ओर क [रणावस्थामें अपरिणामी होते हैं, वसे ब्रह्मा भी 
प्रलयमें परिणामरहित और सृष्टिकालमें परिणामी हो सकता है। सि०-एऐसा माननेसे ब्रह्मको कूटस्थ 


नित्य प्रतिपादक 'स वा एष महानज आत्मा०' इत्यादि श्रुतियोंका बाध होगा । जगत्‌ ब्रह्मका परिणाम 
नहीं किन्तु रज्जु सर्पं आदिके समान विवतं है, ऐसा माननेसे कोई दोष नहीं है ॥ 


# तं यथा यथोपासते तदेव मवति’ (ब्रह्मकी जिंस-जिसरूपसे उपासना करता है, उसी रूपको 


३७० त्रह्मसू शाङ्करभाष्य | अ० २ पा० १ 


नामानि कृत्वाऽमिवदन्यदास्ते' ( त आ० ३।१२।७ ), 'एक बीजं बहुधा यः करोति’ ( श्वे० ६1१२) 
इत्यादिश्र तिभ्यश्च। एवमविद्याङतनामरूपोपाध्य बुरोघीश्वरो भवति, व्योमेव घटकर काय- 
पाध्यनुरोधि। स च स्वात्मभूतानेव घडाकारास्थानीयानविद्याप्र्युपस्थापितनामरूपद्त- 
कार्यकर णसंघातानुरोधिनो जीवास्यान्विज्ञानात्मनः प्रतीष्टे व्यवदह्दारविषये। तदेवमचिद्या- 
त्मकोपाधिपरिच्छेदपेक्षमे वेश्वर स्यश्वरत्वं सर्वज्ञत्वं सचंशाक्तित्वं च, न परमाथतो विद्यया 

पास्तसरवोपाधिस्वरूप आत्मनीशित्रीदितव्यसवज्ञत्वादिव्यवहार उपपंद्यते । & तथा 
चोक्तम्‌-'यत्न नान्यत्पश्यति नान्यच्छ्णोति नान्यद्विजानाति स भूभा'(छा० ७।२४।१)इति, “यत्र त्वस्य 
सवं मात्मेवा भूत्तत्केन क पञ्येत्‌’ (बृ० ४।५।१५) इत्यादिना च, एवं परमार्थावस्थायां सव- 
व्यवहाराभावं वदन्ति वेदान्ताः सव | तथेश्वरगीतास्वपि-'न कतृत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति. 
प्रभुः । न कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवतंते ॥ नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विभुः । अज्ञानेना- 
उनमें प्रविष्ट होकर वदनादि व्यवहार करता हुआ स्थित है ) 'एक बीजं०? (एक बीजको जो अनेक- 
रूपकर देता है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । जसे घट, करक आदि उपाधि अनुरोधी-अनुसारी आकाश होता 
है, वेसे अविद्याकृत नाम-रूपका अनुरोधी ईश्वर होता है । वह ईश्वर अविद्यासे उपंस्थांपित नाम-रूप' 
कृत शरीरेर्द्रिय संघातके अनुरोधी धटाकारास्थानीय स्वात्मभूत जोवाख्य विज्ञानात्माओंकें ऊपर व्यवहार 
विषयमें शासन करता हे । इसप्रकार अविद्यारूप उपाधिके परिच्छदकी अपेक्षां ईश्व रमें ईश्वरत्व 

सवंज्ञत्व और सवशक्तिमत्त्व हैं, परमाथसे तो विद्यासे निरस्त समस्त उपाधि स्वरूप आँमामें ईशितृत्व 
ईशितव्यत्व, सवज्ञत्व आदि व्यवहार उपपञ्न नहीं होते । और इस प्रकार 'येत्रं. श्रान्यत्पेरयति० 

(सनत्कुमार--जहाँ कुछ और नहीं देखता, कुछ और नहों सुनता कुछ और नहीं जीनता वह भूमा- 
ब्रह्मा है ) और 'यन्न व्वस्य०' (जहाँ इस आत्मवितुके लिए सब आत्मा ही हो गया, वहाँ किस करणसे 
किसे देखे ) इत्यादिसे कहा है । एवं परमार्थ अवस्थामें सब वेदान्त सब व्यवहारका अंभाव कहते हैं। 
इसीप्रकार मगवद्गीतामें मी “न कतृत्वं०' ( परमेश्‍वर लोको-प्राणियोंके न कतृत्व, न काय. ओर न 
कमफल संयोगको रचता है, किन्तु उसके सकाशसे स्वमाव-माया ही प्रवृत्त होता है। चहू परमेश्वर न 


यानन्दी-दीपिका 
प्राप्त होता है ) इस श्रतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्म परिणामी है, और वह परिणामी फेल विद्वानुको 


प्राप्त होता है । परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' (ते० २।१।१) इत्यादि श्रतियोसे 
कूटस्थ नित्य मोक्षरूप फल जब सम्भव है, तो अनित्य, परिणामीके विज्ञान ( उपासना ) से आत्मामें 
अनित्य परिणामी फलकी कल्पना करना अयक्तहै। जसे 'दुदापूणमासाभ्यां: स्वर्गकामो यजेत 

(स्वगकी कामनावाला दरापूणमास याग करे) स्वगा आदि फलके लिए विहित दंशपुंणमास आदिके 
प्रकरणमें संनिहित पाँच प्रयांजोंका विधान है, उनका वहाँ स्वतन्त्र फल नहीं कहीं गया है, तो वें 
फल रहित प्रयाजादि फल युक्त संनिहित प्रधान दरापुणमासके अङ्ग होते हैं अर्थात्‌ मुख्य फलोत्पत्तिमें 
साधनरूप होते हैं, वसे परिमाणित्व उपासना और सृष्टि आदि ज्ञान मी ब्रह्मशंविकी उत्पत्तिके लिए 
साधनरूपसे अपेक्षित हैं इनकी स्वतन्त्ररूपसे फलकी कल्पना यक्त नहीं है। 'जन्सायस्य यतः' इसे 
सूत्रमें ईश्वर जगतका कारण है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है ओर इस १४ सूत्रमें अमैध्यत्वको प्रतिपादन. 
है, इस कारण प्रतिज्ञासे विरोध होगा, क्योंकि ईशिता और ईशितव्यका अभाव. हॉनेसे कौन किसका 
कारण है और कौन किसका कार्य है यह सब बाधित हो जायगा ? समाधान--कल्पित भेदको लेकर 
ईशिता-ईशितव्य आदि सब व्यवहार होता है, इसलिए इस सत्रका प्रतिज्ञाके साथ कोई विरोध नहीं है। 


% किसी आचायंने कहा है-- 'कृपणधीः परिणाममुदीक्षते क्षपितकल्मषधीस्तु . विवतताम्‌ 
(जिसका चित्त शुद्ध नहीं है वह इस जगतको ब्रह्मका परिणाम देखता हे और जिसका चित्त दोष 


अघि० ६ सू० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३७१ 


वृतं ज्ञानं तेन मुद्यन्ति जन्तव? ( गी० ५।१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामीशित्रीशितव्यादि- 
व्यवहारामावः प्रदश्यते। व्यवद्दारावस्थायां तूक्त: श्रुतावपी श्वरादिव्यवह(र:--- एष सवेश्वर 
एष भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एषां छोकानामसंभेदाय' ( बृ० ४।४।२२ ) इति तथा 
` चेश्वरगीतास्वपि--'ईरवरः सर्वभूतानां ह॒ुई शे$जुन तिष्ठति। भ्रामयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि 
मायया' ( गी० १८६१ ) इति । सूत्रकारोऽपि परमार्थाभिप्रायेण 'तदनन्यव्वम्‌ इत्याह। व्यवहा 
राभिप्रायेण तु 'स्याट्लोकवत! इति मह।समुद्र स्थानीयतां ्रह्मणः कथयति। अप्रत्याख्यायेच 
कार्यप्रपञ्चं परिणामप्रक्रियां चाश्रयति-खगुणेषूपासनेषूपयोक्ष्यत इति ॥१४॥ 


भावे चोपलब्धेः १५ ॥ 

पदच्छेद--मावे, च, उपलब्धेः । 

सूचाथ--( च ) और ( मावे ) कारणके होनेपर ही ( उपलब्धेः ) कायंकी उपलब्धि होती 
है । इससे सिद्ध होता है कि कायं कारणसे अनन्य है । 

क इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भाव एव कारणस्य कार्यमुपलभ्यते, 
नाभावे। तयथा सत्यां सुदि घट उपलभ्यते, सत्सु च तन्तुषु पट: । न च नियमेनान्यभावेऽ- 
न्यस्यो पळब्धिरष्टा। न हाश्वो गोरन्यः सन्‌ गोर्भाव एवोपलभ्यते। न च कुलालभाव एव 
घट उपळभ्यते; सत्यपि निमित्तनेमित्तिकभावेऽन्यत्वात्‌। नन्वन्यस्य भावेऽप्यन्यस्योपलः 


किसीके पाप कर्मको ओर न किक्षोके पुण्य कमको ग्रहण अथवा संहर करता है, किन्तु अज्ञानसे ज्ञान 
आवृत है इससे जीव मोहित होते हैं ) इसप्रकार परमाथ अवस्थामें ईरितु-ईशितव्य आदि व्यवहारका 
अंमाव दिखलाया गया है। और व्यवहारावस्थामें तो श्रृतिमें भी ईश्वर आदि व्यवहार कहा गया हे-- 
“(एप सवेश्वर०' ( यह सर्वेश्वर है, यह सब भतोंका अधिपति और भतोका पालक है । इन लोगोंकी 
मर्यादा भङ्ग न हो इस भ्रयोजनसे यह इनको धारण करने वाला सेतु है ) इसप्रकार मगवद्गीतामें 
मी है--“ईश्वरः सचभूतानां०' ( हे अजुंन ! शरीररूप यन्त्रमें आरूढ हुए सब ध्राणियोंको अन्तर्यामी 
परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत-प्राणियोंके हूदयदेशमें स्थित है ) 
सूत्रकारने भी परमार्थके अभिप्रायसे 'तद्नन्यस्वम्‌? ( काय-कारणका अनन्यत्व-अमिन्नत्व है ) ऐसा 
कहा है । व्यवहारके अमिप्रायसे तो 'स्यारळोकवत्‌” ( लोकके समान कायं कारण विभाग हो) इसप्रकार 
ब्रह्मको महासमुद्र स्थानीय कहते हैं । और कार्य प्रपञ्च का प्रत्याख्यान किए विना ही सगुण उपासनाओंमें 
उपयुक्त हो सके, इस अभिप्रायसे परिणामभ्रक्रियाका आश्रय करते हैं ॥ १४॥ 
` इस हेतुसे भी कारणसै कार्य अनन्य है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमें ही कायं उपलब्ध होता है, 
कारणके अमाव होनेपर. नहीं । जसे मृत्तिकाके रहनेपर घट उपलब्ध होता है और तन्तुओंके रहनेपर 
पट उपलब्ध होतां है । अन्यके रहनेपर अन्यको उपलब्धि नियमसे नहीं देखी जाती । अश्व गोसे अन्य 
होकर भोके होनेपर उपलब्ध नहीं होता । कुलालके होनेपर ही घट उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि कायं- 
कारणभाव होनेपर भी दोनों ( कुलाल और धट ) परस्पर भिन्न हें । परन्तु अन्यके अस्तित्वमें भी 
अन्यकी उपलव्धि नियमसे देखी जाती है, जसे अग्निके रहनेपर धूभकी उपलब्धि देखी जाती है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
रहित-शुद्ध है वह इस जगतूको ब्रह्मका विवतं देखता है) इसप्रकार व्यवहारमें उपास्य-उपासकमाव, 
शास्य-शासकमाव आदि भेद माना जाता है, किन्तु परमाथंमें केवळ अद्वितीय ब्रह्म ही सत्‌ है.॥ १४ ॥ 
१ कायं कारणसे अनन्य है, इस विषयमें प्रत्यक्ष आदिके विरोधका निराकरण किया गया । 
. अब “भावे च' आदिसे अनुमानसे मी कायकारणका अनन्यतव सिद्ध करते हें । काकतालिन्यायसे कमी 


३७२. ब्रह्मसूच-शाळूरभाष्य [ अ० ९ पा० १ 


ब्चिर्नियता दश्यते-यथाग्निभावे धूमस्येति। नेत्युच्यते, उद्वापितेऽप्यग्नौ गोपालघु टिकादि- 
धारितस्य धूमस्य दश्यमानत्वात्‌ । अथ धूमं कयाचिदवस्थया विशिष्यादी दशो धूमो नास- 
त्यग्नौ भवतीति । नैवमपि कश्चिद्दोषः, तद्भावानुरक्तां हि वुद्धि कार्यकारणयोरनन्यत्वे हेतु 
वयं वदामः । न चासावग्निधूमयोर्विद्यते । & “मावाञ्चोपलब्धेः' इति वा सूत्रम। न केवलं 
शब्दादेव कायंकारणयोरनन्यत्वम्‌, प्रत्यक्षोपलब्धिभावाच्च तयोरनन्यत्बमित्यर्थः। भवति 
हि प्रत्यक्षोपळब्धिः कार्यकारणयोरनन्यत्वे | तदयथा-तन्तुसंस्थाने परे तन्तुव्यतिरेकेण पटो 
नाम कार्य नेवोपळभ्यते, केवलास्तु तन्तव आतानवितानचन्तः प्रत्यक्षमुपल भ्यन्ते, तथा 
तन्तुष्वंशवो ऽशुषु तदवयवाः । अनया प्रत्यक्षोपळब्ध्या लोहितशुक्कुकृष्णानि तरीणि रूपाणि, 
ततो वायुमात्रमाकाशामात्रं चेत्यनुमेयम्‌। ( छ० ६४ ) ततः परं ब्रह्मेकमेवाद्वितीयम्‌, 
तत्र सर्वप्रमाणानां निष्ठामवोचाम ॥ १५ ॥ 
सत््वाचावरस्य ॥ १६ ॥ 

पद्च्छेद्‌--सत्त्वात्‌, च, अवरस्य । 

सूत्राथ--( अवरस्य ) कार्यकी ( सत्त्वाच्च ) 'आव्मा वा इदम' इत्यादि क्रृतियोंसे प्रतीत 
होता है कि उत्पत्तिके पूवं संत्ता है। इससे सिद्ध होता है कि कार्यकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । 


इस विषयमें कहते हैं--ऐसा नहीं है, क्योंकि अग्निके बुझा देनेपर मी गोपाल घुटिका आदिमें धारण 
किया हुआ धूम देखनेमें आता है। यदि धूमको किसी अवस्था विशेष-विशेषणसे विशेषित करें कि 
इस प्रकारका धूम अग्निके अमातमें नहीं होता, तो ऐसा निवेश करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि 
कार्यकारणकी सत्तासे अनुरक्त बुद्धिको हम कार्यकारणके अनन्यत्वमें हेतु कहते हैं। ऐसी बुद्धि अग्नि 
और धूममें नहीं है । अयवा “भावाचोपलब्ये:' ऐसा सूत्र है । केवल शब्द ( श्रुति ) से ही काय- 
कारणका अनन्यत्व नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षोपलब्धि भावसे भी उनका अनन्यत्व है, ऐसा अथं है । 
कार्यकारणके अनन्यत्वमें प्रत्यक्षोपकब्धि है । जेसे कि तन्तुके विशेष रचनात्मक पटमें तन्तुसे भिन्न पट 
नामका कार्य उपलब्ध ही नहीं होता, केवल आतान वितान वाले ( ताना-बाना ) तन्तु ही प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होते हें । उसी प्रकार अंवयवी तलन्तुओंमें अनेक अवयवरूप अंश, उन अंशोंमें उनके अवयव 
उपलब्ध होते हैं । इस प्रत्यक्ष उपलब्विसे लोहित, शुक्ल और कृष्ण ये तीन रूप हैं, तदनन्तर केवल 


वायु और आकाश मांत्र हैं, ऐसा अनुमान करना चाहिए । उसके अनन्तर केवल अद्वितीय परब्रह्म ही 
शेष रह जाता है । उसमें ही सब प्रमाणोंका, पर्यवसान हमने कह दिया हे ॥ १५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अन्यकी उपलब्धिसे अन्यकी उपलब्धि होती है किन्तु नियमसे नहीं । जहाँ उपादानोपादेयरूप कायं- 
कारणभाव होता है वहाँ करणकी उपलब्विसे कायंकी उपलब्धि होती है अन्यत्र नहीं । 

* अनुमान परक सूत्रका व्याख्यानकर अब पाठान्तरसे प्रत्यक्षपरक व्याख्या करते हें । प्रत्यक्षो- 
पलब्धिको प्रतिज्ञा और उदाहरणसे स्पष्ट किया जाता है--प्रत्यक्षोपलब्धिसे कार्यकारणका अनन्यत्व है, 
यह प्रतिज्ञा है । और तन्तुओंके आतान वितांनसे अतिरिक्त पट नामकी कोई पृथक वस्तु नहीं है, 
तन्तुमंकी आतान वितानात्मक विद्येष अवस्था ही पट है, यह उदाहरण है। इससे सिद्ध होता है कि 
कायं कारणमात्र है। जहाँ प्रत्यक्षका अवकाश नहीं है, वहाँ 'विमतं कारय कारणादमिञ्नं कायत्वात्‌ 
परबत्‌’ “विवादास्पद कांय कारणसे अभिन्न है, क्योंकि,कायं है, जसे पठ कार्य है।' "विमतं जगत्‌ 
कारणब्रह्माभिन्ञं कार्यत्वात्‌ घटवत' “यह विवादस्पद जगत्‌ कारण ब्रह्मते अभिन्न है, क्योंकि घटके 


समान यह भी कायं है” ऐसा अनुमान करना चाहिए । इस प्रकार सम्पूणं प्रपश्चका कारण ब्रह्म है, 
अचेतन प्रधान आदि नहीं, क्योंकि अद्वितीय ब्रह्मामें सब वेदान्तोका समन्वय है ॥ १५ ॥ 


अधि० ६ स्‌० १७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३७३ 


४ इतश्च कारणात्कार्यस्यानन्यत्वम्‌, यत्कारणं प्रागुत्पत्तेः कारणात्मन्तेच कारणे 
सर्वमवरकालीनस्य कार्यस्य श्रयते--'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' ( छा० ६।२।५ ), आत्मा 
वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌' ( ऐ० आ० २।४।३।१ ) इत्यादाविदशः्द्णुहीतस्य कार्यस्य कार- 
ऐेन सामानाधिकरण्यात्‌ । यच्च यदात्मना यत्र न वर्तते न तत्तत उत्पद्यते, यथा सिक- 
ताभ्यस्तैलम्‌। तस्मात्प्रागुत्पत्तेरनन्यत्वा ठुत्पन्नमप्यनन्यदेव कारणात्कार्यमित्यवगम्यते । 
यथा च कारणं ब्रह्म त्रिषु कालेषु सत्त्वं न व्यभिचरति, एवं कार्यमपि जगत्जिषु कालेषु 
सर्वं न व्यभिचरति । एकं च पुनः सत्त्वमतोऽप्यनन्यत्वं कारणात्कार्यस्य ॥१६॥ 


असद्वचपदेश्ञान्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेषात्‌ ।। १७।। 

पद्च्छेद- असद्वयपदेशात्‌, न, इति, चेत्‌, न, धर्मान्तरेण, वाक्यसेषात्‌ । 
सूत्रा्थे-- असद्वयपदेथ्यात्‌ ) ‘असद्वा इदमग्र आसीत्‌’ इत्यादि श्रुतिसे प्रतिपादित है कि 
उत्पत्तिके पूवं यह दृश्यमान जगत्‌ असत्‌ ही था, ( न ) इसलिए कार्य कारणरूसे सत्तावाला नहीं है, 
( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्योंकि (धर्मान्तरेण) यह कथन अव्याकृतरूप अन्य धम्चे है ( वाक्य- 
दोषात्‌ ) कारणकि 'तत्सत्‌ आसीत्‌’ इत्यादि वाक्यशेष है । अतः कार्यकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है। 

ननु कचिदसत्त्वमपि प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य व्यपदिशति श्रुति -- असदेवेदमग्न आसौत्‌' 
(छा० ३।१९।१) इति । असद्वा इदमग्र आसीत्‌’ (ते० २।७।५) इति च | तस्मादसद्व्यपदेशान्न 
प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सर्वमिति चेत्‌ , नेति घूमः-न ह्ायमत्यन्तासत्त्वाभिप्रायेण प्रायुत्पत्तेः 
कार्यस्यासद्व्यपदेशः, कि तहि ? व्याकृतनामरूपत्वाद्वर्मादव्याङतनाभरूपत्बं धर्मान्तरं 

और इस हेतुसे भी कारणसे कार्य अनन्य है, क्योंकि अर्वाचीन कायको उत्पत्तिके पुवं कारण- 
रूपसे ही कारणमें सत्ता सुनी जातो है--“सदेव०' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ सद्रूप ही था ) 
और आत्मा वा इदम०' ( उत्पत्तिके पूव यह जगत्‌ केवल आत्मरूप ही था ) इत्यादि श्रुतिसे 'इदम' 
शब्दसे गृहीत कार्यका कारणके साथ सामानाधिकरण्य कहां गया है। जो जिस स्वरूपसे जिसमें नहों 
होता वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे बालसे तैल उत्पन्न नहीं होता । इससे ऐसा अवगत होता है 
कि उत्पत्तिके पूव अनन्य होनेसे उत्पन्न हुआ कार्यं भी कारणसे अनन्य ही है, जेसे कारण ब्रह्म तीनों 
कालमें सत्तासे व्यभिचरित नहीं होता, वेसे कार्य जगत्‌ भी तीनों कालमे सत्तास व्यमिचरित नहीं 
होता । इस प्रकार सत्ता तो एक ही है, इससे मी काय कारणसे अनन्य है ॥ १६ ॥ 

परन्तु कहीं-कहीं 'असदेवेदम०' ( उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ असत्‌ ही था ) और 'असद्वा०' 
( आरम्भके पहले यह जगत्‌ असत्‌ था ) इस प्रकार श्रुति उत्पत्तिके पुवं कायमें असत्त्वका भी व्यपदेश 
करती है । इससे ऐसा. यदि कहो कि असतके व्यपदेशसे उत्पत्तिके पूव कायकी सत्ता नहों है। तो 
हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं कायं विषयक जो असद्‌ व्यपदेश है यह अत्यन्त 

सत्यादन्दी-दीपिका 

% “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌’ “आत्मा वा इदमेक' इन उद्धृत श्रतियोंमें इदम्‌” दाब्दसे गृहीत 
कायं जगत्‌की 'सद और “आत्मा” रूप कारणके साथ समानाधिकरणता है, क्योंकि दोनोंमें प्रथमा 
विभक्ति है । इस सामानाधिकरण्य श्रुतिसे उत्पत्तिके पूवं कार्यकी कांरणरूपसे सत्ता कही गई है। इस 
्रत्यथंमें यह युक्ति है-जेसे घट मृत्तिकामें मृत्तिकारूपसे विद्यमान है तो उत्पन्न घट मी मृत्तिकारूपसे ही 
उपलब्ध होता है, यह अन्वय उदाहरण है । वसे बालृहूपसे तैल बालमें नहीं रहता तो वह उससे 
उत्पन्न भी नहीं होता, यह व्यतिरेक उदाहरण है । अतः कारणके समान कार्य मी सत्‌ है, क्योंकि 
सत्ताके भेदमें कोई प्रमाण नहीं है । इसलिए सत्ताके अभेदसे भी कारण ब्रह्मसे कायं जगत्‌ अभिन्न है ।। १६॥। 


३७४ ब्रंह्मसूत्र-शाडूरसाप्य॑ | अं० २ पो० १ 
तेन धर्मान्तरणायमसदव्यपदेश्ाः प्रागुत्पत्ते: सत एव कार्यस्य कारणरूपेणानन्यस्य । कथ- 
मेतदवराम्यले ? वाक्यदोषात्‌। यदुपक्रमे संदिग्घाथं वाक्यं तच्छेषान्निश्चीयते। इह च 
तावत्‌ 'असदेवेदमग्र आसीत' इत्यखच्छन्देनोपक्रमे निर्दिष्ट यत्तदेव पुनस्तच्छब्देन परामृइ्य 
सदिति विशिनष्टि तत्सदासीत' इति। असतश्च पूर्वापरकालासंबन्धादासीच्छब्दा नुपपत्तेश्च। 
असद्ठा इदमग्र आसीत्‌? इत्यत्रापि 'तदाव्मानं स्वयमकुरुत’ इति वाकयशोषे विरोषणान्नात्यन्ता- 
सत्त्वस्‌। तस्माद्भर्मान्तरेणेवायमखद्व्यपदेशः प्रायुत्पत्तेः कार्यस्य। नामरूपव्याकृतं हि वस्तु 
सच्छन्दाह लोके प्रसिद्वम्‌ । अतः प्राङनमरूपव्याकरणाद्‌सदिचासीदित्युपचर्यंते ॥१७॥ 


युक्त; शब्दान्तराञ्च ॥ १८॥। 

पदच्छेद--युक्ते:, शब्दान्तरात्‌, च । 

संत्राथ ---( युक्त: ) युक्तिसे ( च ) और ( शाब्दान्तरात्‌ ) 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌’ इस 

अन्य श्रृतिसे भी सृष्टिके पूव कार्यका सद्भाव और कारणसे अनन्यत्व प्रतीत होता है । 

# युक्तश्च प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सत्वमनन्यत्वं च कारणादवगम्यते, दाब्दान्तराञ्च | 
युक्तिस्तावद्व ण्ये ते-दधघिघटरुचकायाथभिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षोरमृत्तिकासुवर्णादी 
न्युपादीयमान्ानि लोके च्यन्ते । न हि दध्यथिभिर्मृत्तिकोपादीयते, न घटाथिभिः क्षीर, 
तदसत्कार्यवादे नोपपद्येत । अविशिष्टे हि प्रागुत्पत्तेः सवस्य सवत्रासत्त्वे कस्मातक्षीरादेच 

द्ध्युत्पद्य से ? न मृत्तिकायाः ? सृत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, न क्षीरात्‌ । । अथाविशिष्ट ऽपि 


असतूके अभिप्रायसे नहीं है, कन्तु व्याकृत नामरूपधमसे अव्याकृतनामरूप धम अन्य है, उस भिन्न 
धमसे उत्तत्तिके पूव कारणरूपसे अनन्य होते हुए कायका ही यह असत्‌ व्यपदेश है अर्थात्‌ अवस्था 
भेदसं सत्‌ कायं ही असत्‌ शब्दसे व्यपदिष्ट है । यह कंसे अवगत हो ? वाक्यशेषसे, उपक्रममें जो 
संदिग्धार्थं वाक्य हो उसका वाक्यशेषसे निश्चय किया जाता है । जंसे यहाँ 'असदेवेदमग्र आलीत इस 
उपक्रममें जो “असत्‌? शब्दसे निर्दिष्ट है उसका ही पुनः “तत्‌? शब्दसे परामर्शकर “तत्सदासीत' ( वह 
सत्‌ था ) इस प्रकार उसको 'सत्‌' इस विशेषणसे विशेषत किया है। 'असत्‌' का पूर्वोत्तरकालसे 
सम्बन्ध न होनेसे 'आसीत्‌' ( था ) इस दाब्दकी अनुपपत्ति होगी । "असद्वा. इदमग्र आसीत्‌” इसमें 
भी 'तदात्मानं०' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) इस प्रकार वाक्यरोषमें विशेषण होनेसे [ यह 
काय ] अत्यन्त असत्‌ नहीं है । इसलिए उत्पत्तिके पूव कार्यका धर्मान्तरसे ( अव्याकृत नामरूपधमंसे) 
यह असत्‌ व्यपदेश है । यह लोकमें प्रसिद्ध है कि नाम-रूपसे व्याकृत वस्तु “त्‌” शब्दके योग्य होती 


है । अतः नाम-रूपसे व्याकृत-व्यक्त होनेसे पूर्वं असत्‌-सा था, इससे उत्पत्तिके पूव सत्‌ कार्यमें असत्‌ 
शब्दका उपदार-गोण प्रयोग किया गया है ॥ १७ ॥ 


युक्तिसे और अत्य श्रतिसे मी उत्पत्तिके पूवं कार्यकी सत्ता और कारणसे अनन्यता अवगत 
होती है । प्रथम युक्तिका वर्णन किया जाता है--लोक व्यवहारमें ऐसा देखा जाता है कि दघि, घट 
और रुचक ( आभूषण ) आदिके अभिलाशीसे दुध, मृत्तिका और सुवणं आदि नियत कारणोंका 
ग्रहण किया जाता है। दधिके इच्छुक मृत्तिका ग्रहण नहीं करते और घटाथियोंसे क्षीरका ग्रहण नहीं 
होता, वह असत्‌ कार्यवादमें उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं सबका सवंत्र सत्त्वामाव अविशिष्ट 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# कार्यं उत्पत्तिसे पूवं सत्‌ और कारणसे अनन्य है। इस विषयमें सांख्याचार्यने कहा है-- 
'असद्‌करणादुपादानहणात्सवसम्मवामावात्‌ । शक्तस्य शक्यकरणात्कारणमावाञ्च सत्कायंम्‌ ॥' 
( सां० का» ९ ) ( असत्‌ किसीसे किया नहीं जाता, यदि कारण व्यापारसे पूवं कायं असत्‌ हो, तो 


अधि० द सू० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३७५ 


प्रागसच्वे क्षीर एव दघ्नः कश्विदतिशयो न सत्तिकायाम, मत्तिकायामेच च घटस्य कश्चि- 
दतिशयो न क्षीर इत्युच्येत, तहांतिशयवत्त्वात्थागवस्थाया असत्कार्यवादहानिः सत्का- 
येवाद्सिद्विश्च-। _शाक्तिश्च कारणस्य कायनियमार्था कब्प्यमाना सान्याऽसती वा 
काय नियच्छेत्‌, असत्त्वाविशोषादन्यत्वाविशेषाच । तस्मात्कारणस्यात्मभूता शक्ति 
शक्ते शाव्मभूतं कायम्‌ । अपि च कार्यकारणयोद्रन्यगुणादीनां चाश्वमहिबवद्ध दवुद्धथ- 
भावात्तादास्म्यमभ्युपगन्तव्यम्‌। ® समवायकल्पनायामपि समवायस्य समवायिभि 
संबन्धेऽभ्युंषगम्यमाने तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थाप्रसङ्गः । 
अनभ्युपगस्यमाने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ खमवायः स्वयं खंबन्धरूपत्वादनपक्ष्येवापरं 
संबन्धं संबध्येत, संयोगोऽपितहि स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेक्ष्येव समवायं संबध्येत । 

तादात्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनां समवायकल्पनानर्थक्यम्‌। कथं च कार्यमवयविद्रेब्यं 


होनेसे दूधसे ही. दंधि क्यों उत्पन्न होता है और मृत्तिकासे क्यों . नहीं होता, एव मृत्तिकासे ही घट 
उत्पन्न होता हे, दुधसे क्यों नहीं होता? ऐसा यदि कहो कि उत्पत्तिके पूव सत्त्वाभाव समान होनेपर 
मी दूघमें हो दहोका कुछ अतिशाय-विशेष है, मृत्तिकामें नहीं है एवं मृत्तिकामें ही घटका अतिशय- 
विशेष. है दूधमें:नहीं है, तब तो उत्पत्तिको पूर्वावस्थाके अतिशय विशिष्ट होनेसे असल्कायवादकी हानि 
और सत्कायंवादकी, सिद्धि होगी । किः कायके नियमनके लिए कल्प्यमान कारण शक्ति कार्य-कारणसे 
अन्य अथवा असत्‌ होनेपर कायका नियमन नहीं कर सकेगी, क्योंकि उसमें असत्त्व समान है और अन्यत्व 
भी समान है, इसलिए कारणकी आत्मभूत शक्ति है और शक्तिका आत्मभूत काय है । कायकारणमें 
तथा द्रव्यगुणादिमें अरव महिषके समान भेद बुद्धिके अमाव होनेसे तादात्म्य ' स्वीकार करना चाहिए । 
समवायकी कल्पना करनेपर भी समवायका समवायियोंके साथ सम्बन्ध स्वीकार करनेपर तत्‌ तत्‌ समवायके 
लिए भिन्न-भिन्न संस्बन्धोंको कल्पना करनी पड़ेगी, ऐसा करनेसे अनवस्था प्रसंग हो जायगा, और सम्बन्ध 
न स्वीकार करनेपरं कार्यं कारण, तथा द्रव्य-गुणादिका विच्छद हो जायगा । ऐसा यदि कहो कि समवाय 
स्वयं सम्बन्धलप होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा किए विना ही समवायियोंके साथ सम्बद्ध हो जायगा 
तो संयोग मी सम्बन्धरूप होनेसे समवायकी अपेक्षा किए विना ही सम्बन्धियोंसे सम्बद्ध हो जायगा । 
तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य-गुण आदिमें समवायकी कल्पना निष्फल है। और. कार्य-अवयवी द्रव्य 


| सत्यानन्दी दी 
उसकी किसी प्रकार मी सत्ता नहीं की जा सकती, यथा सहस्र शिल्पी मिलकर मी नीलको पीत नहीं 


कर सकते, पटको घट नहीं कर सकते, अतः कार्य सत्‌ है । कारणका कार्थके साथ सम्बन्ध है अर्यात्‌ 
कायसे सम्बद्ध कारण ही कार्यका जनक होता है, इसलिए तत्तत्‌ कार्यके लिए तत्तत्‌ कारणका ग्रहण 
होता है अन्यका नहीं. । यदि कारणसे असम्बद्ध कायं उत्पन्न हो, तो सब असम्बद्ध होनेके कारण सब 
कारणोंसे सब कार्योकी उत्पत्ति होने लगेगी, तन्तुओंसे भी घट उत्पन्न हो जायगा, किन्तु होता नहीं है, 
क्योंकि' घट तन्लुओसे असम्वद्ध है, अतः कार्य सत्‌ है । जिस कायको उत्पादन करनेकी शक्ति जिस 
कारणमें रहती है, उस कारणसे उसी कायकी उत्पत्ति होती है अन्यको नहीं, इसलिए शक्तिको 
काय सम्बद्ध मांनना चाहिए । असत्‌ कायसे तो सम्वन्ध नहीं हो सकता, इसलिए काय पूव भी सत्‌ 
है । कार्य कारणात्मक है, कारय कारणसे भिन्न नहीं है, कारण सत्‌ है तो तदभिन्न कायं मी सत्‌ है) 
किञ्च कायको नियामक शक्ति कार्य-कारणसे भिन्न हो अथवा असत्‌ हो, तो कार्यका नियमन नहीं कर 
सकेगी । यदि असत्‌को मी नियामक मानें तो असत्‌ नरश्ुङ्ग भी नियामक हो जायगा । इसलिए 
कारणरूपसे लीत 'काय ही अपनी अभिव्यक्तिका नियामक होनेसे शक्ति कहलाता है, इससे कार्य सत्‌ है। 

गुण;गुगी, अवयव अवयवी, जाति व्यक्ति आदिका जो एक और मित्य सम्बन्ध है उसे 


आळ 
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कारणेष्वचयचद्रव्येषु वतमान वर्तेते ? कि समस्तेष्ववयवेषु वर्तत, उत प्रत्यवयवम्‌ ? 
यदि तावत्समस्तेषु वतत, ततो५$वयव्यनुपलब्धिः प्रसज्येत, समस्तावयवसंनिकर्षस्थाश- 
क्यत्वात्‌ । न हि बहुत्वें सम्रस्तेऽवाश्रयेषु वतमानं न्यस्ताश्रयच्रहणेन गुह्यते । अथवावय- 
वशः समस्तेषु वतत, तदाप्यारम्मकावयवव्यतिरेकेणावयविनोऽवयवाः कल्प्येरन, 
येरारस्भकेऽत्रवयवेष्वतयवशोऽवयबी चतत, कोशावयत्रव्यतिरिक्तेह्ा॑वयवेरसिः कोश 
व्याप्नोति। अनवस्था चेवं प्रसज्येत, तेषु तेष्ववयवेषु वर्तये तुमन्येषामन्येषामवयवानां 
कट्पनीयत्वात्‌। ४ अथ प्रत्यवयवं वतत तदेकत्र व्यापारेऽन्यत्राव्यापारः स्यात्‌। न हि 
देवदत्तः स्थुच्ने संनिधीयमानस्तदहरेव पाटलिपुत्रेऽपि संनिधीयते । युगपदनेकत्र वृत्ता- 
वनेकत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । देवदत्तयज्ञदत्तयोरिव स््ुघ्नपाटलिपुत्रनिवासिनोः | गोत्वादिवत्प्र- 
त्येकं परिसमाप्ते नें दोष इति चेत्‌-न, तथा प्रतीत्यभावात्‌ । यदि गोत्वादिवत्प्रत्येकं परिख- 
मात्तोऽवयत्री स्यात्‌, यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति प्रत्यक्षं गृह्यत एवमवयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्षे 
कारण-अवयव द्रव्योंमें किसप्रकार रहता हुआ स्थित है ? क्या वह समस्त अवयवोंमें रहता है अथवा 
प्रत्येक अवयवमें ? यदि समस्त अवयवोंमें रहेगा तो अवथवीकी अतुपलब्धि हो जाएगी, क्योंकि ससस्त 
अवयवोंका इन्द्रियके साथ संनिकष नहीं हो सकता, जॅसे।क समस्त आश्रयोंमें वतमान बहुत्वका किसी 
एक आश्रयके ग्रहणसे ग्रहण नहीं होता । यदि प्रत्येक अवयवमें रहता हुआ समस्त अवयवोमें रहेगा 
तो जिन आरम्भक अवयवोंमें अवयवी अवयवावच्छेदसे रहता है उन आरम्मक अवयवोंरे भिन्न अव- 


यवीके अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । जसे कि कोशके अवयवोंसे भिन्न अवयवोंसे तलवार कोशको 
व्याप्त करती है, ऐसी अवस्थामें अनवस्था दोष प्रसक्त होगा, क्योंकि तत्‌ तत्‌ अवयवोंमें रहनेके 


लिए अन्य अन्य अवथवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि काय अत्रयवी प्रत्येक अवयवमें रहेगा, तो 
एक स्थानपर व्यापार होनेपर दूसरे स्थानमें व्यापार न होगा, क्योंकि खुघ्त ( आगरा ) में रहता 
हुआ देवदत्त उसी दिन पाटलिपुत्र ( पटना ) में नहीं रह सकता । यदि युगपत्‌ अनेक स्थानोंमें रहेगा, 
तो खुध्न और पाटलिपुत्र निवासी देवदत्त और यज्ञदत्तके समान उसमें अनेकत्वका प्रसंग आ जाएगा । 
यदि यह कहो कि गोत्व आदिके समान प्रत्येकमें परिसमाध्ति होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि वसी प्रतोतिं नहीं होतो । यदि गोत्व आदिके समान अवयवी प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त 
हो, तो जसे गोत्व प्रत्येक व्मक्तिमें गृहीत होता है, बसे अवयवी मी प्रत्येक अवयवमें प्रत्यक्ष गृहीत 


सत्यानन्दी-दीपिका १ 
नेयायिक आदिके मतमें समवाय कहा जाता है । सिद्धान्ती--समवाय तन्तु पट आदि समवायियोंसे 


सम्बद्ध है कि नहों ? यदि सम्बद्ध है तो समवाय सम्बन्धसे अथवा स्वरूप सम्बन्धसे ? यदि समवाय सम्बन्ध 
से तो अनवस्था दोष होगा । यदि स्वरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध है तो मृद्‌ ओर घटका मी स्वरूप सम्बन्ध 


हो सकता है, क्योंकि जसे समवाय स्वरूप सम्बन्धसे रहता है, बसे मृद और घट मी स्वरूप सम्बन्धसे 
रह सकते हैं, तो समवाय मानना व्यर्थ है। यदि कहो कि समवाय अपने समवायियोंसे सम्बद्ध नहों 


है, तो द्रव्य, गुण आदिकी विशिष्ट बुद्धि नहीं होगी, क्योंकि सम्बन्ध ही विशिष्ट बुद्धिका नियामक है । 
कारण द्रव्यमें कायं द्रव्य समवाय सम्बन्धसे रहनेमें और भी दोष है--जसे समस्त अवयवरूप कारण 
द्रव्यमें कायं द्रव्य रहता है अथवा प्रत्यवयवमें ? आद्य पक्षमें भी-समस्त अवयवोंमें स्वरूपसे कायं रहता 
है अथवा प्रत्येक अवयवमें अलग-अलग । प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि समस्त अवधवोंके प्रत्यक्ष 
न होनेसे कार्यरूप अवयवो मी प्रत्यक्ष न होगा । द्वितीय पक्ष मो ठीक नहीं है, क्योंकि जसे म्यानंमें 


अवयवशः रहने वाले तलवारके स्वतन्त्ररूपसे अलग अवयव होते हुँ, वसे ही आरम्मक अवयवोंमें 
अवयवी. तलवार स्थित मान लिया जाव, तो उसके लिए अवयव धारा होनेसे अनवस्था दोष होगा । 


औ कार्य प्रत्येक अवयवमें रहता है अब यह दूसरे पक्षका 'अथ' आदिसे खण्डन है--एक 
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ग्रहोत, नचेवं नियतं ग्रह्मते। प्रत्येकपरिसमाप्तो चावयविनः कार्यणाधिकारात्तस्य 
चेकत्वाच्छङ्गेणापि स्तनकाय कुर्यादुरसा च पृष्टकार्यस्‌। न चेव दश्यते । प्रागुत्प- 
तेश्च कार्येस्यासत्त्व उत्पत्तिरकतृका निरात्मिका च स्यात्‌ । उत्पत्तिश्च नाम क्रिया, सा 
सकतकेच भवितुमर्हति, गत्यादिवत्‌ । क्रियाच नाम स्थादकतंका चेति विप्रतिषिध्येत । 
घटस्य चोत्पत्तिरुच्यमाना न घरक.ठेका, कि तहि ? अन्यकतकेति कल्प्या स्यात्‌। तथा 
कपालादीनामप्युत्पत्तिरच्यमानाऽव्यकर्तृके्च कल्प्येत। तथा च सति घट उत्पद्यत 
त्यक्तो कुलाठादीनि कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌ । न च लोके घटोत्पत्तिरित्युक्त 
कुछालादीनामप्युत्पद्यमानता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च। # अथ स्वकारणसत्तासंबन्ध 
एवोत्पत्तिरात्मलाभश्च कायस्येति चेत--कथमलब्धात्मकं संबध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? 
सतोहिं द्योः संवन्धः संभवति, न सदसतोरसतोर्वा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वा- 
प्राशुत्पत्तेरिति मर्यादाकरणमनुपपन्नम्‌ | सतां हि लोके क्षेत्रशृहादीनां मर्यादा 
इष्टा, नाभावस्य! न हि वन्ध्यापुजो राजा बभूव प्राक्यूर्णवमणोऽभिषेकादित्ये- 


होगा, परन्तु ऐसा नियमसे गृहीत नहीं होता । प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त हो तो अवयवीका कायके 
साथ अधिकार ( सम्बन्ध ) होनेसे ओर उसके एक होनेसे गो सींगसे स्तनकाय और उर्से पीठका 


काय करेगी, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । उत्पत्तिके पुव काय असत्‌ हो, तो उत्पत्ति कतृरहित और 


निरात्मक ( अकारणात्मक ) हो जायगी । उत्पत्ति तो क्रिया है, वह गति आदि क्रियाके समान सकतृक 
ही हो सकती है हो क्रिया और फिर हो अकतृक यह तो विरुद्ध हे । घटकी उच्यमान उत्पत्ति घट- 


कतुक नहीं है किन्तु अन्य कतृक कल्पना करनी पड़ेगी । उसी प्रकार कपाल आदिकी उच्यमान उत्पत्ति 
मी अन्यकतृंक ही कल्पना होगी । ऐसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेपर कुलाछ आदि कारण 
उत्पन्न होते हैं, ऐसा कहा जायगा । परन्तु लोकमें घटकी उत्पत्ति, ऐसा कहनेसे कुलाल आदिकी सी 
उत्पद्यमानता प्रतीत नहीं होती, किन्तु उनमें उत्पन्नता प्रतीत होती है ।. यदि कहो कि अपने कारण 


अथवा अपनी सत्ताके साथ सम्बन्ध ही कायकी उत्पत्ति और स्वरूप प्राप्ति है, तो यह कहना चाहिए 
कि जिसने आत्मलाम ही प्राप्त नहीं किया हो वह कारणके साथ कसे सम्बद्ध होगा ? क्योंकि दो सत्‌ 


पदार्थोका ही सम्बन्ध सम्मव है, सत्‌ ओर असत्‌ अथवा दोनों असत्‌का सम्बन्ध संभव नहीं है । 
अमावके असत्‌-तृच्छ होनेसे उसमें 'उत्पत्तिके पूव' ऐसी मर्यादा करना युक्त नहीं है, कारण कि छोकमें 


सत्‌ क्षेत्र, गृह आदि पदार्थोकी [ उत्पत्तिके पूव या अनन्तर |] मर्यादा देखी जाती है, किन्तु अभावकी 
नहीं । पूर्णवर्माके राज्यामिषेकके पुव वन्ध्यापुत्र राजा था इस प्रकारकी मर्यादा करनेसे असत्‌-तुच्छ 


| त ता Feet 
तन्तुरूप अवयवमें जब पट रहता हे तब अन्य तन्ठुरूप अव पट नहीं रह सकेगा, यदि रहेगा तो 


अनेक हो जायगा, क्योंकि एक तन्तुमें एक पट तो अनेक तन्तुओंमें अनेक पट । पुर्वपक्षी-जैसे एक ही 
समय घट आदि अनेक व्यक्तियोंमें वतमान घटत्व आदि जातिमें अनेकत्व दोष नहीं है, वसे अनेक 
तन्तु व्यक्तिमें वठंमान पटरूप अवयवीमें भी अनेकत्व द ष नहीं होगा । सिद्धान्ती-जातिके समान 
अवयवीकी वत्ति असिद्ध है, इसलिये उक्त दोष पुववत्‌ ही है । यथा देवदत्त अपना अध्ययन आदि काय 
ग्राम अथवा अरण्यमें करता है तथा गो अवयवी मी अपना दूध आदि काय श्रद्ध आदिसे संपादित 
करे, क्योंकि एक अवयवमें अवयवी विद्यमान है, इसलिये अवयवीके समस्त काय उस एक अवयवसे 
होगे, परन्तु ऐसा होता नहीं है । | 

# उत्पद्यमान पदाथंकी प्रथम विक्रियाका नाम उत्पत्ति है । वह कायकी उत्पत्ति अपने 
कारणमें अपना समवाय है अथवा अपनेमें सत्ताका समवाय है? इस प्रकार ताकिकमतसे “अथ” 
इत्यादिसे शङ्का करते हैं । पूरवपक्षी--हमारे मतमें सवंत्र सवंदा कायं असत्‌ नहीं है, किन्तु उत्पत्तिके 
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बंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, निरुपाख्यो वन्ध्यापुत्रो राजा बभूव भवति भविष्यतीति वा 
विशेष्यते । यदि च वन्ध्यापुत्रोऽपि कार कव्यापारादूध्वंमभविष्यत्तत इदमप्युपापत्स्यत- 
कार्याभावोऽपि कारकव्यापारादूध्व भविष्यतीति। वयं तु पश्यामो वन्ध्यापुत्रस्य कायो- 
भावस्य चाभावत्वाविशेषाद्यथा चन्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादृध्व न भविष्यत्येवं कार्या- 
भावोऽपि कारकव्यापारादूध्य न भविष्यतीति । ॐ नन्वेचं सति कारकव्यापारो5नर्थंकः 
प्रसज्येत। यथैव हि प्राक्सिद्वत्वात्कारणस्वरूपसिद्वयें न कश्चिदथाप्रियते, एवं 
प्राक्सिद्धत्वात्तदनन्यत्वाञ्च कार्यस्य स्वरूपसिद्धयेऽपि न कञ्चिद्वयाप्रियते च। अतः 
कारकव्यापाराथंवत्वाय मन्यामहे प्रागुत्पत्तेरभावः कार्यस्येति चेत्‌, नेष दोषः, यतः 
कार्याकारेण कारणं व्यवस्थापयतः कारकव्यापारस्यार्थवत्वमुपपद्यते, कार्याकारोऽपि 
कारणस्यात्मभूत एवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वादित्यमाणि। न च विशोषदर्शन- 
मात्रेण चस्त्वन्यत्यं भवति । नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपादः प्रसारितहर्तपादश्च 
विशेषण दर्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं गच्छति, स एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । तथा प्रतिदिन- 
मनेकसंस्थानानामपि पित्रादीनां न चस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता. मम भ्राता मस 

पुत्र इति प्रत्यभिज्ञानात्‌ ॐ जन्मोच्छेदानन्तरितव्वात्तत्र युक्तं नान्यत्रेति चेत्‌- 

वन्ध्यापुत्र राजा था, है, होगा इस प्रकार विशेषणोसे विशेषित नहीं होता । यदि वन्ध्यापुत्र मी कारक 
व्यापारके अनन्तर होता तो यह मी उपपन्न होता कि असत्‌ कार्य मी कारक व्यापारके अनन्तर होगा । 
हम तो ऐसा देखते हैं कि वन्ध्यापुत्र और कार्याभावमें अमावत्व समान होनेसे जसे कारक व्यापारके 
अनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वेसे असत्‌ कार्य भी कारक व्यापारके अनन्तर नहीं होगा । परन्तु ऐसा 
होनेपर-उत्पत्तिके पुवे काय सत्‌ होनेपर तो कारक व्यापार निष्फल हो जायगा । जैसे पुवमें ही सिद्ध 
होनेसे कारणके स्वरूप सिद्धिके लिए कोई व्यापार नहीं करता, वसे ही उत्पत्तिके पूर्व सिद्ध होनेसे और 
कारणसे अनन्य होनेसे कायके स्वरूपसिद्धिके लिए भी कोई व्यापार नहीं करेगा । परन्तु व्यापार तो 
करता है, इससे कारकव्यापारकी सार्थकताके लिए उत्पत्तिके पूर्व कायंका अमाव हम मानते हैं । 


ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, क्योंकि कायंरूपसे कारणको व्यवस्थापित करनेवालेको कारक व्यापारमें 
प्रयोजनवत्त्व उपपन्न होता है । कार्यका आकार भी कारणका आत्मभूत-स्वरूपभूत ही है, क्योंकि जो कायं 


कारणात्मक नहीं होता वह उससे आरभ्य भी नहीं होता, ऐसा कहा है, और बिशेष दशनमात्रसे पदार्थ कोई 
अन्य नहीं हो जाता। संकुचित हस्तपाद और प्रसारित हस्तपाद देवदत्त कुछ विशेषरूपसे हृश्यमान होनेपर 
-भी अन्य वस्तु नहीं हो जाता, क्योंकि वही है, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार प्रतिदिन पिता आदि 
अनेक आक्ृतियोंमें कुछ विशेषता आनेपर भी वे अन्य वस्तु नहीं हो जाते, क्योंकि मेरा पिता, मेरा भ्राता, 
भेरा पुत्र ऐसी प्रत्यमिज्ञा होती है । यदि कहो कि जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे पिता आदिमें ऐसी 
सत्यानन्दी-दीपिका 

पुवं और नाशके अनन्तर असत्‌ है, मध्यमें तो सत्‌ ही है । उस अत्यन्त असत्‌ वस्ध्यापुत्र आदिसे 
हमारे कायमें भेद है। इसलिए - उनका कारणके साथ सम्बन्ध हो सकता है । सिद्धान्ती-'कथम्‌' 
आदिसे इसका समाधान करते हैं । 

% परन्तु ताकिकसे दिया गया यह ( कारकव्यापार व्यर्थं ) दोष तो सत्कायंवादी सांख्यमतमें 


हो सकता है, क्योंकि उसके मतमें अभिव्यक्ति मी सत्‌ है। अद्वेतवादीके मतमें तो यह दोष नहीं है, क्योंकि 
कायंरूपसे कारणमें विशेष अवस्थाको सम्पन्न करना ही कारकव्यापारकी सार्थकता है। उससे कोई 


वस्तु भिन्न नहीं हो जाती । जैसे तन्तुओमें तन्तुवाहक आदि द्वारा आतान वितानकर पटरूप विशेष 
अवस्थाको सम्पन्न करनेसे तन्तुओंसे पट भिन्न वस्तु नहीं है, वे ही तन्तु हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 


% यद्यपि प्रतिदिन पिता आदिके देहकी अवस्थाका परिवर्तेन होता है, तो मी देहके जन्म 
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न, क्षीरादोनामपि दध्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌। अटश्यमानानामपि बटधाना- 
दीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानामंकुरादिभावेन दर्शा नगोचरतापत्तो जन्मसंक्षा। 
तेषामेवावयवानामपचयवशाददर्दानापत्तावुच्छेद संज्ञा। तत्रे दग्जन्मोच्छेदान्त रि तत्वाच्े द्‌- 
सतः सच्त्वापत्तिः सतश्रासत्त्वापतिस्तथा सति गर्भवासिन उत्तानशायिनश्र भेदप्रसङ्गः 
तथा च बाल्ययोवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसङ्गश्च । एतेन क्षण- 
भङ्गवादः प्रतिवदितव्यः। यस्य पुनः प्रागुत्पत्तेरखत्काय तस्य निविषयः कारकव्यापारः 
स्यात्‌, अभावस्य विषयत्वान्ुपपत्तेराकाइाहननप्रयोजनश्वङ्ञायनेकायुघप्रयुक्तिवत्‌ । 
सप्रवायिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌-न, अन्यविषयेण कारकव्यापारेणा- 
न्य निषपत्तरतिप्रसङ्गात्‌। समवायिकारणस्येवात्मातिशयः काय मिति चेत्‌-न, सत्कायता- 
पत्तेः। # तस्मात्क्षीरादीन्येव द्रव्याणि द्‌ध्यादिभावेनावतिष्ठमानानि कार्याख्यां लभन्त इति 
न कारणादन्यत्कार्य वषशतेनापि शक्यं निश्चेतुम्‌। तथा मूलकारणमेचान्त्यात्कार्यात्तेन 
तेन कार्याकारेण नरवत्सर्वव्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते। एवं युक्तः कार्यस्य प्राशुत्पत्तेः सत्त्व- 
मनन्यत्वं च कारणादवगम्यते । शब्दान्तराञ्चेतदवगम्यते। पूवसूत्रे ५सद्ध 'यपदेशिनः शव्द 


प्रत्यभिज्ञा होना युक्त है, अन्यत्र नहीं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि दुध आदि भी दही आदि आकार विशेष- 

में प्रत्यक्ष हैं । अहश्यम्रान बटबीज आदि भी अन्य समानजातीय अवयवोंसे वृद्धिको पाकर अंकुर आदि 
भावसे इष्टिगोचर होनेपर उनकी जन्म संज्ञा होती है, उन्हीं अवयवोंके क्षय होनेसे अदशंनता प्राक्त होनेपर 
उच्छेद-मरण संज्ञा होती है । उनमें ऐसे जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे यदि असतुको सत्‌की 
प्राप्ति और सतूको असतूकी प्राप्ति हो, तो ऐसा होनेपर गर्भवासी उत्तान होकर शयन करने वालोंमें भी 
भेदश्रसंग होगा । एव बाल्य, यौवन और वाद्धकयमें मी भेदका प्रसंग आ जायगा, पिता आदि 
व्यवहारका लोप प्रसंग होगा । इससे क्षणभङ्गवादका भी प्रत्यास्यान समझना चाहिए । परन्तु जिसके 
मतमें उत्पत्तिके पूवं कायं असत्‌ है उसके मतमें आकाशको मारनेके लिए खङ्ग आदि अनेक आयुधोंके 
प्रयोगके समान कारकव्यापार निविषयक होना चाहिए, क्योंकि अभाव विषय नहीं हो सकतां। 
यदि कहो कि समवायिकारणविषयक कारकव्यापार होगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य विषयक 
कारकव्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति होनेसे अतिप्रसङ्ग हो जायगा । यदि कहो कि समवोयिकारणका ही 
आत्मातिशय काय है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि सत्कायवाद प्रसक्त हो जायगा । इसलिए दूध आदि 
पदाथ दघि आदिके रूपसे अवस्थित हुए कायसज्ञाको प्राप्त होते हैं, कारणसे कायं भिन्न है ऐसा. सो 
वष॑में मी निश्चय नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार मुलकारण ही अन्तिम कायं पर्यन्त तत्‌ तत्‌ 
काके रूपसे नटके समान सब व्यवहारोंका आश्रय प्राप्त होता है । इस प्रकार उत्पत्तिके पुर्व कायंकी 


सत्ता ओर कारणसे अनन्यता यृक्तिसे अवगत होती हैं। और 'शब्दान्तरात्‌' अर्थात्‌ अन्य श्रतिसे सी 
यही अवगत होत है । पुव सुत्रमें असतृका कथन करनेवाला [असदेवेदमग्र आसीत्‌] शब्द-श्रति उदाहृत है 
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और नाथ प्रतिदिन नहीं होते, इसलिए देहका अभेद मानना युक्त है । परन्तु मृत्तिकाका नाझ होनेपर 


घट उत्पन्न होता है, इसप्रकार जन्म और नाश विरुद्ध धम होनेसे काय ओर कारणमें अभेद युक्त नहीं 
है ? सि०--यह ठीक नहीं है, क्योंकि दधि, घट आदि कायोमें दूध और मृत्तिका आदि अनुगत प्रतीत 
होते हैं, ओर अंकुर आदिमें मी बीजके अवथवों की अनुवृत्ति है, इससे कारणके जन्म और नाश नहीं 


होते, किन्तु अवयवोंकी वृद्धि ओर क्षय होतेसे उसमें जन्म और नाशका व्यवहार होंता है। जन्म और 
नाशरूप हेतुसे मी वस्तुके स्वरूपमें भेद नहीं होता, अन्यथा सब व्यवहार लुप्त हो जाएंगे । 


& इस प्रकार युक्तिसे और “सदेव सोम्येदमग्न आसीत्‌' इत्यादि अन्य श्रतियोसे यह सिद्ध होता है 
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स्योदाहतव्वात्ततोऽन्यः सद्व थपदेशी शब्दः दाब्दान्तरम्‌-सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीयम्‌? इत्यादि। 'तद्धक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌’ इति चासत्पक्षमुपक्षिप्य कथमसत 
सज्जायेत' इत्याक्षिप्य सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' (छा० ६।२।१) इत्यवधारयति। तंत्र दं शब्द- 
वाच्यस्य कार्यस्य प्रागुत्पत्ते; सच्छब्दवाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य श्र्यमाणत्वा- 
त्सत्त्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः। यदि तु प्राशुत्पत्तरसत्काय स्यात्पश्चाच्चोत्पद्मानं कारणः 
समवेयात्तदाऽन्यत्कारणात्स्यात्‌, तन्न 'येनाश्रृतं श्रुतं भवति’ (छो० ६।१।३) इतीयं प्रतिज्ञा 
पीड्यत। सच्चानन्यत्वावगतस्त्वियं प्रतिज्ञा समथ्यत ॥ १८ ॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद्‌--पटवत्‌, च । 

सूत्रार्थ--जंसे संवेष्टित ओर प्रसारित एक ही वस्त्रमें तत्‌ तत्‌ समयमें विलक्षणता प्रतीत 
होनेपर भी वस्त्रमें कोई भेद नहीं आता, वसे मृद्‌ और घटमें मी भेद नहीं है । 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्तं णृह्यते-किमयं पटः कि वाऽन्यद्द्रव्यमिति। स 
एव प्रसारितो यत्संवेष्टितं द्रव्यं तत्पट एवेति प्रसारणेनाभिव्यक्तो शृह्यते। यथा च संवेष्टन- 
समये पर इति शृहामाणोऽपि न विरिष्टायामविस्तारो गृह्यते, स एव प्रसारणसमये विशि- 
प्रायामविस्तारो गृह्यत न संवेष्टितरूपादन्योऽयं भिन्नः पट इति। एवं तन्त्वादिकारणावस्थं 
पटादिकायमस्पष्टं सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकव्यापारादिभिव्यक्तं स्पष्ट गृह्यते । अतः 
संवेष्टितप्रसारितपटन्यायेनेवानन्यत्कारणाव्कायमित्यर्थः ॥ १९ ॥ 


यथा च प्राणादिः २० ॥ 


इससे अन्य सतूंका कथन करनेवाली श्रुति, व 'सदेव सोम्य०? ( हे प्रियदशंन ! उत्पत्तिके पूवं यह 
एक अद्वितीय ही सत्‌ था ) इत्यादि दूसरी श्रृतियाँ हैं। 'तद्धेक०' ( कुछ एक कहते हैं. कि उत्पत्तिके 
पूवं यह असद्रूप ही था ) इस प्रकार असत्‌ पक्षका उपक्षेप ( उत्थान ) कर 'कथमसतः०' ( असत्से 
सत्‌ कंसे उत्पन्न होगा ? ) ऐसा आक्षेपकर 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूवं यह 
' सद्र्प ही था ) इस प्रकार श्रुति निणय करती है । इस श्रृतिमें 'इद्म शब्द वाच्य कायका उत्पत्तिके पूव 
“सत्‌ शब्द वाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य श्र यमाण है, इससे सत्त्व ओर अनन्यत्व स्पष्ट सिद्ध 
होते हैं । यदि उत्पत्तिके पूव कायं असत्‌ हो और पश्चात्‌ उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, तो कारणसे 
अन्य होगा । ऐसा होनेपर 'येनाश्रृतं श्रतं भवति’ ( जिससे अश्र्‌ त भी श्रत हो जाता है ) यह प्रतिज्ञा 
बाधित हो जायगी । कारके सत्त्व और अनन्यत्वकी अवगतिसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन होता है ॥ १८॥ 
जरे लपेटा हुआ वस्त्र स्पष्टरूपसे गृहीत नहीं होता कि क्या यह पट. है. अथवा कोई अन्य 

पदाथ ? .वह फला देनेपर जो सवेष्टित द्रव्य पदार्थ था वह वस्त्र ही है इस प्रकार फेला देनेसे स्पष्ट 
हीत होता है । और जिस प्रकार संवेष्वनके समयमें यह पट है, ऐसा गृह्यमाण होनेपर भी विशिष्ट 
लम्बाई और चौड़ाई गृहीत नहीं होती, परन्तु प्रसारण समयमें वही विस्तार और आयाम गृहीत होते 
हैं किन्तु संवेष्टितरूपसे मिनन यह दूसरा पट हैं ऐसा गृहीत नहीं होता । उसी प्रकार तन्तु कारणरूपसे 
स्थित पट आदि कायं अस्पष्ट होता हुआ तुरी, वेम, कुविन्द ( जुलाहा ) आदि कारक व्यापार आदिसे 
व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है । इसलिए संवेष्टित और प्रसारित पटन्यायसें ही कार्य कारणसे अभिन्न 


है, ऐसा अथं है ॥ १९॥ | 
सत्यानन्दी-दीपिका 


कि उत्पत्तिके पुव काय सत्‌ है और कारणसे अनन्य है । ऐसा माननेसे 'येनाश्र त श्रतं भवति’ यह 
प्रतिज्ञा मी सिद्ध होती है ॥ १८ ॥ 


अघि० ७ सू० २१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८१ 


पदच्छेद--यथा, च, प्राणादिः । 
सूत्राथ--जसे प्राणायाम आदिसे निरुद्ध प्राण, अपान आदि द्वारा काये भिन्न होनेपर मी 
उनमें भेद नहीं है, बसे कार्यमे भेद होनेपर मी कारणके अनन्यत्वमें कोई विरोध नहीं है 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामेन निरुद्धेषु कारणमात्रेण रूपेण 
वर्तमानेषु जीवनमात्रं कार्य निर्वत्यते, नाकुश्चनप्रसारणादिक कार्यान्तरम्‌ । तेष्वेव प्राण- 
भेदेषु पुनः प्रवृत्तेषु जीवनादधिकमाकुञ्चनप्रसारणादिकमपि कार्यान्तरं निर्वत्यते, न च 
प्राणभेदानां प्रभेद वतः प्राणाद्‌न्यत्वं, समीरणस्वभावाविदोषात्‌ । एवं कार्यस्य कारणादन- 
बम्‌। अतश्च कृत्स्नस्य जगतो त्रह्मकार्यत्वात्तदनन्यत्वाच सिद्धेषा श्रौती प्रतिज्ञा 'येना 
श्रुत श्रुतं अवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌’ ( छा० ६।१।३ ) इति ॥ २० ॥ 
( ७ 'इतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ स्‌० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोषभ्रसक्तिः ॥२ १॥ 
पदच्छेद--इतरव्यपदेशात्‌, हिताकरणादिदोषप्रसक्ति: । 
 सूत्राथ--( इतरव्यपदेशात्‌ ) “तत्त्वमसि' इत्यादि श्रतिसे इतर-जीवमें ब्रह्मत्व व्यपदेश है 
अथवा “भनेन जीवेनाव्मना०' इत्यादि श्रतिसे ब्रह्ममें जीवस्व व्यपदेश है, इससे ब्रह्म स्रष्टा हो, तो जीव 
स्रष्टा हुआ, अतः ( हिताकरणादिदोषप्रसक्तिः ) ब्रह्मको अपने अहित-जरा, मरण आदि अनेक अनथे 
करणरूप दोषोंकी प्रसक्ति होगी, इससे चेतन ब्रह्म जगतुका कारण नहीं हो सकता । 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद आक्चिप्यते | चेतनाद्धि ज्ञगत्प्रक्रियायामाश्रीयमाणायां 
हिताकरणादयो दोषा: प्रसज्यन्ते । कुतः ? इतरव्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य त्रह्मात्मत्व॑ 
व्यपदिशति श्रतिः--स आत्मा तत््वमसि श्वेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति प्रतिबोधनात्‌ । यद्वा- 
इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं व्यपदिशति 'तत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत्‌ (तै० २।६)इति स्रष्टु 
रेवाविकृतस्य ब्रह्मणः कार्यानुप्रवेशेन शारीरात्मत्वप्रद्शनात्‌। ‘अनेन जीवेनात्मनाजुप्रविश्य 
और जसे लोकमें प्राण, अपान आदि प्राणभेदोंके प्राणायाम द्वारा निरूद्ध होनेपर और 
कारणरूपसे विद्यमान होनेपर जीवनमात्र कायं संपादित होता है, किन्तु आकुच्चन ( सिकुड़ना ) 
प्रसारण आदि अन्य काय नहीं होते । परन्तु उन्हीं प्राणभेदोंके पुनः प्रवृत्त होनेपर जीवनसे अधिक 
आकुः्वन, प्रसारण आदि अन्य कायं मी संपादित होते हैं। भेद विशिष्ट प्राणसे प्राणभेद भिन्न नहीं 
है, क्योंकि समीरण स्वमाव-वायुका स्वमाव सबमें समान है । इस प्रकार कायं कारणसे अनन्य है । 
इससे सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्मका कायं होनेसे और उससे अनन्य होनेसे 'येनाश्रतं०' ( जिसके श्रवणसे अश्रत 
श्रुत हो जाता है, मनन न किया हुआ मनन किया हुआ हो जाता है और अविज्ञात विज्ञात हो जाता 
है ) यह श्र ति प्रतिपादित प्रतिज्ञा सिद्ध होती है ॥ २० ॥ 
चेतनकारणवाद पर प्रकारान्तरसे पुनः आक्षेप किया जाता है-चेतनसे ही जगत्‌की सृष्टिका 
आश्रयण करनेपर हिताकरण आदि दोष प्रसक्त होंगे, किससे ? इससे कि इतरका व्यपदेश्च है । इतर-जीवा- 
त्माका ब्रह्मात्महूपसे श्र ति व्यपदे करती है, क्योंकि 'स आत्मा ०' (वह आत्मा है, हे श्वेतकेतु | वह तू 
है) ऐसा वोध कराती है अथवा इतर-ब्रह्मका जीवात्मरूपसे व्यपदेश करती है, कारण कि 'तत्सृष्ठा० 
( उसकी रचनाकर उसमें अनुप्रवेश किया ) इसश्रकार सश अविकृत ब्रह्म को ही कायंमें. अनुप्रवेश द्वारा 
जीवात्मरूप दिखलाया है । “अनेन जीवेनात्मना०' ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अतु- 


१--उक्त न्यायसे जीव और ब्रह्मका अनन्यत्व होनेसे जीवके अहितकरण आदि धम ब्रह्मे 
प्रसक्त होंगे ? इस प्रकार आक्षेप संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । 


३८२ बह्मसंत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १५. पा० १ 


नामरूपे व्याकरवाणि” ( छा० ६।३।२ ) इति च परा देवता जीवमात्मशाब्देन व्यपदिशान्ती न 
ब्रह्मणो भिन्नः शारीर इति दशयति तस्माद्यदू्रह्मणः स्रष्ट्‌त्वं तचछारीरस्येवेति। अतः स स्व- 
तन्त्रः कर्ता सन्‌ हितमेवाव्मनः सोमनस्यकर कुर्यान्नाहितं जन्ममरणज्ञरारोगाद्यनेकानथं 
जालम्‌; नहि करिचदपरंतन्त्रो बन्धनागारमात्मनः कृत्वा ऽजुप्रविशति । न च स्वयमत्यन्त- 
निर्मलः सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्‌ दुःखकरं तदिच्छया 
जह्यात्‌ । सुखकरं चोपाददीत । स्मरेच्च मयेदं जगद्विम्बं विचित्रं. विरचितमिति । सर्वो हि 
लोकः स्पष्टं काय कृत्वा स्मरति-मयेद्‌ं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसारितां 
मायामिच्छयाऽनायासेनेवोपसंहरति, एवं शारीरोऽपीमां स्टृष्टिमुपखंहरेत्‌ । स्वमपि 
तावच्छरीरं शारीरो न शकनोत्यनायासेनोपसंहर्तुम्‌। एवं हितक्रियाद्यद्‌दानादन्याय्या 
चेतनाज्ञगत्प्रक्रियेति गम्यते ॥ २१ ॥ 


अधिक तु भेदनिदेशात्‌ ॥२२॥ 

पद्च्छेद--अधिकम्‌, तु, भेदनिर्देशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पू्ंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( अविकम्‌ ) जीवसे भिन्न सवंज्ञ 
सवराक्तिमाम्‌ ब्रह्म जगतका स्रष्टा है, इसलिए उसमें हिंताकरण आदि दोष नहीं हैं, ( भेदनिदशात्‌ ) 
क्योंकि आत्मा वा अरे द्रष्टव्य;' इत्यादि श्र तिसे कल्पित भेदका निर्देश है । 

कै तुदाग्द्‌ः पक्षं व्यावतयति। यत्सवज्ञ सवशक्ति ब्रह्म नित्यशुद्धवुद्धमुक्तस्वभावं शा 
रीरादधिकमन्यत्‌, तद्वयं जगतः स्रष्टु बरूमः | न तस्मिन्हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते । न 
हि तस्य हितं किचित्कर्तव्यमर्त्यहितं वा परिहतंव्यम्‌, नित्यमुक्तरुवभावव्वात्‌। नच तस्य 
ज्ञानप्रतिबन्धः शक्तिप्रतिबन्धो वा कचिद्प्यस्ति, सवंज्त्वाव्सर्वशक्तित्वाच्च। शारीरस्त्वने 


प्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूं ) इसप्रकार परदेवता जीवका आत्मशन्दसे व्यपदेश्च 
करता हुआ शारीर ब्रह्मसे भिन्न नहीं, ऐसा दिखलाता है । इससे ( जीव और ब्रह्मका अभेद होनेसे ) 
जो ब्रह्मका स्रष्टत्व है वह शारीरका ही है । इस लिए वह स्वतन्त्र कर्ता होकर मनोऽनुकूल अपना हित 
ही करेगा । जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक प्रकारका अनथं समूहरूप अहित नहीं करेगा, क्योंकि 
स्वतन्त्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं बन्धनगृह बनाकर उसमें प्रवेश नहीं करता । उसीप्रकार 
स्वयं अत्यन्त निमंल होकर अत्यन्त मलिन देहको आत्मरूपसे प्राप्त नहीं करता । किसी प्रकार जो 
दुःखकर कुछ किया मी तो उसका इच्छानुसार त्यागकर देता ओर सुखकरका ग्रहण करता, और 
ऐसा स्मरण करता कि मैंने यह विचित्र जगद्विम्ब रचा है, क्योंकि सब लोग कायकर यह मैंने किया 
है, ऐसा स्पष्ट स्मरण करते हैं। जसे मायावी अपनी फैलाई हुई मायाका इच्छानुसार विना परिश्रम 
ही उपसंहार करता है, बसे ही शारीर मी इस सुष्टिका उपसंहार करता, परन्तु शारीर तो अपने 


शरीरका मी अनायास उपसंहार करनेमें समथ नहीं है । इसप्रकार हितक्रिया आदिके अदशंनसे यह 
ज्ञात होता है कि चेतनसे जगतूकी प्रक्रिया मानना अन्याय-अयुक्त है ॥ २१ ॥ 


“तु? शब्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो सववज्ञ, सवंशवितिमाचु, नित्य, शुद्ध, बुद्ध भोर 
मुक्त स्वमाव ब्रह्म जीवसे अधिक-मिन्न है, उसे हम जगतका स्रष्टा कहते हैं। उसमें हिताकरण-हित न 
करना आदि दोष प्रसक्त नहीं होते, क्योंकि उसे न तो कोई अपना हित कतव्य है और न अहित 
परिहाय है, कारण कि वह नित्य मुक्त स्वमाव है। सवज्ञ और सवंशक्तिमाम्‌ होनेसे उसके ज्ञानका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जसे बिम्ब और प्रतिबिम्बमे कल्पित भेद माना गया है, वसे ही जीव और ब्रह्मामें कल्पित भेद 


है । इससे ब्रह्म और जीवसे भिन्न सवज्ञ सवंशक्तिमानु है, इससे न जीवके धर्मोको ब्रहममें प्रसक्ति है 


अधि० ७ खू० २२, २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३८३ 


वंविधः ¦ तस्मिन्प्रसज्यन्त हिताकरणादयो दोषाः न तु तं वयं जगतः स्रष्टारं त्रमः । कुत 
एतत्‌ ? भेदनिदशात्‌ । `आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? (बृ० २।४।५) 
'सोऽग्वे्व्यः सः विजिज्ञासितव्यः? (छा० ८।७।१), 'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति’ (छा० ६।८।१) 
शारीर आत्मा प्रा्ेनात्मनान्वारूढः? (बर ४।३।३.५) इत्येवंजातीयकः कठंकर्मादिभेदनिद शो 
जीवादधिक ब्रह्म दशयति । नन्वमेदनिद्‌शोऽपि दशितः- तत्वमसि’ इत्येबंजातीयकः । कथं 
भेदाभेदो विरुद्धौ संभवेयाताम्‌? नेष दोषः, आकाइाघटाकाशान्यायेनोभयसंभवस्य तत्र तत्र 
प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अपि च यदा तत्त्वमसीत्येवंजातीयकेनाभेदनिद शोनाभेदः प्रतिबोधितो 
भवति, अपगतं भवति तदा जीवस्य संसारित्वं ्रह्मणश्च स्रष्टत्वम्‌, समस्तस्य मिथ्याज्ञान- 
विजञम्मितस्य भेदव्यवहारस्य सम्यग्ज्ञानेन बाधितत्वात्‌ । तत्र कुत एव सुष्टिः ? कुतो वा 
हिताकरणादयो दोषाः ? अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपङ्तकार्यकरणसं घातोपाध्यविचेक- 
कृता हि श्रान्तिहिताकरणादिलक्षण: संसारो न तु परमाथतोऽस्तीतव्यसकद्वोचाम । जन्म- 
मरणच्छेरनमेदनायभिमानवत्‌ । अबाधिते तु भेदव्यवहारे 'सोऽन्वेष्टव्य। स विजिज्ञासितव्यः? 
इत्येवंजातीयकेन भेदनिदेरेनावगम्यमानं ब्रह्मणोऽधिकत्वं हिताकरणादिदोषप्रसक्ति 
निरुणद्धि ॥ २२ ॥ 
अइमादिवच्च तदनुपपत्तिः ॥ २३ ॥ 
पद्च्छेद---अश्मादिवत्‌, च, तदनुपपत्तिः । 
सूत्राथ--( अइमादिवच्च ) एक पथिवीसे उत्पन्न हुए पत्त्यरोमें जैसे वज्र, वेइयं आदि 


प्रतिबन्ध अथवा शक्तिका प्रतिबन्ध कहीं मी नहीं है । परन्तु जीव तो ऐसा नहीं है, अत! उसमें 

अहित करना आदि दोष प्रसक्त होते हैं । परन्तु हम उसको जगतका स्रष्टा नहीं कहते हैं । यह क्यों ? 
श्रुतिमें भेदका निर्देश होनेसे । यथा 'आत्मा वा अरे दरष्टव्य!०' (अयी मैत्रेयी | आत्मा द्रष्टव्य (दशंनाह) 
है, इसलिए उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए) 
"सोऽन्वेष्टव्यः? ( वह अन्वेष्टव्य और विशेष जिज्ञासितव्य है) 'सता सोम्य०' ( हे सोम्य | सुषुप्तिमें 
सतके साथ सम्पन्न हो जाता है ) शारीर आत्मा०' ( मरणकालमें यह जीवात्मा परमात्मासे अधिष्ठितं 
हो शब्द करता हुआ जाता है ) इसप्रकारके कतृं-कमं आदि भेदका निर्देश जीवसे भिन्न ब्रह्माको 
दिखलाता है । परन्तु त्वमसि’ इसप्रकारका अभेद निर्देश भी दिखलाया गया है तो पुनः परस्पर 
विरुद्ध भेद और अभेदका कंसे संभव होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि महाकाश और धटाकाश- 
न्यायसे तत्‌ तत्‌ स्थानोंमें दोनोंका संमव प्रतिष्ठापित किया गया है, ओर जब तत्वमसि” इसप्रकारके 
अभेद निर्देशसे [ जीव ] अभेद प्रतिबोधित होता है तब जीवका संसारित्व और ब्रह्मका ख्रष्टत्व निवृत्त 
हो जाता है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे फैले हुए समस्त भेद व्यवहारका सम्यरज्ञानसे बाध हो जाता है, 
तो ऐसी स्थितिमें सृष्टि कसे और हिताकरण आदि दोष कंसे ? हिताकरण आदिरूप संसार अविद्यासे 
्त्युपस्थापित नाम और रूपकृत शरीर और इन्द्रिय संघातरूप उपाधिके अविवेकसे उत्पन्न हुई 
भ्रान्ति है, परमा्थंसे नहीं है, ऐसा अनेकवार हम कह चुके हैं। जसे कि शरीरके जन्म-मरण, 
छेदन-भेदन आदिकी आत्मामें अभिमानसे प्रतीति होती है । परन्तु भेदव्यवहारके अबाधित होनेपर 
सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्यः’ इसप्रकारके भेदनिदेशसे अवगत हुआ ब्रह्मगत भेद हिताकरण 
आदि दोषोंकी प्रसक्तिको रोकता है ॥ २२॥ 


सस्यानन्दी-दीपिका 
और न ब्रह्मके धर्मोकी जीवमें प्रसक्ति है। “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः? इत्यादि श्रृतियाँ ब्रह्म और जीवमें 


कल्पित भेदको लेकर साथक होती हैं ॥ २२ ॥ 


३८४ ब्रहसूज-दाङ्रभाष्य [ अ० २ पा० १ 


भेदसे विचित्रता है, वसे ब्रह्माके कार्योका रवरूप वंचिञ्य यक्त है, अतः ( तदनुपपत्तिः) अन्य कल्पित 
दोषकी उपपत्ति नहीं है । 

% यथा च लोके प्रथिवीव्वलामान्यान्वितानामप्यसमनां केचिन्महारहा मणयो वज्न- 
वेट्टर्यादयोऽन्ये मध्यमवीर्याः सूर्यकान्तादयोऽन्ये प्रहीणाः श्ववायसप्रक्षेपेणाहाः पाषाणा 
इत्यनेकविधं वेचिञ्यं दश्यते। यथा चेकपृथिवीव्यपाश्रयाणामपि बीजानां बहुविधं पत्रपुष्प- 
फलगत्धरसादिवेचित्र्यं चन्दनकिपाकचंपकादिषूलक्ष्यते; यथा चेकस्याप्यन्नरसस्य 
लोहितादीनि केशलोमादोनि च विचिज्राणि कार्याणि भवन्ति, एवमेकस्यापि ब्रह्मणो जीव- 
प्राज्ञपृथक्त्वं कार्यवैचित्यं चोपपद्यत इत्यतस्तदनुपपत्तिः, परपरिकह्पितदोषानुपपत्तिः 
रित्यर्थः । श्रुतेश्च प्रामाण्याद्विकारस्य च वाचारम्भणमात्रत्वात्स्वप्नदऱ्यभाववेचिञ्यच 
चेत्यभ्युञ्चयः॥ २३॥ 

( ८ उपसंहारदरानाघिकरणम्‌ सू० २४-२५) 
उपसंहारदश्चेनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ॥ २४ ॥ 
पदच्छेद--उपसंहारदशंनात्‌, न, इति, चेत्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 

सूत्रा्थ--( उपसंहारदशंनात्‌ ) लोकमें घटादि कर्ता कुलालको दण्ड आदि उपयोगी 
सामग्रीका संग्रह करते देखा जाता है, वेसे (न) असहाय ब्रह्म जगतका उपादान अथवा निमित्त- 
कारण नहों हो सकता । ( इति चेन्न) यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( क्षीरवद्धि ) जसे दूध अन्यको 


अपेक्षा किए विना ही दधिरूपसे परिणत हो जाता है, वसे ब्रह्म मी अन्यकी अपेक्षाके विना ही 
जगतको सृष्टि आदि करता है । 


# चेतनं ब्रह्म कमै द्वितीयं जगतः कारणमिति यदुक्तम्‌, तन्नोपपद्यते। कस्मात्‌ ? उप- 
संहारद्रांनात्‌। इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो सुदण्डचक्रसत्रसलिलाय- 
नेककारकसाघनोपसंहारेण संगुहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्काय कुर्वाणा दश्यन्ते। ब्रह्म चास- 

जसे व्यवहारमें प्रथिवीत्व जातिसे युक्त पत्थरोंमें मी कुछ पत्थर बहुमुल्य वज, वहूयं आदि 
मणि होते हैं, कुछ दूसरे सूर्यकान्त आदि मध्यम मुल्यके होते हैं और अन्य निकृष्ट पत्थर कुत्ते और 
कौओंपर फेकनेके योग्य होते हैं । इसप्रकार पाषाणोंमें अनेक प्रकारका वंचित्र्य देखा जाता है, और 
जिस प्रकार एक पृथिवीका आश्रयण करनेवाले बीजोंके भी पत्र, पुष्प, फल, गन्ध, रस आदि अनेक 
प्रकारका वेचित््य चन्दन, ताड, चम्पक आदि वृक्षोंमें उपलक्षित होता है, और एक ही अन्नरसके 
भी रुधिर आदि और केश, लोम आदि विचित्र कायं होते हैं वेसे ही एक ब्रह्मका भी जीव और 
प्राज्ञरूपसे प्थक्‍तव और कार्यवेचित्र्य उपपन्न होता है, इससे उस दोषकी अनुपपत्ति है, अर्थात्‌ अन्यसे 
परिकल्पित दोषकी अनुपपत्ति है, ऐसा अर्थ है । श्रतिके प्रामाण्य होनेसे और विकारके वाचारम्मण- 
मात्र होनेसे स्वप्न पदार्थोके वचित्र्यके समान है, इसी प्रकार अन्यका भी सग्रह करना चाहिए ॥ २३ ॥ 

यह जो कहा गया है कि एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म जगतका कारण है, वह उपपन्न नहीं होता, 
किससे ? इससे कि उपसंहार (सग्रह) देखनेमें आता हे । इस लोकमें घट, पट आदिके कर्ता कुम्हार आदि 
मृत्तिका, दण्ड, चक्र, सूत, जल आंदि अनेक कारक साधनोंके संग्रहसे संगृहीत साधन होकर तत्‌ तत्‌ कायं 

नन्दी-दीपिका 
% जसे स्वप्नके एक हो द्रष्टामें मी पण्डित मुखं, स्वामी-सेवक, जड़-चेतन आदि अनेक प्रकारकी 


विचित्रता देखनेमें आती है, वसे ही एकरूप ब्रह्मामें मी यह कायंवचित्र्य युक्त है । इसप्रकार इस विचित्र 
कायका कारण चेतन ब्रह्म ही है, इसलिए जीवामिन्न ब्रह्मामें वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है॥ २३॥ 


है गत अधिकरणमें कहा गया है कि जीवसे ओपाधिक भेद होनेसे ब्रह्ममें अहितकरणादि दोष 


अघि० ८ सू० २५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३८५ 


हायं तवाभिप्रेतम, तस्य साघनान्तरानुपसंग्रह सति कथं स्रष्ठत्वमुपपद्येत ? तस्मान्न 
ब्रह्म जगत्कारणमिति चेत्‌ -नेष दोषः, यतः क्षीरवद्द्रव्यस्वभावविशेषादफ्पययते । यथा 
हि लोके क्षीरं जलं वा स्वयमेव दघिहिमकरकादिभावेन परिणमते$नपेक्ष्यं बाह्यं साध- 
नम्‌, तथेहापि भविष्यति । ननु क्षीराद्यपि दघ्यादिभावेन परिणममानमपेक्षत एवं बाह्यं 
साधनमोष्ण्यादिकम्‌, कथमुच्यते क्षीरवद्धीति ? नेष दोषः, स्वयमपि हि क्षीरं यां च 
याचतीं च परिणाममात्रामनुभवति तावत्येव त्वर्यते त्वोष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि 
च स्वयं दधिभावशीलता न स्यान्नेवोष्ण्यादिनापि बलाइधिभावमापद्येत । नहि वायु 
राकाशो वोष्ण्यादिना बलाइधिभावमापद्यते। साधनसामग्रथा च तस्य पूर्णता संपा- 
द्यते । परिंपूर्णशक्तिकं तु अहम । न तस्यान्येन केनचित्पूर्णता संपादयितव्या । श्र॒तिश्र 
भवचति-'न यस्य काय कारणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च रश्यते । पराऽस्य दाक्तिरिविधव 
श्रयते स्वामाविकोज्ञानबलक्रिया च ॥' ( इवे० ६८ ) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्र- 
शाक्तियीगात्क्षीरादि ददि चित्रपरिणाम उपपद्यते ॥ २४ ॥ 


देवादिइदपि लोके ॥२५॥ 
पदच्छेद-देवादिवत्‌, अपि, लोके । 


सूत्रार्थ--( लोके ) मन्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण आदिमें ( देवादिवत्‌ ) जंसे चेतन देवता 


आदि बाह्य साधनके विना संकल्पमात्रसे विविध.काय करते उपलब्ध होते हैं, वसे ब्रह्मा ( अपि) मी 
असहाय होकर ही इस विचित्र जगतका उपादान और निमित्त कारण है । 


यह दोष नहीं है, क्योंकि क्षी रके समान द्रव्यके स्वभाव विशेषसे उपपन्न होता है । जँसे लोकमें दूध या 
जल बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना स्वयं.ही दधि, हिम, करक आदि खूपसे परिणत होते हैं, बसे 
यहाँ मी हो जायगा । परन्तु दूध आदि मो दधि आदि खूपसे परिणामको प्राप्त होते हुए उष्णता. 


आदि बाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते ही हैं, तो 'क्षोरके समान” यह कसे कहते हो? यह दोष नहीं है,. 
क्योंकि स्वयं ही दूध जिस और जितनी परिणाममात्राको प्राप्त होता है उष्णतादिसे भी उतनी ही 


परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उष्णतादिसे उसमें दधि होनेके लिए शीघ्रता को जाती है । यदि 


उसका स्वयं दधिभाव होनेका स्वमाव न होता तो उष्णता आदि द्वारा मी बलात्‌ दधिमाव प्राप्त नहीं 
हो सकता । वायु और आकाश ओष्ण्य आदिसे बलात्‌ दधिमावको प्राप्त नहीं होते । साधन सामग्रीसे 


तो केवल उसकी पुर्णता संपादन की जाती है । परन्तु ब्रह्म तो पुणं शक्तिवाला है उसकी पूर्णता किसी 
अन्यसे संपादन करने योग्य नहीं है। ओर इसमें “न तस्य०? ( उसके शरीर और इन्द्रियां नहीं हैं, 
उसके समान और उससे अधिक भी कोई दिखाई नहीं देता, उसकी पराशक्ति (माया) नाना प्रकारको 
सुनी जाती है ओर वह स्वामाविकी ज्ञानक्रिया और बलक्रिया है) यह श्रति मी है। इसलिए एक 
ब्रह्मका मी विचित्र शक्तिके योगसे दूध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता है॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
नहीं है । अब उपाधिसे विमक्त भी ब्रह्म असहाय हीनेसे कारण नहीं है, क्योंकि वह नाना नहीं है, इस 


प्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पुवंपक्ष है । यद्यपि ब्रह्म एक है, तो मी 'मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु 
महेश्‍वरम्‌ ( मायाको प्रकृति जानो और महेश्‍वरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति और युक्तिसे ज्ञात 
होता है कि माया शक्ति उसकी सहायक है । यहाँ परिणाम कहनेसे ब्रह्मका वास्तविक परिणाम नहीं 


समझना चाहिए, कारण कि ब्रह्म अधिष्ठानरूपसे निविकार है । उसकी शक्तिरूप मायाके परिणामसे 
बरह्मका गोणरूपसे परिणाम कहा गया है । अत; ब्रह्मामें ही वेदान्तका समन्वय है ॥ २४। 


३८६ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


88 स्यादेतत्‌-डपपद्यते ्षीरादीनामचेतनानामपेक्ष्यापि बाह्यं साधनं दभ्यादिभावः 
दष्टत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामग्री मपेक्ष्येव तस्मे तस्मे कार्याय प्रवतमाना 
हञ्यन्ते । कथं ब्रह्म चेतनं सदसहायं प्रचततेति ? देवादिवदिति नमः । यथा लोके देवा 
पितर ऋषय इत्येवमादयो महाप्रभावाइचेतना अपि सन्तोऽनपेक्ष्येब किचिद्वाह्मं साधन 
मेश्‍वयविशेषयोगादभिध्यानमात्रेण स्वत एव बहनि _नानासंस्थानानि शारीराणि 
घासादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपलभ्यन्ते, मन्त्रार्थवादेतिहासपुराण- 
प्रामाण्यात्‌ । तन्तुनाभश्च स्वत एव तन्तून्सूजति, बलाका चान्तरेणेच शुक्रं गभ धत्ते, 
पद्मिनी चानपेष्य किचित्प्रस्थानसाधनं सरोन्तरात्सरोन्तरं प्रतिष्ठते, णवं चेतन- 
मपि ब्रह्मानपेक्ष्य वाह्यं साधनं स्वत एव जगत्स्रक्ष्यति, सयदि घ्यात्‌-य एते देवादयो 
ब्रह्मणो दृष्टान्ता उपात्तास्ते दार्टान्तिकेन ब्रह्मणा न समाना भवन्ति, शारीरमेव. 
ह्यचेतनं देवादीनां शारीरान्तरादिविभूत्युत्पादन उपादानम्‌, नतु चेतन आत्मा, 
तन्तुनाभस्य च श्रुद्रतरजन्तुभक्षणाछाला कठिनतामापद्यमाना तन्तुर्भवति, बलाका च 
स्तनयित्नुरवश्रबणाद्ग्भे धत्ते, पद्मिनी च चेतनप्रयुक्ता सत्यचेतनेनेव शरीरेण सरोन्त- 
रात्सरोन्तरमुपसपंति, वलीव वृक्षं, नतु स्वयमेवाचेतना सरोन्तरोपसपणे व्याप्रियते। 

यह ठीक है कि अचेतन दूध आदि पदाथ बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना ही `' दधि आदि 

भावको उपपन्न होते हैं, क्योंकि ऐसा देखा गया है । परन्तु चेतन कुलाल आदि साधन सामग्रीकी 
अपेक्षा कर ही तत्‌, तत्‌ कायमें प्रवृत्त होते हुए देखे जाते हैं, तो ब्रह्म चेतन होकर असहाय 
( साधनकी सहायताके विना ) किस प्रकार कायमें प्रवृत्त होगा ? हम कहते हैं--देवता आदिके 
समान । जसे लोकमें देव, पितर, ऋषिगण इत्यादि महाप्रमावशाली चेतन होते हुए मी कुछ भी 
बाह्य साधन सामग्री की अपेक्षा किए विना ही ऐश्वयं विरीषके योगसे केवल संकल्पमात्रसे स्वतः ही 


भिन्न मिन्न आकारवाले बहुत शरीर, प्रासाद ( महल ) और रथ आदिका निर्माण करते हुए उपलब्ध 
होते हैं । मन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराणोके द्वारा यह प्रमाणित होता है अर्थात्‌ इस विषथमें 


मन्त्र, अथवाद, इतिहाँस और पुराण ये सब प्रमाण हैं। मकड़ी अपने आप ही तन्तुओंका सृजन 
करती है, बगुली शुक्र-वीर्यके विना ही गर्भको धारण करती है। पद्मिनी मी प्रस्थानके साधनकी 
किचित्‌ भी अपेक्षा किए बिना ही एक सरोवरसे दूसरे सरोवरमें प्रतिष्ठित. होती है, वसे ही चेतन 
ब्रह्म भी बाह्य साधनकी अपेक्षा किए विना ही स्वत: ही जगतूकी सृष्टि करेगा । वह ( वादी ) यदि 
ऐसा कहे कि ब्रह्मे लिए जो ये देव आदि इष्टान्तरूपसे गृहीत किए गये हैं, वे दाष्टान्तिक ब्रह्माके 
साथ समान नहीं हैं, क्योंकि देव आदिका अचेतन शरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमें 
उपादान है, चेतन आत्मा नहीं । मकड़ी बहुत. छोटे-छोटे जन्तु मक्षण करती है, इससे उसकी लार 


कठिनताको प्राप्त होकर तन्तु होती है और बलाका मेघगजंनके श्रवणसे गर्भ धारण करती है । जसे 
वेळ एक. वक्षसे दूसरे वक्ष पर जाती है, वसी पद्मिनी मी चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन शरीरसे एक 
तालाबसे दूसरे तालाबको जाती है, परन्तु स्वयं अचेतन होकर अन्य सरमें जानेका व्यापार नहीं करती 
है, इसलिए ये ब्रह्माके दृष्टान्त नहीं हे । उसके प्रति कहना चाहिए--यह दोष नहीं है, क्योंकि कुलाल 
संत्यानन्दी-दीपिका 

# बरह्म अकारण चेतनत्वे सति असहायव्वात्‌ रूदादिश्व॒न्यकुछाछादिवंत्‌' ब्रह्म कारण नहीं 
है, क्योंकि--चेतन होकर असहाय है, जेसे मृत्तिका आदिसे रहित कुलाल आदि हैं।' इसका क्षीर 
आदिमें व्यभिचार नहीं है । परन्तु यह पूवपक्षीका अनुमान ठीक नहीं है, क्योंकि ब्रह्म कारणं चेतनव्वे- 
सति असहायत्वात्‌ देवादिवत्‌' 'त्रह्म कारण है, क्योंकि चेतन होकर असहाय है जैसे देव आदि हैं । 
पुबोक्ति अनुमानको दुषित करनेके लिए यह सत्प्रतिपक्ष अनुमान है ॥ २५ ॥ 


अधि० ९ स्‌० २६ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८७ 


तस्मान्नेते ब्रह्मणो दृष्टन्ता इति, तं प्रति बृयात्‌-नायं दोषः, कुलालादिृष्टान्तवैलक्षण्यमा- 

त्स्य विवक्षितत्वादिति। यथा हि कुलालादीनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलालादयः 

कार्यारम्भे बाह्यं साधनमपेक्षन्ते न देवादयः, तथा ब्रह्म चेतनमपि न वाह्यं साधनमपेक्षिष्यत 

इत्येतावद्दयं देवाद्यदाहरणेन विवक्षामः। तस्मादययथेकस्य सामथ्य दष्टं तथा सवेषामेव 
वितुमर्हतीति नास्त्येकान्त इत्यभिप्रायः ॥ २५ ॥ 


( ९ कुत्स्नप्रसक्त्यधिकरणम सू० २६-२९ ) 


कृत्स्नभ्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दक्रोपो वा ॥२६॥ 


पदच्छेद --कृतस्नप्रसक्तिः, निरवयवत्वशब्दकोपः, वा । 

सू त्रा्थं-(कृतस्तप्रसक्ति:) यदि निरवयव ब्रह्मका परिणाम हो तो सम्पूर्ण ब्रह्मका कायंरूपसे 
परिणाम प्रसक्त होगा, (निरवयवत्वशब्दकोपो वा) यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रह्मके सावयव - 
होनेसे निष्कल' इत्यादि ब्रह्माको निरवयव प्रतिपादक श्र तियोंके साथ विरोध होगा । इस तरह दोनों 
प्रकारसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, इस लिए ब्रह्म जगतका उपादानकारण नहीं हो सकता । | 

+ चेतनमेकमद्वितीयं ब्रह्म क्षीरादिवद्दवादिवच्चानपेक्ष्य वाह्मसाचनं स्वयं परिणम- 
मानं जगतः कारणमिति स्थितम्‌। शाश्त्राथपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति। रूत्स्नप्रसक्ति 
कृत्स्नस्य ब्रह्मणः कार्यरूपेण परिणामः प्र/प्नोति, निरवयवत्वात्‌ । यदि ब्रह्म पृथिव्यादिवत्स- 
वयवम्रभविष्यत्‌, ततोऽ स्यंकदेशाः पयणंस्यदेकदेशश्चावास्थास्यत्‌। निरवयवं तु ब्रह्म श्रुति 
भ्योऽवगम्यते- निष्कलं निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌. {इवे० ६।१९), 'दिव्यो ह्यमूतः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः ( मु० २।१।२ ), इदं महद्गतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवं ( बृ० २।४।१२ ) 


आदि हृष्टान्तोंसे केवळ वलक्षण्यमात्र विवक्षित है। जसे कुलाल आदि और देव आदिमें चेतनत्व समान 
होनेपर भी कुलाल आदि कार्यके आरम्ममें बाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते हैं और देव आदि नहीं 
रखते । उसी प्रकार चेतन ब्रह्म भी बाह्य साधनों की अपेक्षा नहीं करेगा, बस इतना ही हम देव 
आदि उदाहरणोंसे कहना चाहते हैं । इसलिए जेसे एक की सामर्थ्य देखी गई हो उसी प्रकार सबकी 
सामर्थ्यं होनी चाहिए, ऐसा अव्यमिचरित नियम नहीं है, यह अभिप्राय हैं ॥ २५ ॥ 

एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म दूध आदि और देवादिके समान बाह्य साधनोंको अपेक्षा किए विना ` 
हो स्वयं परिणत होता हुआ जगतूका कारण है, यह सिद्ध हुआ । परन्तु शास्त्राथको परिशुद्धिके लिए. 
पुनः आक्षेप करते हैं--'कृत्स्नप्रसक्तिः? यदि ब्रह्मको जगतका कारण मानें तो सम्पूर्ण ब्रह्मका कार्यरूपसे 
परिणाम प्राप्त होता है, क्योंकि वह निरवयव है । यदि ब्रह्म पृथिवी आदिके समान सावयव होता, तो 
उसके एक देशका परिणाम होता ओर एक देश परिणाम रहित होता । परन्तु ब्रह्म तो “निष्कलं ०' 
( जो कछाहीन-अवयव रहित, निष्क्रिय, शान्त, दोषरहित और निरञ्जन है ) 'दिव्यो०' ( वह अक्षर 
ब्रह्म निश्‍चय ही दिव्य, अमूत्तं, पुरुष, बाहर और मीतरमें विद्यमान और जन्मरहित है ) इदं महदू०' 
( यह महानु, परिनिष्पन्न, अनन्त, अपार और विज्ञानघन ही है) 'स एष०' (जो यह नहीं है, यह 
नहीं है इस प्रकार निषेध द्वारा निदि् है, वह आत्मा है ) 'अस्थूलम०? (जो स्थूल नहीं, अणु नहीं है) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& वेदान्त सिद्धान्तमें विवतंवाद है परिणांमवाद नहीं है, ऐसा निर्णय करनेके लिए इस 

अधिकरणका आरम्म है । आरम्भ अधिकरणमें कायंकारणका अनन्यत्व प्रतिपादित है, इससे वेशेषिक 


आदिके समान ब्रह्मावादीको आ(म्मवाद अभिप्रेत नहीं है, किन्तु क्षीर दधि न्यायसे परिणामवाद अभि“ 
- प्रेत है, ऐसा समझकर पूर्वपक्षी 'कृत्स्नप्रसक्तिः' आदिसे शङ्का करते हैं ॥ २३ ॥ 


३८८ त्रह्स्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


“स एष नेति नेत्यात्मा” ( बृ० ३।९।२६ ), 'अस्थूलमनणु' (बृ० ३।८।८) इत्याद्याभ्यः सर्वविशेष- 
प्रतिषेधिनीभ्यः । ततङ्चैकदेशपरिणामासंभवात्कत्स्नपरिणामप्रसक्तो सत्यां मूलोच्छेदः 
प्रसज्येत द्रष्टव्यतोपदेशानथक्यं चापद्येत, अयत्नदष्टत्वात्कायस्य, तद्व्यतिरिक्तस्य च 
ब्रह्मणो5संभवात्‌, अजत्वादिशब्दकोषश्च। अथेतद्दोषपरिजिहीषेया सावयवमेव ब्रह्माभ्युप- 
गम्येत, तथापि ये निरवयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहृतास्ते प्रकुप्येयुः। सावयवत्वे 
चानित्यत्वप्रसङ्ग इति । सर्वथायं पक्षो न घटयितुं शक्यत इत्याक्षिपति ॥ २६ ॥ 


श्रुतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद -श्रतेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 

सूचाथ--तु' शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( श्रुतेः ) 'सेयं देवतैक्षत’ इत्यादि श्वृतिमें 
ब्रह्म जगतका उपादानकारण कहा गया है, और “तावानस्य महिमा” इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मकी कायसे 
पृथक्‌ सत्ता कही गई है, अतः ब्रह्मका सर्वात्मना कायख्पसे परिणाम नहीं हो सकता, पूवत युक्तिसे 
श्रतिका बाध मी असंभव है, ( शब्दमूलत्वात्‌ ) क्योंकि ब्रह्म श्रुतिमूलऊ है । 

* तुदाब्देनाक्षेपं परिहरति | न खब्वस्मत्पक्षे कञ्चिदपि दोषोऽस्ति। न ताचत्कृत्स्न- 
प्रसक्तिरस्ति। कुतः? श्रतेः। यथेच हि ब्रह्मणो जगदुत्पत्तिः श्रयते, एवं विकारव्यतिरेकेणापि 
ब्रह्मणो ऽ वस्थांनं श्रयते, प्रक्कतिविकारयोभंदेन व्यपदेशात्‌, “सेयं देवतैक्षत हन्ताह मिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविइ्य नामरूपे व्याकरवाणि’ ( छा. ६।३।२ ). इति “तावानस्य महिमा 
ततो ज्यायांश्च पुरुषः पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याग्टृतं दिवि’ (छा० ३।१२।६) इति चेवंजातीय- 
कात्‌, 'सता सोम्य तदा संपन्नो भवति' ( छा० ६।८।१) इति सुषु्तिगतं विशेषण- 


इत्यादि सवं विशेष प्रतिषेधक श्र तियोंसे निरवयव अवगत होता है । इससे एक देशके परिणामका 
असम्भव होनेसे सम्पूण ब्रह्वाके परिणामको प्रसक्ति होनेपर मूलका ही उच्छद प्रसक्त होगा। और 
[ आत्मा वा बरे द्रष्टव्यः ] द्रश्व्यतोपदेश भी अनर्थक हो जायग्रा, क्योंकि कायं तो विना यत्नके दिखाई 
देता है, और कायसे भिन्न ब्रह्मका समव नहीं है, तथा ब्रह्माके लिए अजत्व प्रतिपादक श्र तियोंका 
बाध हो जायगा । यदि इस दोषको परिहारकी इच्छासे ब्रह्माको सावयव स्वीकार करें तो ब्रह्माको 
निरवयव प्रतिपादक जो उदाहृत श्र तियां हैं, वे बाधित हो जायगी, सावयव माने तो अनित्यत्वका 
प्रसंग है, इस प्रकार पूर्वंपक्षी आक्षेप करते हैं कि यह पक्ष सर्वथा संगत नहीं हो सकता है ॥ २६ ॥ 
सूत्रकार 'तु' झब्दसे आक्षेपका परिहार करते हें । वस्तुतः हमारे पक्षमें कोई मी दोष नहीं है, 
क्योंकि सम्पूण ब्रह्मका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त नहीं है, किससे ? इससे कि ऐसी श्रति है। जिस 
प्रकार ब्रह्मासे जगतुकी श्रुति है, उसी प्रकार कायसे भिन्न ब्रह्मकी अवस्थिति श्रुति मी है । क्योंकि 'सेयं 
देवतेक्षव०' ( उस सत्‌ संज्ञक देवताने ईक्षण किया, “मैं इस जीवात्मरूपसे’ इन तीनों देवताओंमें 
अनुप्रवेशकर नाम ओर रूपको अभिव्यक्ति करू ) और 'तावानस्य०' ( उतनी ही इस गायत्री संज्ञक 
ब्रह्यकी महिमा है, तथा [ निविकार ] पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है। सम्पूण भूत इसका एक पाद हैं 
और इस निविकार पुरुषके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वातमामें स्थित हैं ) इस प्रकारकी श्रृतिसे कायं 
' और कारणंका भेदसे व्यपदेश है । इसी प्रकार हृदय आयतनत्व वचन ( स वा एष आत्मा हृदि ) 
से और सत्‌के साथ सम्पत्ति-ऐक्य वचनसे मी काय और कारणका भेदसे व्यपदेश है। यदि सम्पूण 
ब्रह्म कायरूपसे उपयुक्त ( परिणत ) हो, तो “सता सोम्य०” ( हे सोम्य ! उस समथ यह सत-त्रह्मके 
साथ सम्पन्न हो जाता है ) यह सूषुक्षि' गत विशेषण ( तदा ) अनुपपन्न होगा, क्योंकि विकृत ब्रह्मके 
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मनुपपन्नं स्यात्‌, विक्तेन ब्रह्मणा नित्यसंपत्नत्वादविकृतस्य च ब्रह्मणो5भावात्‌ । तथेन्द्रि- 
यगोचरत्वप्रतिषेधाद्ब्रह्मणो विकारस्य चेन्दियगोचरत्वोपपत्तेः तस्मादस्त्यविकृतं ब्रह्म । 
नच निरवयवत्वशब्द्व्याकोपोऽस्ति, श्रयमाणत्वादेच निरवयवत्वस्यए्यभ्युपगस्यमान- 
त्वात्‌। शब्दमूलं च ब्रहम शब्दप्रमाणक. नेन्द्रियादिप्रमाणकं तद्यथादान्दमभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
दाब्दश्वोभयमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यङृत्स्नप्रसक्ति निरवयवत्वं च। लोकिकानामपि मणि- 
मन्त्रोषचिप्रशृतीनां देशकाळनि मित्तवेचिः्यवशाच्छक्तयोचिरूद्धानेककार्यविषया द्यन्ते । 
ता अपि तावन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तकंणावगन्तुं शक्यन्ते--अस्य वस्तुन एतावत्य 
एतत्सहाया एतद्विषया एतत्प्रयोजनाश्च शक्तय इति किमुताचिन्त्यस्वभावस्य ब्रह्मणो 
रूपं विना शाब्देन न निरूप्येत। तथा चाइः पौराणिकाः-'अचिन्त्याः खलु ये भावा न तांस्तकंण 
योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य;परं यञ्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥ इति। तस्माच्छब्दमूल एवातीन्तद्रिया- 
्थयाथात्म्याधिगमः। ननु शब्देनापि न शाक्यते विरुद्धोइथः प्रत्याययितुं च ब्रह्म परिणमते 
नच कृत््नमिति। यदि निरवयवं ब्रह्म स्यान्नेव परिणमेत । कृत्स्नमेव वा परिणमेतः। अथ 
केनचिद्रपेण परिणमेत केनचिच्चावतिष्ठेतेति रूपभेदकब्पनात्सावयवमेव प्रसज्येत । क्रिंया- 
विषये हि अतिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति’ नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति’ इत्येवंजातीयकायां विरोध- 
प्रतीतावपि विकल्पाश्रयणं विरोचपरिहारकारणं भवति, पुरुषतन्त्रत्याच्चानुष्ठानस्य । इह 
तु विकब्पाश्रयणेनापि न विरोघपरिहारः संभवति, अपुरुषतन्त्रत्वाद्व स्तुनः। तस्मादूदुघे- 
टमेतदिति । नैष दोषः, अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । नह्यविद्याकल्पितेन रूपभेदेन 
सावयवं वस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोपहतनथनेनानेक इव चन्द्रमा दश्यमानो भनेक एव 
साथ नित्य सम्पन्न है ओर अविकृत ब्रह्माका अभाव है । उसी प्रकार ब्रह्ममें इ द्र्य विषयत्वका प्रतिषेध 

है और विकारमें इन्द्रिय विषयत्वकी उपपत्ति होती है, इससे सिद्ध होता है ब्रह्म अविकृत है, और 
इस प्रकार ब्रह्माको निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका बाध भो नहीं होता, क्योंकि श्रयमाण होनेसे ही निरव- 
यवत्वको भी स्वीकार करना चाहिए, ब्रह्म श्रृतिमुलक-श्रुतिप्रमागक है इन्द्रियादि प्रमाणक नहीं है, 
इसलिए श्रृतिके अनुसार उसे स्वोकार करना चाहिए । श्रृति ब्रह्मका असम्पूर्ण कार्य प्रसक्ति और 
निरवथवत्व दोनों भी प्रतिपादित करती है । लौकिक मणि, मन्त्र, ओषधि आदिकी शक्तियां मी देश, 


काल और निमित्तके वंलक्षण्यसे परस्पर विरूद्ध अनेक कार्यविषयक देखी जाती हैं । वे शक्तियाँ भी 
उपदेशकें विना केवळ तकसे नहीं जानी जा सकतीं कि इस वस्तुमें इतनी शक्तियाँ हैं, इसके ये 
सहायक कारण हैं यह काय है और यह उनका प्रयोजन है । अचिन्त्य प्रभाव विशिष्ट ब्रद्वाक़े स्वरूपका 
श्रुतिके विना निरूपण न हो सके, तो इसमें आइचय क्या हे । उसी प्रकार 'अचिन्स्या: खलु०'(जो पदाथ 
अचिन्त्य हैं -उनमें तक नहीं करना चाहिए। जो प्रकृतिसे पर है वही अचिन्त्यका स्वरूप है ) 
'पोराणिक मी कहते हैं। इसलिए अतीन्द्रिय अर्थके यथाथ स्वरूपका अधिगम श्रुतिमुलक ही है । 


परन्तु निरवयव ब्रह्म परिणत होता है किन्तु सम्पूणं नहीं, इस प्रकार विछद्ध अर्थकी प्रतीति श्रृतिसे भी 
नहीं कराई जा सकती । यदि ब्रह्म निरवयव हो, तो परिणत ही नहीं होगा अथवा होगां तो सम्पूर्ण ही 


होगा । यदि ऐसा माना जाय कि किसो ;एकरूपसे परिणत होता है | और किसी एकशूपसे अवस्थित 
रहता है, तो इस प्रकार रूप भेदको कल्पनासे ब्रह्म सावयव हो हो जायगा । क्रियाके विषयमें तो 
'अतिरात्र नामक यागमें षोडशी पात्रका ग्रहण करे, अतिरात्रमें षोडशीका ग्रहण न करे' इस प्रकारकी 
विरुद्ध प्रतीतिमें मी विकल्पका आश्रय विरोध परिहारका कारण होता है, क्‍योंकि अनुष्ठान पुरुषके 
अधीन है । परन्तु यहाँ तो विकल्पके आश्रयणसे मी विरोध परिहारका संभव नहीं है, क्योंकि: वस्तु 
पुरुषके अधीन नहीं है, इसलिए यह ( श्रुति प्रामाण्य ) दुघंट है । 

सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, क्योंकि अविद्या कल्पित रूपभेद स्वीकार किया गया है । 


३९० अ्ह्सूत्र-दाङ्गरमांष्यं [ अ० २ पा० १ 


भवति । अविद्याकल्पितेन न नामरूपलक्षणेन रूपभेदे न व्याकताव्याकतात्मकेन तत्त्वान्य- 
त्वाभ्यामनिर्चचन्ीयेन ब्रह्म परिणामादिसवव्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते। पारमाथिकेन 
च रूपेण सर्वव्यबहारातीतमपरिणतमवतिष्ठते । वाचारम्भणमात्रत्वाच्चाविद्याकहिपतस्य 
नामरूपभेदस्येति न निरंचयवत्वं ब्रह्मणः कुप्यति । न चेयं परिणामश्रतिः परिणामप्रति 
पादनार्था, तत्प्रतिपत्तौ फलानवगमात्‌ । सबवब्यवहारहीनन्र ह्यात्मभावप्रतिपादनार्था 
त्वेषा, तत्प्रतिपत्तौ फलावगमात्‌ । 'स एष नेति नेत्यात्मा’ इत्युपक्रम्याह-'अभयं बे जनक 
प्रात्तोऽसि’ ( ब्र० ४।२।४ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कञ्चिदपि दोषप्रगङ्गो ऽस्ति ॥ २७॥ 


आत्मनि चेवं विचित्राश्च हि॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--आत्मनि, च, एवम्‌, विचित्राः, च, हि । 
सूत्राथ--( हि ) क्योंकि ( आत्मनि ) “न तत्र रथा न रथयोगा’ इत्यादि श्र्‌तिमें स्वप्नद्रष्टा 
एक आत्मामें ( विचित्रा: ) अनेक प्रकारकी सृष्टियाँ कही गई हैं, (च) और लोकमें एक ऐन्द्रजालिकमें 
उसके स्वरूपके नाश हए विना विचित्र सृष्टि देखी जाती है, ( एवम्‌ ) इस प्रकार ब्रह्मामें भी विचित्र 
सृष्टि हो सकती है । 


अपि च नवात्र विवदितव्यम्‌-कथमेकस्मिन्त्रपणि स्वरूपा नुपमद्‌नेवानेकाकारा 
सृष्टि! स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वपनरशि स्वरूपानुपमदने वानेकाकारा सृष्टि 
प॒ञ्यते--न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सुजते’ ( बृ० २।३।१० ) 
इत्यादिना । लोकेऽपि देवादिषु मायाव्यादिषु च स्वरूपानुपमर्दनेव विचित्रा हस्त्यश्वादिस्ट 
यो रझ्यन्ते। तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुपमदनेवानेकाकारा सृष्टिभंविष्यतीति ॥२८॥ 


स्वपक्षदोषाच्च ॥ २९ ॥ 


द्च्छेद्‌-स्वपक्षदोषात्‌, च । 


. अविद्या कल्पित रूपमेदसे वस्तु सावयव नहीं हो जाती, जसे तिमिर दोषसे दूषित नेत्र द्वारा चन्द्रमा 
अनेक-सा हृद्यमान होनेपर भी अनेक नहीं हो जाता, वसे अविद्यासे कल्पित नामं रूपात्मक, व्यक्त 
और अव्यक्तरूप, सत्‌ ओर असत्से विलक्षण अनिर्वचनीय रूपभेदसे ब्रह्म परिणामादि सब व्यवहारोंका 
आश्रय होता है । परन्तु पार्माथिकरूपसे. सब व्यवहारोंसे अतीत ओर परिणाम रहित अवस्थित है । 
अविद्या कल्पित नाम, रूप भेद तो केवल वाचारम्भण मात्र है, इससे ब्रह्मामें निरवयवत्व बाधित नहीं 
है । यह परिणामश्रति परिणाम प्रतिपादनके लिए नहीं है, क्योंकि उसके ज्ञानसे फल अवगत नहीं 
होता, किन्तु यह श्र ति सर्वव्यवहार शन्य ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करनेके लिए है, क्योंकि उसके ज्ञानसे 
फल अवगत होता है । 'स एष नेति नेत्यात्मा” इस प्रकार उपक्रम कर 'अभयंव जवक०' ( हे जनक! 
निस्सन्देह, तुम अमय-त्रह्म पदको प्राप्त हुआ हे ) ऐसा कहा है। इसलिए हमारे पक्षमें कोई मी 
दोष प्रसंग नहीं है ॥ २७ ॥ 
और इस विषयमें मी विवाद नहीं करना चाहिए कि स्वरूपका नाश हुए विना एक ब्रह्मामें 
अनेक प्रकारकी सृष्टि किस प्रकार होगी, क्योंकि “न तन्न रथा०' (स्वप्नमें न रथ हैं, न अश्व हैं, न मागं 
तु स्वप्नद्रष्टा रथ, अश्व और उनके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रृतिसे स्वप्नद्रष्टा एक 
आत्मामें मी स्वरूप नाश हुए विना अनेक प्रकारकी सृष्टि प्रतिपादित है। लोकमें भी देव आदि और 
मायावी आदिमें स्वरूप नाश हुए विना ही हस्ति, अश्व आदि विचित्र सृष्टियाँ देखी जाती हैं, उसी 
प्रकार एक ब्रह्ममें भी स्वरूप नाश हुए विना ही अनेक प्रकारकी सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 


अधि० ९. सू० २९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९१ 


सूत्रार्थ--और सांख्य आदिके पक्षमें मी यह दोष है, केवल हमारे पक्षमें दोष लगाना उचित 
नहीं, इसलिए ब्रह्मकारणत्ववाद उपपन्न है । 

& परेषामप्येष समानः स्वपक्षे दोषः । प्रधानवा दिनो पि हि निरवयवमपरिच्छिन्नं 
शब्दादिहीनं प्रचान सावयवस्य परिच्छिन्नस्य शब्दादिमतः कायस्य कारणमिति स्वपक्षः। 
तत्रापि. ङृत्स्नप्रसक्तिनरवयवत्वात्प्रधानस्य प्राप्नोति, निरवयचत्वाभ्युपगसकोपो 
वा। ननु नेव तेनिरवयचं प्रधानमभ्युपगम्यते, संच्वरजस्तमांसि त्रयो गुणा नित्या- 
स्तेषां साम्यावस्था प्रधानं तेरेवावयवेस्तत्सावयवमिति। नेवंजातीयकेन सावय- 
वत्वेन प्रकृतो दोषः परिहतु पार्यते। यतः सत्वरजस्तमसामप्येकेकस्य समानं निर- 
बयत्वम्‌। एकेकमेव चेतरद्वयानुशृहीतं सजातीयस्य प्रपञ्चस्योपादानमिति समानः 
त्वात्ह्वपक्षदोषप्रसङ्गस्य। तकोप्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌ णवमप्यनित्यत्वा- 
दिदोषप्रसङ्गः। अथ शक्तय एव कार्यवेचिज्यसूंचिता अवयवा इत्यभिप्रायः, तास्तु 
त्रह्मवादिनोऽप्यविरिष्टाः । * तथाणुवादिनोऽप्यणुरण्त्रन्तरेण संयुज्यमानो निरवय- 


य वादियों ( पृव॑पक्षियों ) के मी पक्षमें यह दोष समान है, क्योंकि प्रधानवादीका मी 


अपना पक्ष यह है'कि निरवयव, अपरिच्छिन्न शब्दादि रहित. प्रधान सावयव, परिच्छिन्न, शब्दादि युक्त 
कार्यका कारण है'। उसके मतमें भी निरवयव होनेसे सम्पूण प्रधानका-कायरूपमें परिणाम प्रसक्त होगा 


अथवा प्रंधानके निरवयवत्वके स्वीकारका बाध होगा । परन्तु उन्होंने प्रधानको निरवयव स्वीकार नहीं 
किया है। सत्त्व, रज ओर तम तीन नित्य गुण हैं, उनको साम्यावस्था ही प्रधान है, उन्हीं गुणरूप 
अवयवोंसे प्रधान सावयव है । इस प्रकारके सावयवत्वसे प्रकृत दोषका परिहार नहीं किया जा सकता 
क्योंकि सत्त्व, रज और तममें भी प्रत्येकका निरवयत्व समान है। एक एक ही गुण अन्य दो गुणोंसे 
अनुग्रहीत-युक्त होकर सजातीय प्रपः्चका उपादान है, इस प्रकार स्वपक्षमें दोष प्रसद्ध समान है । यदि 
यह कहो कि तकके प्रतिष्ठित न होनेसे :सावयवत्व है, तो ऐसा होनेपर मी अनित्यत्व दोष प्रसङ्ग है । यदि 
यह अभिप्राय हो कि कार्यके वचित्र्यसे सूचित शक्तियां ही अवयव हैं, वे तो ब्रह्मवादीके लिए भी समान हैं। 


2 सत्यानन्दी दी 
# “यश्चोमयोःसमो दोषः परिहारोऽपि ताद्शः' ( जो दोष दोनों पक्षोंमें समान है, उसका 


परिहार मी समान है, इस व्रिषयमे केवल एक पक्षसे प्रश्‍न करना उचित नहों हे ) यह न्याय है । यदि 
प्रधानको निरवयव माने, तो उसका महदादि कार्यरूपसे सम्पूर्ण परिणाम हो जानेके कारण कायं कारण 
दोनोंका ही उच्छद हो जायगा 1 इस दोषकी निवत्तिके लिए यदि प्रधानको सावयव मानें तो उसे निर- 
वयव भानना वाधित हो जायगा ओर अनित्यत्वे प्रसक्त होगा । गुणोंको साम्यावस्था प्रधान है, वह 
साम्यावस्था, गुणोंका विकार है कि समुदाय ?_ प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि वह विकार होनेसे 
मल प्र र ही नहीं होगी । यदि दूसरा पक्ष मानें, तो प्रपः्चका अभाव हो जायगा,, क्योंकि समुदाय कोई 


वस्तु नहीं है । यदि निरवयव गुण ही त्रिविध परिणामोंकी: प्रकृति मानें, तो सम्पृणरूपसे परिणत होनेपर 
म्‌लोच्छंद|तदवस्थ है । यदि प्रत्येक सत्त्व आदि गुण ' अन्य दो गुणोंके साथ निरवयव होकर उपादान 


हों, तो सम्पूणरूपसे परिणाम होनेपर पुनः मुलोच्छद है । उस दोषसे मुक्त होनेके लिए यदि मृत्तिकाके 
समान सांवयव मानें, तो उसके एक देशका परिणाम तो हो सकता है, परन्तु निरवयवत्वका बाध और 
अनित्यत्व दोष पूर्ववत्‌ ही विद्यमान हैं । यदि कहो कि गुणोंके अवयव तन्तुओके समान आरम्मक नहीं 
होते, किन्तु कायके त्र लक्षण्यसे अनुमित उनमें वर्तमान शक्तियाँ आरम्भक होती हैं, तो हम मी ऐसा 
कहते हैं कि. मायिक शक्तियोंद्वारा ब्रह्म भी सावयव-सा है । 

* दो परमाण मिलकर हथणक और तीन द्ृयणक मिलकर त्र्यणुकका आरम्भ होता है। 
यहु वझेषिकोंकी प्रक्रिया है । निरवयव दो परमाणुओंका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्य वृत्ति ? 


३९२ ब्रह्वदत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


वत्वाद्यदि कात्स्न्येन संगज्येत, ततः प्रथिमानुपपत्तेरणुमा्रत्यप्रसङ्गः। अथेकदेशेन 
संयुज्येत, तथापि निरवयंबत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेऽपि समान एप दोपः । समानः 
त्वाच्च नान्यतरस्तिन्ने च पक्ष उपक्षेप्तव्यो भवति। परितस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥२९॥ 
( १० सर्वोभिताधिकरणम्‌ स्‌० ३०-३१ ) 
सर्वोपता च तदशनात्‌ ३०॥ 
पदच्छेद--सर्वोपेता, च, तदृशवात्‌ । 
सूत्राथं- (च) और ( सर्वोपेता ) परादेवता सबंशक्ति युक्त है, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि 'सवं- 
कर्मा सर्वकाधः' इत्यादि श्रृतिमें उसका सर्वशक्ति योग देखा गया हे । 
एकस्यापि ह्मणो विशित्रशक्तियोगा दुपपद्यते विचित्रो चिकारप्रपञ्च इत्युक्तम्‌। 
तत्पुनः कथमवगम्यते-वित्विङशाक्तियुक्तं परं ब्रह्मेति ? तदुच्यते--सर्वोपेता च तद्दर्श- 
नात्‌। सवइक्तियुक्ता च परा देततेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। कुतः ¦ तद्दशनात्‌। तथा हि 
दर्शायति श्रतिः सर्वशक्तियोगं परस्या देवतायाः सवकर्म सवकामः सवंगन्धः सवरस 
सव मिदमभ्यात्तोऽतराक्यनादरः? { छा० ३।१४।४ ), सत्यकामः सत्यसंकल्पः? ( छा० ८।७।१ ) 
'यः सर्वज्ञ: सववित्‌' { मुण्ड० १।१।९), “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याचन्द्रमसौ वि'रतो 
तिष्ठतः ( बृ० ३।८।९ ) इत्येवंजातीयका ॥३०॥ 
विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥३ १॥। 


पद्च्छेद--विकरणत्वात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, उत्तम्‌ । 


इसी प्रकार अणुवादीके मतमें भी एक. अणु दूसरे अणुसे संयुक्त होता हुआ निरवयव होनेसे गदि 
सम्पूणरूपसे संयुक्त हो, तो प्रथिमा-अघिक परिणामकी अनुपपत्ति होनेके कारण उसमें अणुमात्रत्वका 
प्रसंग होगा । यदि एक देशसे संयुक्त हो, तो मी निरवयवत्वाभ्यूपगम बाधित हो जायगा, इस प्रकार 


स्वपक्षमें मी यह दोष समान है । दोवोंके समान होनेपर दोमें से एक पक्षपर ही आक्षेप करना योग्य 
नहीं है । ब्रह्मवादीने तो अपने पक्षमें दोषका परिहार कर दिया है ॥२९॥ 


यह कहा गया है कि एक ब्रह्मका भी विचित्रशक्तिके योगसे विचित्र कार्य प्रपश्च उपपन्न होता 
है । परन्तु यह कसे अवगत हो कि परब्रह्मा विचित्र शक्ति युक्त है? उसे कहते हैँ--“सर्वोपेता च तदशनात्‌” । 
परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए, किससे? इससे कि श्रतियोंमें ऐसा देखा गया 
(प्रतिपादित) है, जैसे कि “सत्रकर्मा०'(जो सर्वकर्मा, सवंकाम, सर्वगन्ध, सवरस, इस सबको सब ओरसे 
व्याप्त करनेवाला, वाक्‌ रहित और निष्काम है) 'सत्यकामः०” (जो सत्यकाम और सत्यसंकल्प है) य 


सबज्ञः०' (जो सवज्ञ और सववित्‌ है) "एतस्य वा०' (हे गार्गी ! इस अक्षर-न्रह्मके ही .शासनमें सूयं और 
चन्द्रमा विधृत होकर अवस्थित हैं) इस प्रकारकी श्रति परा देवतामें सवञ्चक्तिका योग दिखलाती है ॥३०॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रथम पक्षे यक्त नहीं है, क्योंकि निरवयव परमाणुओंसे उत्पन्न द्व थणुक परमाण मात्र ही होगा, एक 


परमाणुका दूसरे परमाणुके साथ किसी प्रकार मिलनेपर भी उसमें अधिक परिमाण नहीं हो सकता, 
जैसे निरवयव आत्मा, आकारा, काल आदिके व्यांप्त संयोग होनेपर मी उनमें कोई'स्थूलता नहीं आती । 
यदि इस दोषकी निवृत्तिफे लिए व्याप्यवृत्ति संयोग माने, तो परमाणु सावयव होनेसे अनित्य होगा । 
यदि परमाणुके अवयवोंका विभाग करें तो अनन्तावयवत्व होनेसे सुमेरू और सरसोंकी समानता भी 
हो जायगी । परन्तु “तुम चोर हो' ऐसा किसीके कहनेपर “तुम भी चोर हो' इस कथनके समान दोषकी 


समानताका उल्लेख करना अयुक्त है । मायावादमें तो स्वप्नके समान सबका सामञ्जस्य किया गया है 
इसलिए निरवयव ब्रह्मामें समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥२९॥ 


अधि० ११ सू० ३२ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिक्रालहित ३९३ 


सूत्नाथं--( विकरणत्वात्‌ ) 'अचक्षुष्कमश्चोत्रम' इत्यादि श्रतिमें ब्रह्मा इन्द्रिय रहित प्रतिपादिन 


होनेसे ( न ) कर्ता नहीं हो सकता । ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( तदुक्तम्‌ ) इस विषयमें जो 
कहना था, वह 'देवादिवदपि लोके” इस सूत्रमें कहा गया है । 


स्यादेतत्‌ -विकरणां परां देवतां शास्ति शास्त्रम्‌-अचञ्चुष्कमश्रोत्रमत्रागमनः? (बृ० 
३।८।८) इत्येवंजातीयकम्‌। कथं सा स॒र्वशक्तियुक्तापि सती कार्याय प्रभवेत्‌ ? देवादयो 
हि चेतनाः सवशक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यास्मिककार्यकरणसंपन्ना एव तस्मे तस्मे 
कार्याय प्रभवन्तो विज्ञायन्ते। कथं च "नेति नेति’ (ब्ृ० ३।१।२६) इति प्रतिषिद्वसवंविशे 
षाया देवतायाः सवशक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌--यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम्‌। 
श्रत्यवगाह्ममेवेदमतिगम्भीरं ब्रह्म न तर्कावगाह्यम्‌ । नच यथेकस्य सामर्थ्यं दृष्टं तथाऽन्य 
स्यापि सामथ्यन भवतिव्यमिति नियमोऽस्तीति । प्रतिषिद्धसवंविशेषस्यापि ब्रह्मण 
'सर्वशाक्तियोगः संभवतीत्येतदप्यविद्याकल्पितरूपभेदोपन्यासेनोक्तमेच। तथा च 
शास्त्रम्‌ -- अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पड्यंत्यचक्षुः स श्टणोत्यकण:' ( श्वे० ३।१९ ) इत्यकरण- 
स्यापि ब्रह्मणः सर्वसामथ्ययोगं दशयति ॥ ३१ ॥ 

( ११ न प्रयोजनवर्वाधिकरणम्‌ स्‌० ३२-३३ ) 
न प्रयोजनवचवात्‌ ।॥३ २॥ 
पदच्छेद --न, प्रयोजनवत्त्वात्‌ । 


सूत्रार्थ--(त) ब्रह्म जगतका कर्ता नहीं हो सकता, ( प्रयोजनवत्त्वात्‌ ) क्योंकि प्रवृत्ति प्रयोजन- 
वाली होती है । नित्य तृप्त होमेसे ब्रह्माका कोई प्रयोजन नहीं है । 


अन्यथा पुनइचेतनकतृत्वं जगत आक्षिपति । न खलु चेतनः परमात्मेदं जगद्विम्बं 
विरचयितुमर्हति । कुतः ? प्रयोजनवत्त्वात्प्रवृत्तीनाम्‌ । चेतनो हि लोके बुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रवर्तमानो न मन्दोपक्रमामपि तावतपरवृत्तिमात्मप्रयोजनानुपयोगिनीमारभमाणो 
दष्टः । किमुत शुरुतरसंरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धथनुवादिनी श्रतिः--'न आ अरे 

यह ठीक है, परन्तु 'अचक्षुष्कम०' ( वह नेत्र रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित और मन रहित 
है ) इस प्रकारकी श्रूति परा देवताको इन्द्रिय रहित कहती है । वह देवता सवशक्तियुक्त होनेपर भी 
कायंके लिए किस प्रकार समर्थ होगा ? देवादि चेतन और सवशक्ति युक्त होते हुए मी आध्यात्मिक 
शरीर और इन्द्रियोंस सम्पन्न होकरं ही तत्‌ तत्‌ कार्य करनेमें समथं ज्ञांत होते हैं। तो 'नेति नेति’ 
इस प्रकार श्र तिसे जिसके सब विशेषोंका प्रतिषेष किया गया है, उस देवतामें सवंशक्तियोगका सम्मव 
कैसे होगा ? ऐसा यदि कहो, तो इस विषयमें जो कहना चाहिए वह पहले ही कहा गया है । यह 
अतिगम्मीर ब्रह्म श्र.तिसे ही ज्ञातव्य है, तकंसे अवगाह्य नहीं है । और एकको जैसो सामर्थ्यं देखी 
गई हो, बेसे ही.अन्यकी मी सामर्थ्यं होनी चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है । जिसके सब विशेषोंका 


प्रतिषेध किया गया है उस ब्रह्मामें सवंशक्तिका योग संमव है, यह शक्तियोग मी अविद्यासे कल्पित 
रुपभेदके उपन्याससे कहा गया है । उसी. प्रकार 'अपाणिपादो०' ( वह हाथ-पांवसे रहित होकर मी 


वेगवान्‌ और ग्रहण करनेवाला है, नेत्ररहित होकर मी देखता है और कणरहित होकर भी सुनता है ) 
यह श्रति करण रहित-इन्द्रियरहित मी ब्रह्मामें सवंशक्तिका योग-सम्बन्ध दिखलाती है ॥ ३१ ॥ 


चेतन जगतका कर्ता है, इसपर पुनः अन्य प्रकारसे आक्षेप करते हैं। चेतन परमात्मासे इस 
जगत्‌ मण्डलकी रचना करना युक्त नहीं है, क्यों ? क्योंकि प्रवृत्तियाँ प्रयोजनवालो होती हँ । लोकमें बुद्धि पूवक 
कायं करनेवाला चेतन पुरुष कार्यमें प्रवृत्त होता हुआ अपने प्रयोजनके अनुपयोगी अल्प यत्न साव्य 
प्रवत्त-कामको आरम्म करते नहीं देखा गया है, पुनः गुरुतर-प्रयत्न-साघ्य प्रवृत्तिको आरम्म न करे तो 


३०४ ब्रह्मसूच्र-शाइूरभाष्य [ आ० २ पा०१ 


सर्वस्य कामाय सव प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं मवति’ (बू० २।४।५) इति। गुरुतर- 
संरम्भा चेयं प्रवुत्तिर्य दुच्चाचचप्रपञ्चं जगदिग्बं विरचयितव्यम्‌ । यदीयमपि प्रबृत्तिञ्चेत 
नस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकर्प्येत परितृप्तत्वं परमात्मनः श्रयमाणं 
बाध्येत । प्रयोजनाभावे वा प्रबृत््यभावोऽपि स्यात्‌ । अथ चेतनोऽपि सन्खन्मत्तो बुद्ध घपरा- 
घादन्तरेणवात्मप्रयोजनं प्रवतंमानो दष्टस्तथा परमात्मापि प्रवर्तिष्यत इत्युच्येत, तथा 
सति सवंज्ञत्वं परमात्मनः श्रयमाणं बाध्येत । तस्मादश्लिष्टा चेतनात्सष्टिरिति ॥३२॥ 
लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌ ॥३३॥ 
पदच्छेद्‌--लोकवत्‌, तु, लीलाकैवल्यम्‌ । 
सत्नाथ--( तु ) शब्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें किसी विशिष्ट 
पुरुषकी प्रयोजनके विना क्रीडा आदिमें प्रवृत्ति होती देखी जाती है, वेसे ही परमात्माकी भी यह विचित्र 
रचना ( लीलाकैवल्यम्‌ ) प्रयोजनके विना लीलामात्र है, अतः उक्त समन्वयका विरोध नहीं है। . 
| तुदाब्देनाक्षेपं परिहरति। यथा लोके कस्यचिदासषणस्य राज्ञो राजामात्यस्य वा व्य- 
तिरिक्त किचित्परयोजनमनभिसंघायकेवलंलीलारूपा: प्रवुत्तयः क्री डाविहारे षु भवन्ति,यथा 
छवासप्रश्वासादयो ५नभिसंघाय वाह्यं किचित्प्रयोजनं स्वभावादेव संभवन्ति, एवमी 
शवर स्याप्यनपेक्ष्य किंचित्प्रयोजनान्तर स्वभावादेव केवलं लोलारूपां प्रवृत्तिमविष्यति। न 
हीश्वरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः श्रतितो वा संभवति । नच स्वभावः पयनु- 
योक्तुं शाक्यते। ® यद्यप्यस्मार्कमियं जगद्विम्वविरचना गुरुतरसंरम्भेवाभाति, तथापि 
इसमें कहना ही क्या है? लोक प्रसिद्धिकी ` इसमें कहना ही क्या है? लोक प्रसिद्धिकी अनुवादिनी 'न वा अरे०' ( अरे मंत्रेर अनुवादिनी 'न वा अरे०' ( अरे मंत्रेयी ! सबके प्रयोजनके 
लिए सब प्रिय नहीं होते, अपने ही प्रयोजनके लिए सब प्रिय होते हैं) यह श्रति मी है। जो अनेक 
प्रकारके प्रपः्चोंसे युक्त जगत्‌ मण्डलकी रचना करनी चाहिए, यह प्रवत्ति गुरुतर-प्रयत्न साध्य है । यदि 
यह्‌ प्रवृत्ति मी चेतन परमात्माके अपने प्रयोजनकी उपयोगिनी कल्पना की जाय, तो परमात्मामें श्रूयमाण 
परितृप्तत्व बाधित हो जायगा, अथवा प्रयोजनके अमावमें प्रवृत्तिका अमाव मी हो जायगा । यदि कहो 
कि चेतन होकर मी उन्मत्त पुरुष बद्धिके अपराघ-दोषसै बिना प्रयोजनके मी प्रवृत्त होता देखा गया है, 
उसी प्रकार परमात्मा मी प्रवत्त होगा, तो ऐसा होनेपर परमात्मामें श्रयमाण सवज्ञत्वका बाध हो 
जायगा, इसलिए चेतनसे सृष्टि असंगत है ॥ ३२३ hg हो 
तु' शब्दसे पूवपक्षीके आक्षेपका परिहार करते हैं। जैसे लोकमें आप्तैषणावाले ऐसे किसी 
राजा अथवा मन्त्रीकी क्रीडाक्षेत्रोंमें प्रवत्तियाँ किसी अन्य प्रयोजनकी अभिलाषा न कर केवल लीलारूप 
होती हैं। जेसे उच्छवास और प्रश्वास आदि किसी बाह्य प्रयोजनकी इच्छाके विना स्वमाबसे ही होते 
हें, वसे ही किसी अन्य प्रयोजनेकी अपेक्षाके विना स्वमावसे ईइवरकी भी. केवल लोलारूप प्रवृत्ति होगी 
क्योंकि युक्ति अथवा श्रुतिसे ईश्वरके निरूप्यमाण अन्य प्रयोजनका सम्मत नहीं है । स्वमावके विषयमे म. 
आक्षेप भी नहीं किया जा सकता अर्थात्‌ ईश्च रका ऐसा स्वमाव क्यों है? ऐसा आक्षेप करना युक्त नहीं 
है । यद्यपि जगत्‌ मण्डलकी यह विरचना हम लोगोंको है! तर-अत्यधिक | परिश्रम साध्य-सी प्रतीत होती 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह सृष्टि मी स्वप्न सृष्टिके समान मायामात्र है। इसलिए 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' 
इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक श्रतियोंका ब्रह्मामें जगत्कारणत्व प्रतिपादन करनेमें तात्पय नहीं है, किन्तु ब्रह्मा- 
त्ममाव आत्मा ब्रह्म है! प्रतिपादन करनेमें तात्पय है, अतः सृष्टि श्रुतियाँ निष्फल नहीं हें । यह बात 
पहले मी स्पष्टकी गई है, उसको भूलना नहीं चाहिए ॥ ३३ ॥ 


अधि० १२ सू० ३४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ३९५ 


परमेश्वरस्य लीलेव केवलेयम्‌, अपरिमितशक्तित्वात्‌। यदि नाम लोके लोलास्वपि किचि- 
त्सृक्ष्म प्रयोजनमुत्प्रक्ष्येत, तथापि नेवात्र किचित्प्रयोजनमुत्प्रेक्षितु शाक्यते, आत्तकामश्रतेः । 
प्यप्रवृत्तिरुन्मत्तप्रवृत्तिर्वा, खुष्टिश्रुतेः सवजश्चुतेश्व । न चेयं परमाथ विषया सुष्टिश्चति 
अविद्याकल्पितनामरूपव्यवहारगोच त्त्वात्‌, ब्रह्मात्म नावप्रतिपादनपरत्वाचेत्येतद्‌ पि नेव 
बिस्मतव्यम्‌ ॥ ३३ ॥ 
( १२ वेषस्यनंघृण्याधिकरणम्‌ सू० ३४-३६ ) 
वैषम्पनैधृण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दशयति ॥३४॥ 
पदच्छेद--वषम्यनधृ ण्ये, न, सापेक्षत्वात्‌, तथाहि, दर्शयति । 
सूत्राथ-(वंषम्यनं घृ ण्ये न) ब्रह्मामें विषमता और निष्करुणतारूप दोष नहीं हैं, (सापेक्षत्वात्‌) 


क्योंकि वह जीवोंको कर्मानुसार फल देता है अर्थात्‌ कर्माको अपेक्षा रखता है । ( तथाहि दशयति ) 
इसो ब।तको 'एष ह्येव साधु कम कारयति' यह श्रति भी दिखालाती हे । 


पुनश्च जगञ्जन्मादिहे तुत्वमीश्वरस्याक्षिप्यते, स्थूणानिखननन्यायेन प्रतिज्ञातस्या- 
थस्य दढी करणाय । नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते । कुतः ? वेषम्यने छण्यप्र सङ्गात्‌ ।कांश्चि- 
दत्यन्तलुख भाज: करोति देवादीन्‌, कांश्चिदत्यन्तदुःखभाजः पश्चादीन्‌, कांश्चिन्मध्यम- 
भोग माजो मनुष्यादीनित्येचं विषमा सृष्टि निमिमाणस्येश्वरस्य रागद्वेषोपपत्ते- । श्रतिस्म 
त्यवघारितस्वच्छत्वादीश्वरस्वम।वविलोपः प्रसज्येत। तथा खलजनेरपि जुगुप्सितं निछण 
त्वम्रतिक्ररत्वं दुःखयोगविघान।त्सवप्रजोपसंहराञ्च प्रसञ्येत। तस्माद्वेषम्यनेष्ठेण्यप्रसङ्गा- 
आदर: कारणमित्येवं प्राप्ते त्रमः वेषम्यने छण्ये नरवरस्य प्रसज्येते। कस्मात्‌? सापेक्षत्वात्‌ । 
यदि हि निरपेक्षः केवल ईइवरो विषम सृष्टि निमिमीते, स्यातामेतो दोषो-वेषम्यं ने ण्यं च, 


ON [a 


नतु निरपेक्षस्य निर्मातुत्वमस्ति। सपक्षो हीइवरो विषमां सृष्टि निमिमीते। किमपेक्षत इति 


है, तो भी परमेश्वकी यह केवल लीला ही हे, क्योंकि उसकी शक्ति अपरिमित-अनन्त है । यद्यपि 

लौकिक लीलाओंमें किसी सुक्षमप्रयोजनकी उपप्रक्षा (कल्पना) की जा सकतो है, तो भी यहाँ परमात्माके 
विषयमे किसी प्रयोजनको भी उत्प्रेक्षा नहों की जा सकती, क्योंकि परमेश्वर आष्तकाम है ऐसी श्रुति 
है । इसी प्रकार अप्रवृत्ति अथवा उन्मत्तकी-सी प्रवृत्ति मी नहीं है, क्योंकि . सृश्टिश्नति और सवज्ञत्व 


श्रति है। और यह सृष्टिश्रति परमाथ विषयक नहीं है, क्योंकि अविद्यासे कल्पित नामरूपात्मक 
व्यवहार विषयक है और ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन परक है यह भी विस्मरण नहीं करना चाहिए ॥३३॥ 


ईश्वर जगतृकी उत्पत्ति आदिका कारण है, इस प्रतिज्ञात अथको स्थणानिखनन न्यायसे हढ 
करनेके लिए पुन: आक्षेप किया जाता है । ईश्वर जगतका कारण उपपन्न नहीं होता, क्यों ? क्योंकि वेषम्य 


और नध ण्यका प्रसंग होता है । वह कुछको-देवादिको अत्यन्त सुखका भागी बनाता है, कुछको-पशु 
आदिको अत्यन्त दु खका भागी करता है और कुछको-मनुष्य आदिको मध्यम मोगका भागी बनाता 


है, इस प्रकार विषम सृष्टिका निर्माण करनेवाले ईश्वरमें साधारण जनके समान राग, द्वेषक़्ी उपपत्ति 
होनेसे श्र ति, स्मृतिद्वारा अवधारित स्वच्छतादि ईश्वर स्वमावका लोप प्रसक्त होगा । इसी प्रकार सब 


प्राणियोंको दु:ख योगका विधान और सम्पूण प्रजाका उपसंहार करनेसे उसमें दुष्टजनोंसे मी अधिक 
अतिनिन्दित निघ णत्व-अतिक्ररत्व प्रसक्त होगा । इसलिए विषमता और निघ णठाके प्रसंगसे ईशवर' 


कारण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वषम्य और नघ ण्य ईश्वरमें प्रसक्त नहीं होते, किससे? 
इससे कि वह सापेक्ष है । यदि ईश्वर केवल निरपेक्ष होकर विषम सृष्टिका निर्माण करता, तो वषम्य 


ओर नेघू ण्य ये दोष होते । परन्तु वह निरपेक्ष होकर तो निर्माण नहीं करता, प्रत्युत ईश्‍वर सापेक्ष होकर 
ही विषम सृष्टिका निर्माण करता है। यदि यह कहो कि किसकी अपेक्षा करता दै ? तो हम कहते हैं कि 


३९६ ब्रह्मसूत्र-शाइर भाष्य [ अ० २ पा० १ 


चेत्‌-धर्माधर्मावपेक्षत इति वदामः। अतः सूज्यमानप्राणिघर्माधमापेक्षा विषमा सुष्टिरिति 
नायमीदवरस्यापराधः । ईच्वरस्तु पर्जन्यवदद्रष्टव्यः। यथा हि पजन्यो ब्रोहियावादि ष्टो 
साधारण कारणं भवति, ्रीहियदादि वैषम्ये तु त त्तद्वौ जगतान्येवा्ाघारणानि सामर्थ्यानि 
कारणानि भवन्ति, एवमीइवरो देचमनुष्यादि स्टे साधारणं कारणं भवति । देवमनष्यादि- 
वैषम्ये तु त तञ्जीवगतान्येवासाधारणानि कर्माणि कारणानि भवन्ति, एवमीश्वर: सापेक्ष- 
त्वान्न वैषम्यने छृण्याभ्यां दुष्यति। * कथं पुनरवगम्यते सापेक्ष ईश्वरो नीचमध्यमोत्तमं 
संसार निरमिमीत इति? तथा दि दशयति श्रतिः-'एष ह्य व साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनीषत एष उ एवासाधु कमे कारयति तं यमधो निनीषते? (को ० ब्रा० ३।८) इति । “पुण्यो बै पुण्येन 
कर्मणा मवति पापः पापेन’ (ब्रू ३।२।१३) इति च। स्मृतिरपि प्राणिकर्मविशेषापक्षमे वेइवर- 
स्यानुग्रहीतृत्वं निग्रहीत्त्वं च दर्शयति-'े यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌ (भ० गी० 
४1११) इत्येबंजातीयका ॥ ३४ ॥ 
न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥२५॥ 

पदच्छेद --त, कमं, अविभागात्‌, इति, चेत्‌, न, अनादित्वात्‌ । 

सूत्राथं--( अविभागात्‌ ) “सदेव सोम्येदमग्र' इत्यादि श्रृतिसे सृष्टिके पूवं भेदका अभाव 
प्रतिपादित है, इससे उस समय (न कमं) कमं नहों था, तो कमकी अपेक्षासे विषम सृष्टि कसे होगी ? 


( इति चेन्न ) ऐसा कहो तो नहीं, ( अनादित्वात्‌ ) क्योंकि संसार अनादि होनेसे सृष्टि ओर कमका 
बीज और अङ्करके समान कायकारणमाव है । इसलिए कमकी अपक्षासे विषम सृष्टि है । 


सदेव सोम्येदमग्र आसी देकमेवाद्वितीयम्‌' ( छा» ६।२।१ ) इति प्राक्सु ष्टेरविभागावः ˆ 


धमं और अधसंकी अपेक्षा करता है । सृज्यमान प्राणियोंके धम और अधमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि 
होती है, इसलिए यह ईश्वरका अपराध नहीं है । ईइवरको तो पजन्यके समान समझना चाहिए । जैसे 


ब्रीहि, यव आदिकी सृष्टिमें पजन्य ( मेघ ) साधारण कारण है और ब्रीहि, यव आदिकी विषमतामें 
तो तत्‌ तत्‌ बीजगत सामार्थ्यं असाधारण कारण होती हें । वसे ही देव, मनुष्य आदिकी सृष्टिमें ईश्वर 


साधारण कारण है और देध, मनुष्य आदिकी विषमतामें तो तत्‌ तत्‌ जीवगत कमं असाधारण 


कारण हैं । इस प्रकार ईश्वर सापेक्ष होनेसे वषम्य और नघू ण्यसे दूषित नहीं होता । परन्तु यह कसे 
अवगत हो कि कर्मोकी अपेक्षा रखकर ईदवर नीच ( पशु आदि ) मध्यम (मनुष्य आदि) और उत्तम 


( देव आदि ) संसारका निर्माण करता है ? उसी प्रकार 'एष ह्यव०' ( जिसको इस लोकसे ऊपर ले 


जाना चाहता है उससे यही (इश्वर) पुण्य कमं कराता है और जिसको निकृष्ट लोकमें ले जाना चाहता 
है उससे यही पाप कम कराता है ) और “पुण्यो वे०' ( वह पुण्य कमसे पुण्यवान ओर पापकमंसे 


पापी होता है ) यह श्र ति दिखलाती हे । और प्राणियोंके कम विशेषकी अपेक्षासे ही ईर्वर अनुग्रह 


और निग्रहका कर्ता है । ऐसा. ये यथा मां०' ( जो मुझे जिस मावसे भजते हें में भी उन्हें वसे ही 
भजता हूँ ) इस प्रकारकी स्मृति मी दिखलाती है ॥ ३४ ॥ 


सदेव सोम्य०' .( हेः प्रियदशंन | सृष्टिके पूवं यह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) इसप्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& “जनम जन्म यदभ्यस्तं दानमध्ययनं तपः । तेनेवाभ्यासयोगेन तथेवाभ्यसते नरः' ॥ 
( पूव-पूर्व.जन्ममें जिसने जिस दान, अध्ययन और तप आदिका अभ्यास किया है, उसी पूर्वाभ्यासके 
'बलसे मनुष्य इस जन्ममें मी तत्‌, तत्‌ दानादिका अभ्यास करता है) इसलिए ईश्वर किसीसें भी पुण्य-पाप 
नहीं कराता, यदि कराता है तो उसमें भी जीवोंके पवजन्मकुत कमे कारण हैं । अतः "निरवद्यं निरञ्जनम्‌” 
(ईश्वर दोष रहित निरञ्जन है) इस प्रकार ईश्व रका यह श्र ति प्रतिपादित लक्षण सबंथा युक्त है ॥३४॥ 


अधि० १२ सू० ३६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९७ 


धारणा न्नास्ति कर्म, यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्यात्‌ । सय त्तरकालं हि शरीरादिविभागापेक्षं 
कर्म, कर्मापेक्षश्च शारीरादिविभाग इतीतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत । अतो विभागादूध्व कर्मा 
पेक्ष इश्वरः प्रवततां नाम। प्राग्विम।ग(द्वेचिऽयनिमित्तस्य क्मणोऽभावात्त॒ल्येचाद्या सृष्टि 
प्राप्नोतीति चेत्‌-नंष दोषः, अनादित्वात्संसारस्य। भवेदेष दोषो यद्यादिमान्संखार 
स्यात्‌। अनादो तु संसारे बीजाङ्करवद्हेतुहेतुमद्भावेन कमंणः सरगयेषम्यस्य च 
प्रवृत्तिन विरुध्यते ॥ ३५ ॥ 

कथं पुनरवगम्यतेऽनादिरेपर संसार इति ? अत उत्तरं पठति -- 


उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६ ॥ 
पदच्छेद-उपपद्यते, च, अपि, उपलभ्यते, च, । 
सूत्रार्थ--( उपपद्यते च ) संसारका अनादित्व उपपन्न होता है, ( उपलभ्यते च ) और 
“घाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌? इत्यादि श्रुति और 'नरूपमस्येह तथोपळभ्यते' इत्यादि स्मृतिमें संसारका 
अनादित्व उपलब्ध होता । 

४ उपपद्यते च संलारस्यानादित्वम्‌। आदि मच्चे हि संखारस्याकस्मा दु द्ग तेर्मुक्तानामपि 
पुनः संसारोद्भुतिप्रसङ्गः, अक्कताभ्यागमप्रसङ्गञ्च, सु्दुःखादिवेषम्यस्य निनिमित्तत्वात्‌। 
न चेश्वरो वेषम्यहेतुरित्युक्तम्‌। न चाविद्या केवला वेषम्यस्य कारणम्‌, एकरूपत्वात्‌ । 
रागादिकलेशवासनाक्षि्तकर्मापेक्षा त्वविद्या वेषम्यकरी स्यात्‌ । नच कर्मान्तरेण शरीरं 
संभवति, नच शारीरमन्तरेण कम संभवतीतीतरतराश्रयत्वप्रसङ्गः । अनादित्वे तु बीजा- 
ङुरन्यायेनोपपत्तेर्न कश्चिदोषो भवति । उपलभ्यते च संसारस्यान।दिव्वं श्रुतिस्मृत्योः । 
श्रती ताचत्‌ 'अनेन जीवेनात्मना’ ( छा० ६।३।२ ) इति सगप्रमुखे शारीरमात्मानं जीवश- 


सृष्टिके पहले भेदाभावका निश्चय होनेसे कम ही नहीं है जिसको अपेक्षाकर विषम सृष्टि हो। शरीरादि 
विभागकी अपेक्षा रखने वाला कम सृष्टिके उत्तरकालमें होता है ओर शरीर आदि विभाग कमपिक्षित 
है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय प्रसक्त होगा । अतः विभागके अनन्तर कमकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर 
सृष्टिमें प्रवृत्त मळ ही हो, परन्तु विभागके पूर्व वचित्र्य निमित्तक कमंका अमाव होनेसे आद्यसृष्टि तो 
दोनों पक्षमिं तुल्य ही प्राप्त होती है ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि संसार अनादि है । 
यह दोष तो तब होता जब संसार सादि होता । परन्तु संवारके अनादि होनेसे बीज और अफुरके 
समान कायं-कारणरूपसे कम और विषमसृष्टिकी प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३५ ॥ 

यह केसे अवगत हो कि संसार अनादि है ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 

संसारका अनादित्व उपपन्न है। यदि संसार सादि हो, तो उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति होनेसे 
मुक्त पुरुषोंका मी पुनजन्म प्रसक्त होगा, और न किये गये कर्मोका फल प्राप्त होगा, क्योंकि ऐसी 
परिस्थितिमें सुख दुःखादिकी विषमता अनिमित्तक होगी । यह कहा गया है कि ईश्वर विषमताका हेतु 
नहीं है । एकरूप होनेसे केवल अविद्या भी विषमताका कारण नहीं है । रागादि क्लेशोंकी वासनासे 
आकृष्ट कर्मोकी अपेक्षासे अविद्या वंषम्य करनेवाली हो सकती है । कमंके विना शरीरका सम्मव नहीं 
और शरीरके विना कमका सम्मव नहीं, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होगा। परन्तु संसारको 
अनादि माननेपर बीजाड्कुरन्यायसे [ कमं और विषमसृष्टिके कार्यकारण भावकी ] उपपत्ति होनेसे कोई 
मी दोष नहीं है । संसारका अनादित्व श्र ति और स्मृतिमें उपलब्ध है । श्र॒तिमें तो 'अनेन जीवेनात्मना० 
( इस जीवरूपसे ) इस प्रकार सृष्टिके आरेम्ममें जीवात्माको प्राणधारणके निमित्त जोवशब्दसे कहकर 
संसार अनादि है ऐसा दिखलाते हें ।॥ परन्तु ससार सादि हो तो पुंव प्राणधारण न करनेपर सगके 


३९८ ब्रह्मसूज्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० १ 


ब्देन प्राणघारणनिमित्तेनाभिलपन्नना दिः संसार इति दर्शायति । आदिमर्वे तु प्रागनव- 
घारितप्राणः सन्‌ कथं प्राणधारणनिमित्तेन सगंप्रमुखेऽमिळप्येत ? नच धारयिष्यतीत्य- 
तोऽभिळप्येत । अनागताद्धि संबन्धादतीतः संबन्धो बलवान्भवति, अभिनिष्पन्नत्वात्‌ । 
'सुर्याचन्द्रमसो घाता यथापूर्वेमकस्पयत' ( ( ऋ० सं० १०।१९०।३ ) इति च मन्त्रवर्णः पूर्वक- 
ब्पसद्धभावं दर्शायति । स्मृतावप्यनादित्वं संसारस्योपलभ्यते-'न रूपमस्येह तथोपलभ्यते 
नान्तो न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( गी० १५३ ) इति । पुराणे चातीतानामनागतानां च 
ल्पाना न परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ॥ ३६ ॥ | 
( १३ सवधर्मापपत्त्यधिकरणम्‌ स्‌०४७ ) 
सवधर्मोपपत्तेथ ॥ २७ ॥ ` 
पदच्छेद--सवधर्मोवपत्ते:, च । 
सूत्राथ--जगत्कारणत्व, सवज्ञत्व आदि सवधर्मोकी ब्रह्ममें उपपत्ति होनेसे ब्रह्म भी जगत- 
कारण हो सकता है ।. 
चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिइचेत्यस्मिन्तवधारिते वेदाथं परेरुपक्षिप्तान्विलक्ष- 
णत्वादीन्दोषान्पयह[षींदाचार्य: । इदानीं परक्षप्रतिषेधप्रधानं प्रकरणं प्रारिप्समाण: 
स्वपक्षपरिद्रहप्रधानं प्रकरणमुपसंहरति । यस्मादस्मिन्त्रह्मणि कारणे परिगृह्यमाणे प्रद- 
शितेन प्रकारेण शव कारणधर्मा उपपद्यन्ते 'सवज्ञ सवशक्ति महामायं च ब्रह्म' इति, तस्मा- 
दनतिशङ्कनीयमिदमोपनिषधद दर्शनमिति ॥ ३७ ॥ 
इति शङ्करमगवत्पुज्यपादकृतौ शारोरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पाद: समाप्तः ॥ १ ॥ 


आरम्ममें उसका प्राणधारण निमित्तक जीव शब्दसे कसे प्रयोग होगा ? 'घारयिष्यति' हि धारण 
करेगा ) इस अभिप्रायसे यह शब्दप्रयोग है ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि अतीत सम्बन्ध अमि- 
निष्पन्न होनेके कारण अनागत सम्बन्धसे बलवान्‌ होता है । 'सूर्याचखमसो ०'(धाताने सूर्यं और चन्द्रमा- 
की पुंवंकल्पके अनुसार कल्पना की ) यह मन्त्र पूवकल्पका सद्भाव दिखलाता है। 'न रूपमस्येह०' 
( परन्तु इस संसार वृक्षका स्वरूप जैसे शास्त्रोमे वणंन किथा गया हे वंसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध 
नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि है और न अन्त है तथा न अच्छी प्रकारसे स्थिति-मध्य है) 
इस प्रकार स्मृतिमें मी संसारका अनादित्व उपलब्ध होता है । और पुराणोंमें अतीत अनागत कल्पोंका 
परिमाण नहीं है, ऐसा वर्णन किया गया है ॥ ३६ ॥ ड 

`. चेतन ब्रह्म जगतका निमित्तकारण और उपादानकारण है, इस अवधारित वेदाथमें प्रति- 
पक्षियोंद्वारा लगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोंका आचार्यने परिहार किया । अब जिसमें परपक्ष 
प्रतिषेध प्रधान है, ऐसे प्रकरणके आरम्म करनेकी इच्छा करते हुए [ भगवान्‌ सूत्रकार ] जिस प्रकरणमें 
स्वपक्ष परिग्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते हैं । इस ब्रह्मका कारणरूपसे स्वीकार करनेपर प्रदशित- 
पूर्वोक्त प्रकारसे ब्रह्म सर्वज्ञ, सवंशक्तिमानु और महामायावी है' ऐसे सब कारणधम उपपन्न होते हैं, 
इसलिए इस औपनिषद्‌ दशंनपर अधिक शङ्का नहीं-करनीः चाहिए ३७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका प्रथमं पाद समाप्त ॥१॥ 

o— OSD — 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

+ संसार अनादि होनेपर मी मिथ्या है, क्योंकि इससे "एकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रृतिमें अवधारणाथंक 
"एव! उपपन्न होता है । इसलिए दोष रहित ब्रह्मामें वेदान्त समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ ३६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


—— SAO 


अ्रधि० १ सू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३००, 


द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्र पादै सांख्यादिमतानां दुष्ट्वप्रदशनम्‌ । ] 
इस पादमें सांख्य आदि मतोंका दृष्टत्व प्रदशन है । 


( १ रचनाज्नुपपत््यधिकरणम्‌ सू० १-१० ) 


रचनानुपपत्तेश्च नानुमानम्‌ ॥ १॥। 
पद्च्छेद--रचनानुपपत्तेः, च, न, अनुमानम्‌ । 
सूत्राथ-- (अनुमानम्‌) जगत्‌ सुख दुःख मोहात्मक वस्तुसे उत्पन्न हुआ है, क्योंकि सुख दुःख 
पोहसे अन्वित है, जैसे घट मृत्तिकासे उत्पन्न होकर मृत्तिकासे अन्तित है । इस अनुमानसे सिद्ध प्रधान 
(न) जगतका उपादानकारण नहीं हो सकता, (रचनानुपपत्तेश्च) क्योंकि जड़ प्रधानसे विचित्र जगतूकी 
रचना नहीं हो सकती हे । 
` ® यद्यपीदं वैदान्तवाक्यानामैदपर्य निरूपयितुं शास्त्रं प्रवृत्तं न तर्कशास्त्रवत्केवला- 
भिर्युक्तिभिः कंचित्सिद्धान्तं साधयितुं दूष यितुं वा प्रवृत्तम्‌, तथापि वेदान्तवाक्यानि व्याच- 
क्षाणेः सम्यग्द्शंनप्रतिपक्षभूतानि सांख्यादिदर्शानानि निराकरणीयानीति ` तदर्थः परः 
पादः प्रवर्तते । वेदान्तार्थनिर्णयस्य च सम्यग्दराना्थंत्वात्तन्निणयेन स्वपश्चस्थापनं प्रथमं 
कृतं तद्धयभ्यहितं परपक्षप्रत्याण्यानादिति । ननु मुमुक्षूणां मोक्षसाधनत्वेन सम्यम्द शेन- 
निरूपण!य स्वपक्षस्थापनमेव केवल कतु युक्तं कि परपक्षनिराकरणेन परद्वेषकरेण ? बाढ मे 
चम्‌; तथापि महाजनपरिणृहीतानि महान्ति खांख्यादितन्त्राणि सम्यग्दशनापदेशेन प्रवृत्ता- 
न्युपळ भ्यं भवेत्केपां चिन्मन्दमतीनामेतान्यपि सम्यग्द्शंनायोपादेयानी त्यपेक्षा। तथा युक्ति 
गाढत्वसं भवेन सवंज्ञभाषितत्वाच्च श्रद्धा च तेषु. इत्यतस्तदसारतोपपादनाय प्रयत्यते। ननु 
ईक्षतेर्नाशब्दम्‌? (अ्र०्सू०१।१।५), 'कामाञ्च नानुमानापेक्षा’ (ब्रसू ०१।१।३८) “एतेन सव व्याख्याता 


यद्यपि यह्‌ शास्त्र वेदान्तवाक्योंका इदपरस्व--ब्रह्मतत्वं परत्व निरूपण करने के लिए प्रवृत्त 
हुआ है, तकशास्त्रके समान केवल युक्तियोंसे किसी सिद्धान्तको सिद्ध करने या दुषित करनेके लिए 
प्रवृत्त नहीं हुआ है, तो मी वेदान्तवाक्योंका - व्याख्यान करनेवालेको - सम्यग्दशंनके प्रतिपक्षभूत 
सांख्यादि दर्शनोंका निराकरण करना चाहिए, इसके लिए द्वितीय पाद प्रवृत्त होता है! वेदान्ताथंका 
निर्णय तत्वज्ञानके लिए है, अतः उस निणथसे प्रथम स्वपक्षकी स्थापना की, क्योंकि अन्यपक्षके खण्डन 
करने की अपेक्षा वह अभ्यहित-अधिक अमोष्ट है । परन्तु मुमुक्षुओंके मोक्ष प्राप्तिके साधनरूपसे तत्त्व- 
ज्ञाननिरूपणं करनेके लिए केवल स्वपक्षका स्थापन करना ही युक्त है, दूसरेके साथ द्रेषकर अन्य मतके 
खण्डन करनेसे क्या प्रयोजन ? यह ठीक है, तो भी बड़े-बड़े सांख्य आदि शास्त्र महाजनों से परिगृहीत 
हैं और तत्त्वज्ञान निरूपंणके बहानेसे प्रवृत्त हुए उनको प्राप्तकर कुछ मन्दमतियोंकी यह अपेक्षा हो 
कि वे भी तत्त्वज्ञानके लिए उपादेय हैं । और उसो प्रकार उनमें हृढतर य॒क्तियोंके सम्भव होनेसे और 
सवज्ञसे उपदिष्ट होनेसे उनमें उनकी. श्रद्धा मी हो सकती है, इसलिए वे शास्त्र असार हैं, ऐसा उप- 
पादन करनेके लिए प्रयत्न किया जाता है । परन्तु ईक्षतेर्नाशब्दम्‌? कामाच्च नानुमानापेक्षा' 'एतेन सवे 
व्याख्याता व्याख्याताः' इत्यादि सूत्रोंसे पूवमें भी सांख्यादि पक्षोंका खण्डन किया गया है, तो पुनः किए 

सत्यानन्दी-दीपिंका 

# गत पादमें वेदान्त समन्वयके विरोधका स्मृति ओर तकसे परिहार किया गया और ब्रह्मामें 
जगत्‌-कारणत्वके अनुकूल सवज्ञत्वादि धर्मोका. श्रृतिद्वारा उपपादन और .सांख्यादिद्वारा लगाये गये 
विलक्षणत्वादि दोषोंका स्मृति और युक्तिसे परिहार किया गया । अब इस पादमें श्रुति निरपेक्ष केवल 
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व्याख्याताः (ब्र० सू० १।४।२८) इति च पूर्वत्रापि सांख्यादिपक्षप्रतिक्षेपः कृतः, कि पुनः 
कृतकरणेनेति ! ® तदुच्यते--सांख्यादयः स्वपक्षस्थापन। य वेदान्तवाक्यान्यप्युदाहृस्य 

चपक्षानुगुण्येनेच योजयन्तो व्याचक्षते, तेषां यद्व्याख्यानं तद्व्यास्यानाभासं न सम्य- 
ग्त्याख्यानमित्येतावत्पूच कृतम्‌, इह तु वाक्यनिरपेक्षः स्वतन्त्रस्तद्ुक्तिप्रतिषेधः क्रियत 
इत्येष विशेषः । तत्र सांख्या मन्यन्ते-यथा घटशरावादयो भेदा सदात्मना ऽन्वीयमाना 
सुदात्मक सामान्यपूर्वका लोके दष्टाः, तथा सर्वे एव बाह्यांध्यातिरका भेदा: सुखदुःखमोहात्म 


एको करनेसे क्या छाम ? इसपर कहते हैं--सांस्यादि अपने पक्षकी स्थापना करनेके लिए वेदान्त- 

वाक्योंका उदाहरण देकर स्वपक्षके अनुसार ही उनकी योजना करते हुए व्याख्यान करते हैं, उनका जो 

व्याख्यान है, वह व्याख्यानाभास है, सम्यर्व्याख्यान नहीं है। इतना ही पूव प्रतिपादन किया गया है। 

इस पादमें तो वेदान्तवाक्योंकी अपेक्षा न रखते हुए स्वतन्त्ररूपसे उनकी युक्तियोंका प्रतिषेध किया 
जाता है, यही विशेष है । यहाँ सांख्य ऐसा मानते हें--जेसे लोकमें घट शराव आदि कार्य मृत्तिक्रारूपसे 

अन्वित होते हुए मृत्तिकारूप सामान्य कारण पूवंक देखे जाते हैं, वेसे ही सब बाह्य और आध्यात्मिक 
काय सुखदुःखमोहरूप से अन्वित होते हुए सुखदु:ख मोहरूप सामान्य कारण पूवक होने चाहिए । जो 
सत्यानन्दौ-दीपिका 


युकितयोंद्वारा परपक्षका खण्डन किया जाता है। इस शास्त्रके आरम्मका मुख्य प्रयोजन तत्त्वनिणय 
है उसकी सिद्धि तब तक नहीं हो सकती जब तक. परमतमें भ्रान्ति मुलकता सिद्ध न हो, उसकी सिद्धि 
अपने सिद्धान्तके संरक्षण और ब्रह्मकी सिद्धिसे हो सकती है । तत्त्वनिणेयके लिए परपक्षका खण्डन 
द्वेष नहीं है । श्रान्तिमूलक मागका अनुसरण करनेवाले मन्दबुद्धिवालोंको वहाँसे हटाकर यथार्थ मागं 
पर लाना ही वास्तवमें परहित हे । अतः त्रान्ति मूलक परपक्षका खण्डन करना युक्त है । 

# पूर्वपाद और इस पादमें अथंके भेद होनेसे पुनरुक्ति नहीं है । अचेतन प्रधान जगतका 
उपादानकारण है यह सांख्यसिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । वह प्रमाण मूलक है वा भ्रान्ति- 
मूलक ? ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 'सर्वधर्मोपपत्तेश्च' इस सूत्रमें प्रतिपांदित सब धर्मोका प्रधानमें 
सम्मव है, अतः प्रधान ही जगतका उपादानकारण है । इस प्रकार आक्षपसगतिसे सांख्यसिद्धान्त 
प्रमाण मूलक है, ऐसा दिखाते हुए “तन्न सांख्या. इत्यादिसे पूर्वपक्ष करते 'हैं। इस पादके सब 
अधिकरण परमत निरासात्मक हैं, इसलिए सब अधिकरणोंकी पाद संगति है । पूरवपक्षमें प्रमाणमूलक 
सांख्यके विरोधसे ब्रह्मामें श्रू ति-समन्यवकी असिद्धि फल है और सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है, ऐसा, 
पाद समाप्ति तक समझना चाहिए । जो कायं स्थूलतासे लेकर सूक्ष्मता पर्यन्त जिससे अन्त्रित-सम्बद्ध 
होते हैं, वे तत्‌, तत्‌ उपादानकारणवाले होते हैं, यह व्याप्ति है । कारणमें सुखात्मकता सत्त्व, दुःखा- 
त्मकता रज और मोहात्मकता तमोगुणसे है, इसलिए कारण त्रिगुणात्मक है। अतएव प्रत्येक भाव 
कार्यं मी त्रिगुणात्मक है । मृत्सुवर्ण आदिके. समान प्रधान अचेतन है, चेतन पुरुषके मोग और 
मोक्ष रूप पुरुषार्थं सिद्धिके लिए स्वभावसे महदादि विचित्र कार्यरूपे प्रवृत्त होता है । जेसे कि 'पुरुषाथं 
एव हेतुने केनचित्कायंते करणम्‌! ( सां० का० ३१ ) ( इसकी प्रवृत्तिमें पुरुषका मोग और मीक्षरूप 
पुरुषार्थं ही कारण है, किसी अन्य चेतनसे प्रेरित नहीं होता ) किञ्च “भेदानां परिमाणात्समन्वयाच्छ- 
क्तितः प्रवृत्तेश्च । कारणकायविभागादविभागाद्वइवरूप्यस्य' ॥ ( सां० का० १५) ( विकारोंके 
परिमाणसे, समन्वयसे, शक्तिकी प्रवत्तिसे और कारणसे विचित्र कायके विभाग और अविभागसे 
प्रधान सिद्ध होता है) इस कारिकामें समन्वय लिङ्गका तो व्याख्यान किया गया है। दूसरा हेतु- 
'क्षित्यादीनां भेदानां कारणमव्यक्तमस्ति परिमितत्वात्‌ घटवत्‌’ “पृथिवी आदि विकारोंका कारण 
अव्यक्त है, क्योंकि वे घट आदिके समान परिमित हैं।' जैसे घटादि कार्योकी मृत्तिकारूप कारणशक्तिसे 
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तया5न्वीयमानाः सुखःदुखमोहात्मकसामान्यपूर्वका भवितुमहन्ति । यत्सुखदुःखमोहा- 
त्मकं सामान्य तत्त्रिगुण प्रधान मुद्धदचेतनं चेतनस्य पुरुषस्याथ साधयितुं स्वभावेनैव 
विचित्रेण विकारात्मना प्रवर्तत इति । तथा परिम(णादिभिरपि लिज्वेस्तदेव प्रधानमञ्च- 
मिमते । # तत्र वदामः--यदि दष्टान्तबलेनेवैतन्चिरूप्येत, नाचेतनं लोके चेतनानघिष्ठितं 
स्वतन्त्रं किचिद्विशिष्टपुरुषाथ निर्वतेनसमर्थान्विकारान्विरचयद्दएम्‌ । गेहप्रासादश- 
यनासनविहारभूम्यादयो हि लोके प्रज्ञावद्भिः दिल्पिभियथाकालं खुखदुःखप्रासिपरिहा- 
रयोग्या रचिता इद्यन्ते। तथेदं जगदखिलं प्रथिव्यादि नानाकर्मफलोपभोगयोग्यं 
बाह्यम्‌, आध्यात्मिकं च शरीरादि नानाजात्यन्वितं प्रतिनियतावयवविन्यासमनेककर्म- 
फलाबुभवाधिष्ठानं दश्यमानं प्रज्ञावद्भिः संभाविततमेः शिल्पिभिर्मनसाप्यालोचयितुम- 
शक्यं सत्‌ कथमचेतनं प्रधानं रचयेत्‌ ? लोष्टपाषाणादिष्वहष्टत्वात्‌। सृदादिष्वपि कुस्भ- 
कारायधिष्ठितेषु विशिष्टाकारा रचना दृद्यते, तद्दत्प्रधानस्यापि चेतनान्तराचिष्टितत्व- 
प्रसङ्ग: । नच स्ुदाद्यपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणेव घमंण मूलकारणमबधारणीयं न 
सुख दुःखमोहात्मक सामान्य ( कारण ) है वह त्रिगुणात्मक प्रधान मृत्तिकाके समान अचेतन चेतन 
पुरुषके मोग और मोक्षरूप प्रयोजनको सिद्ध करनेके लिए स्वमावसे ही विचित्र विकाररूपसे प्रवृत्त 
होता है । उसी प्रकार कायंगत परिमाणादि लिङ्गोंसे मी उसी प्रधानका वे अनुमान करते हुँ । उसपर 
हम कहते हैं--यदि दृष्टान्तके बलसे ही यह निरूपण करे, तो लोकमें चेतनसे अनधिष्ठित स्वतन्त्ररूपसे 
अचेतन विशिष्ट पुरुषार्थके संपादन करनेमें समथ विकारोंकी रचना करता हुआ नहीं देखा जाता । 
लोकमें गृह, महल, रायन, आसन, विहारभूमि आदि समयके अनुसार बुद्धिमान्‌ शिल्पियो द्वारा 
सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके योग्य रचे गये देखे जाते हैं, वसे भिन्न-भिन्न कमंफलके उपभोग 
योग्य पृथिव्यादि यह सम्पूर्ण बाह्य जगत्‌ और अनेक प्रकारकी जातियोसे सम्बद्ध असाधारण अवयवोंसे 
युक्त अनेक कमंफलोंके अनुभवका आश्रय हृश्यमाव शरीर आदि आध्यात्मिक जगत्‌, जिसकी 


आलोचना बड़े-बड़े बुद्धिमान्‌ शिल्पियों द्वारा मनसे मी नहीं की जा सकती, उसकी रचना अचेतन 
प्रधान केसे कर सकता है ? क्योंकि अचेतन लोष्ट, पाषाण आदिमें नहीं देखा जाता है, किन्तु कुलाल 


आदिसे अधिष्ठित मृत्तिका आदिमें विशिष्ट आकार रचना देखी जाती हे । इस प्रकार प्रधानको मी. 
अन्य चेतनसे अधिष्ठित मानना पड़ेगा । मृत्तिका आदि उपादान स्वरूपके व्यपाश्रित धमंसे ही मूल- 


। टा सत्यानन्दी-दीपिका | 
प्रवृत्त होती है, वसे महद आदि विकारोंकी भी कारण शक्तिसे प्रवृत्ति कहना चाहिए, वह शक्ति युक्त 


कारण प्रधान है । कारणसे विचित्र कायंकी उत्पत्ति देखी जाती है, जैसे मृत्तिकासे घटादिकी, यह 
विभाग है और उत्पत्तिके विपरीत कारणमें कार्यके लीन होनेका नाम अविभाग है, यथा घट मृत्तिकामें, 


मृत्तिका पृथिवीमें, पृथिवी जळमें लीनं होती है, इत्यादि हेतुओंसे प्रधानका अनुमान होता है। इस 
प्रकार अव्यक्त प्रधान जगतुका उपादानकारण सिद्ध होता है। 


& सिद्धान्ती--क्या इन अनुमानोंसे जगत॒का उपादानकारण अचेतन सिद्ध करते हो अथवा 


स्वतन्त्र अचेतन ? प्रथम प्रक्षमें तो सिद्ध साधन दोष है, क्योंकि ईश्वरसे अधिष्ठित अनादि त्रिगुणात्मक 
मायाको जगत्‌का उपादान हम भी स्वीकार करते हैं । द्वितीय पक्षका ग्रहण करें तो घट आदि दृष्टान्तोंमें 


साध्य अप्रसिद्ध है, क्योंकि मृत्तिका आदि चेतनोंते अधिष्ठित होकर घट आदि कार्योके उपादान होते 
हैं। यह नियम काय जगतमें मी है। 'जगत्‌ चेतनानधिष्ठिताचेतनप्रकृतिक समन्वयात्‌ झरूदादिवत्‌ ।' 
( यह जगत्‌ चेतनसे अनधिष्ठित अचेतन प्रकृतिक है, क्योंकि समन्वय है जैसे मृदादि ) इस पूर्वपक्षीके 
अनुमानमें समन्वयरूप हेतु साध्यके अमावका साधक होनेसे विरुद्ध हेतु है अर्थात्‌ मृत्सुवर्ण आदि दृष्टान्तोंमें 
यह हेतु चेतनसे अनधिष्ठित नहीं किन्तु कुलालादि चेतनोंसे अधिष्ठित अचेतन कारणत्व सिद्ध करता है 


1 
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बाह्यकुम्मकारादिव्यपाश्र्येणेति किचिन्नियामकमस्ति । न चैवं सति किचिद्विरुध्यते 
युत श्वतिर नुगद्यते, चेतनकारणसमर्पणात्‌। अतो रचनानुपपत्तेश्च हेतोर्नाचेतनं ज़गत्का- 
रणमनुमातव्यं भवति। अन्वयाद्यनुपपत्तेइचेति चशब्देन हेतोरसिद्धि समुश्चिनोति। $ नहि 
बाह्याध्यात्मिकानां भेदानां सुखदुःखमोहात्मकतयान्वय उपपद्यते, सुखादीनां चान्तरत्वप्र- 
तीतेः, शब्दादीनां चातद्र पत्वप्रतीतेः। तन्निमित्तत्वप्रतीतेश्व, शब्दाद्यविशेषे5पि च भावाना- 
विशेषात्सुखादिविशेषोपलब्धेः । तथा परिमितानां भेदानां मूलाङ्करादीनाँ संसर्गपूवकत्बं 
दृष्टा बाह्याध्यात्मिकानां भेदानां परिमितत्वात्संसगपूर्वकत्वमनुममानस्य सत्त्वरजस्त- 


कारणका निश्चय करना चाहिए और बाह्य कुलालादिके व्यापश्रित धमंसे नहीं करना . चाहिए, ऐसा 
कोई नियामक नहीं है । ऐसा होनेपर कुछ विरुद्ध नहीं है; प्रत्युत श्रुति अनुगृहीत होती है, क्योंकि 
वह चतनमें कारणत्व समपण ( वणन ) करती है । अतएव रचनानुपपत्तिरूप हेतुसे अचेतन जगतका 
कारण है, ऐसा अनुमान करना उचित नहीं है, और 'अन्वयाद्यनुपपत्तेश्र' अन्वयादिकी अनुपपत्ति 
होनेसे, इस हेतुकी असिद्धि ( स्वरूपासिद्धि ) का मी 'च' शब्दसे समुच्चय करते हैं। बाह्य और 
आध्यात्मिक विकारोंका सुखदुःख मोहात्मकताके साथ अन्वय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि सुखादि 
आन्तर प्रतीत होते हैं और राब्दादि अतद्रप-बाह्य प्रतीत होते हैं और सुखादिकै निमित्तरूपसे 
प्रतीत होते हैं, शब्दादिकि विशेष न होनेपर भी मावनाविशेषसे सुख आदि विशेषकी उप- 
लब्धि होती है । इसीप्रकार मुलाडूरादि परिमित विकारोंको संसग पूवंक देखकर बाह्य और आध्या- 
त्मिक विकार परिमित होनेसे संसग पूवक हैं ऐसा अनुमान करनेवालेको सत्त्व, रज और तप मी संसगं 
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अत; व्यमिचारी है । दूसरा दोष यह है कि साध्य सिद्धिकरे लिये दृष्टान्त भी नहीं है, क्योंकि घटादि तो 
चंतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाले हैं, अतः जगद्रप पक्षमें साध्य सिद्ध नहीं हो सकता, इससे 
इस अनुमानमें साध्य अप्रसिद्ध दोष मी है । सत्प्रतिपक्ष दोष मी है, क्योंकि पुवपक्ष कृत साध्यामावका 
साधक अन्य हेतु मी है--जैसे “विचिन्ररचनात्मकं काय ( जगत्‌ ) चेतनाधिष्ठिताचेतन प्रकृतिक्‌ 
कार्यत्वात्‌ गृहादिवत्‌? यह्‌ विचित्र कायं जगत्‌ चेतनसे. अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाला है, क्योंकि गृह 
आदिके समान यह कायं है।” यदि इसमें सांख्यवादी कहे कि “रचनानुपपत्तः' हेतुसे प्रधान सिद्ध 
होता है। यदि अचेतनको जगत्‌का कारण नहीं मानें, तो जगवमें विचित्रता सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि 
चेतन एक रस है। विचित्ररचना अनुपपर्च न हो इसलिए अचेतन प्रधान जगतका कारण: मानना 
चाहिए । परन्तु 'रचनानुपपत्तेः' यह हेतु भो विरुद्ध है, क्योंकि गृह आदिमें विचित्रता चेतन बुद्धिमान्‌ 
शिल्पियों द्वारा उपलब्ध है अचेतनसे नहीं, समन्वयरूप हेतु जगद्रप पक्षमें न रहनेसे स्वरूपा- 
सिद्धि दोष ग्रस्त है, कारणं कि जगत्‌ सुख दुःख, मोहसे अन्वित नही है, सुखादि आन्तर और आध्या- 
त्मिक हैं जब कि जगत्‌ बाह्य है । 

# यदि चन्दन आदि बाह्य पदार्थ स्वमावसे सुखादिरूप होते, तो ग्रीष्म ऋतुके समान हेम- 
ऋतुमें भी सुखकर होते, कुसुम हेमऋतुके समान ग्रीष्मऋतुमें मी सुखकर होता, कण्टक उष्टरके 
लिए सुखकर है इसलिए मगुष्यादिके लिए भी हो, यह नियम नहीं है । इस विषयमें नेषघकार श्रीहष 


का यह इलोक बिल्कुल उपयुक्त है-- 
क्रमेलक निन्दति कोमळच्छुः क्रमेलकः कण्टकलम्पटस्तम्‌ । 


प्रीतौ तयोरिष्टभुजोः समायां मध्यस्थता नैकतरोपहासः' ॥ (नेष० ६।१०४) 
( मृदु वस्तु अमिलाषी पुरुष कठिन कण्टक मक्षी उष्टकी निन्दा करता है, कण्टकाशी उष्‌ मृदू 
आशीकी निन्दा करता है। अपनी-अपनी इष्ट वस्तुके भक्षणमें दोनोंकी प्रीति समान है, किसीका 
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मसामपि संखर्गपूर्वकत्वप्रसङ्ग, परिमितत्वाविशेषात्‌। कार्यकारणभावस्तु प्रेक्षापूवक- 
निर्मितानां शयनासनादीनां दष्ट इति न कार्यकारणभावाद्वाह्याध्यात्मिकानां भेदानाम- 
चेतनपूर्वकत्वं शक्यं कल्पयितुम्‌ ॥ १॥ 


प्रवृत्तश्च ॥२॥ 
पदच्छेद--प्रवृतेः, च । 
सृजार्थ- अचेठन प्रधानकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति चेतनके विना उपपन्न नहीं हो 
सकती, इसलिए भी प्रधान जगतुका कारण नहीं हो सकता । कि 
& अस्तां तावदियं रचना । तत्सिद्ध'चर्था या प्रवृत्तिः साम्यावस्थानात्प्रच्युतिः सत्त्व- 
रजस्तमसामङ्गाङ्गिभावरूपापत्तिविशिष्टकार्याभिमुखप्रवृत्तिता, सापि नाचेतनस्य प्रघानस्य 
स्वतन्त्रस्योपपद्यते,दादिष्वदर्दानाद्रथादि षु च। नहि मृदादयो रथादयो वा स्वयमचेतन 
सन्तश्चेतनेः कुलालादिभिरश्वादिभिर्वानधिष्ठिता विशिष्टकार्याभिमुखप्रवृत्तयों दृश्यन्ते 
दष्टा्चादष्टसिद्धिः । अतः प्रवृत्त्यनुपपत्तेरपि हेतोर्नाचेतनं ज्ञगत्कारणमनुमातव्यं भवतिः । 


DET 


पूर्वक मानने पड़ेंगे, क्योंकि उनमें भी परिमितत्व समान है। प्रेक्षा ( बृद्धि ) पूवक निमित शयन, 


आसन आदिका काय-कारणमाव देखा गया है, अतः कार्यकारणभाव होनेसे बाह्य ओर आध्यात्मिक 
विकारोंमें अचेतन पुवंकत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती है ॥ १ ॥ 


इस विचित्र रचनाको रहने दो, उस रचनाकी सिद्धिके लिए जो प्रधानको साम्यावस्थासें 
प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति अर्थात्‌ सत्त्व, रज ओर तम इन तीनों गुणोंके अङ्जाङ्गिमावकी आपत्ति ( प्राप्तिप ) 
विशेष कायंके संपादनके लिए जो प्रवत्तिता है वह मी स्वतन्त्र अचेतन प्रधानक्री नहीं हो सकती 
क्योंकि मृत्तिका आदि ओर रथ आदि में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं देखी जाती । मृत्तिका आदि अथवा रथ 
आदि स्वयं अचेतन होते हुए चेतन कुलाल आदि अथवा अश्‍व आदिसे अनधि:ष्ठत होकर विशिष्ट 
कायंके अभिमुख प्रवृत्तिवाले नहीं देखे जाते, ओर दृष्टसे अहष्टकी सिद्धि होती हे । इसलिए 'प्रवृत्त्यनु- 
पपत्तेः’ प्रवृत्तिकी अनुपपत्तिरूप हेतुसे मी अचेतन जगतका कारण अनुमातव्य नहीं है । परन्तु केवल 
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उपहास करना ठीक गही, किन्तु मध्यस्थता ठीक है ) इसलिए कोई भी वस्तु सुखादिरूप नहों है। 
असुख आदिरूप होते हुए मी चन्दन आदि जाति, काल और अवस्था आदिसे सुख आदिके हेतु 
देखे जाते हैं। शब्दादि विषय एक होनेपर भी पुरुष वासनाके वेचित्र्यसे उसमें किसोकी सुख बृद्धि 

किसीकी दु:ख बृद्धि और किसीकी मोह बुद्धि होती है । इस प्रकार 'समन्वयात्‌ इस हेतुको दूषितकर 
अब “परिमाणात्‌’ आदि हेतुओंको “तथा' इत्यादिसे दूषित करते हैं। प्रधानवादीका यह अनुमान है--- 
“जगत्‌ संसगंपूचकं परिमाणात्‌ घटादिवत्‌? ( यह जगत्‌ कारण सम्त्रन्धपुवक है, क्योंकि घटादिके 
समान परिमित है ) । “जो जो परिमित होता है वह वह संसग पूवंक होता है' “यह व्याप्ति है', परन्तु 
इस व्याप्तिका सत्त्व आदि गुणोंमें व्यमिचार है, क्योंकि उनमें परिमितत्व हेतु तो है किन्तु साध्य नहीं 
है, कारण कि वे नित्य और निरवयव हैं, अतः व्यभिचारी हेतुसे जगत्‌में कारण संसगंपूवकत्व साध्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । सहृशोंमें ही कार्यकारणमाव होता है विकार अचेतनभ्रकृतिक होते हैं, इस नियम- 
का “न विळक्षणस्वात्‌' ( ब्र० सू० २।१।४ ) इस सूत्रमें निराकरण किया गया हे । चेतनाधिष्ठित 
अचेतन प्रकृतिकत्वका ग्रहण करनेसे मी साद्दश्य बन सकता है । इसप्रकार कारिकागत “शक्तित 


प्रवृत्तश्च’ इस हेतुका मी चेतनाधिष्ठित कारण शक्तिसे कायका समव हो सकता है, तो केवल कारण 
शक्तिसे कायंकी प्रवृत्ति होती है, यह हेतु अन्यथासिद्ध है ॥ १ ॥ 


& अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगतका कारण है, ऐसा अनुमान नहीं करना चाहिए 
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ननु चेतनस्यापि प्रवृत्तिः केवलस्य न दृष्टा, सत्यमेतत्‌? तथापि चेतनसंयुक्तस्य रथादेर- 
चेतनस्य प्रवृत्तिर्दष्टा, न त्वचेतनसंयुक्तस्य चेतनस्य प्रवृत्तिदृष्टा । कि पुनरत्र युक्तम्‌ ? 
यस्मिन्प्रवत्तिर्टषा तस्य सा, उत यत्संप्रयुक्तस्य ष्टा तस्य सेति? ननु यस्मिन्दश्यते 
प्रवृत्तिस्तस्येव ` सेति युक्तम्‌, उभयोः प्रत्यक्षत्वात्‌ । नतु प्वृत्त्याश्रयत्वेन केवलशचेतनो 
रथादिचत्प्रत्यक्षः । प्रवृत््याश्रयदेहादिसंयुक्तस्येव तु चेतनस्य सद्भावसिद्धिः--केवला चेत- 
नरथादिवेलक्षण्यं जीवद्देहस्य दष्टमिति। अत एव च प्रत्यंक्षे देहे सति दर्शांनादसति 
चादुर्दानाद्द हस्येव चेतन्यमपीति लोकायतिकाः प्रतिपन्नाः । तस्मादचेतनस्यव 
प्रवृत्तिरिति । तदभिधीयते- न घमो यस्मिन्नचेतने प्रवृत्तियऱयते न तस्य सेति। भवतु 
तस्येव सा । सा तु चेतनाद्गवतोति अमः, तद्भावे भावात्तदभावे चाभावात्‌ , यथा काष्ठा- 
निव्यपाश्रयापि दाहप्रकाशलक्षणा विक्रियाऽनुपलभ्यमानापि च केवले ज्वलने ज्वलनादेव 
भवति, तत्संयोगे दरानात्तद्वियोगे चाददानात्‌ , तद्वत्‌ । लोकायतिकानामपि चेतन 
एव देहोऽचेतनानां रथादीनां प्रवर्तको दष्ट इत्यविप्रतिषिद्धं चेतनस्य प्रवतकत्वम्‌ । 


चेतनमें भी प्रवत्ति नहीं देखी गई है ? यह ठीक है, तो भी चेतन संयुक्त अचेतन रथ आदिकी प्रवृत्ति 
देखी जाती है । अचेतन संयुक्त चेतनकी भी तो प्रवृत्ति नहीं देखी जाती, तो इन दोनोमें कौन युक्ति युक्त 
है? जिसमें प्रवृत्ति देखी जाती है उसकी वह प्रवृत्ति है अथवा जिसके संसगंसे अचेतनमें प्रवृत्ति देखी 


जाती है उसकी है? पूवपक्षी--जिसमें प्रवृत्ति देखी जाती है वह उसकी है, ऐसा युक्त है, क्योंकि 
प्रवत्ति और उसका आश्रय दोनों प्रत्यक्ष हैं। परन्तु केवल चेतन रथादिके समान प्रवृ त्तिके आश्रयरूपसे 


प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु प्रवृत्तिके आश्रयभूत देहादिसे संयुक्त होकर ही चेतंनके सद्भाव ( अस्तित्व ) 
की सिद्धि होती है, क्योंकि जीवित देहमें केवल अचेतन रथादिसे वलक्षण्य देखा जाता है। अतएव 
देहके प्रत्यक्ष होनेपर चेतन्य दिखाई देता है और देहके प्रत्यक्ष न होनेपर चतन्य दिखाई नहीं देता, 
इससे देह ही चेतन है, ऐसा छोकायितक ( चार्वाक ) मानते हें । इसलिए अचेतनकी ही प्रवृत्ति है । 
सिद्धाग्ती--इसपर कहते हैं--हम यह नहीं कहते हैं कि जो अचेतनमें प्रवृत्ति देखी जाती 
है वह उसकी नहीं है, वह उसीकी हो, परन्तु वह तो चेतनसे होती है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि 
चेतनके होनेपर उसका अस्तित्व है और चेतनके अमावमें अमाव है, जसे काष्ठ आदिके आश्रित 


दाह ओर प्रकाशरूप विक्रिया केवल अग्निमें उपलभ्यमान न होनेपर भी अग्नि से ही होती है, क्योंकि 
काष्ठ आदिसे अग्निका संयोग होनेपर वह दिखाई देती है और वियोग होनेपर नहीं दिखाई देती 
वसे ही चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीर आदिमें प्रवृत्ति देखी जाती है और उसके अभावमें नहीं 
देखी जाती । चार्वाकोंके मतमें भी चेतन देह ही अचेतन रथ आदिका प्रवंतक मावा गया है। 
इसलिए चेतनके प्रवतंक होनेमें कोई विरोध नहीं है। ऐसा यदि कहो कि तुम्हारे मतमें देहादिसे 


सत्यानन्दी-दीपिका . 
क्योंकि सृष्टिके लिए उसमें प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती है । इसप्रकार सूत्रस्थ 'च' शब्दते इस सूत्रमें 


पूवसूत्रसे अनुपपत्ते? पदकी अनुवृत्तिकर सूत्रकी योजना करनी चाहिए अर्थात्‌ 'प्रवृत्तश्रानुपपत्तर्ना 
नुमानं कारणम्‌, ( प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होनेसे अनुमान--प्रधान कारण नहीं है ) ऐसी सूत्रको योजना 


है । गुणोंकी साम्यावस्था ही महद्‌ आदि तत्त्वोका प्रलय है, उसमें कोई कार्य नहीं होता । सृष्टिके 
आरम्ममें गुणोंकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप विषमता होती है । इन तीनों गुणोंमें जो गुण कार्योन्मुख 
होता है, वह प्रधान-अङ्की है, रोष दो गुग उसके अङ्ग होकर रहते हैं, इसप्रकार अङ्गाङ्गिमाव होता 
है । ऐसा होनेपर महद्‌, अहंकार आदिमें कार्योत्पादनरूप प्रवृत्ति होती है । उससे ही यह देव, मनुष्य, 
पशु, पक्षी आदि शरीरोंका परस्पर विलक्षण अवयव विन्यास होता है, यही रचना है, यह सांख्योंकी 
प्रक्रिया है । सिंद्धान्ती--'गुणानां प्रवृत्तिः चेतनाधिष्ठानपूर्विका प्रवृत्तित्वात्‌ रथादिप्रवृत्तिवत्‌’ ( गुणोंकी 


अधि० १ सु०३ | भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ४०५ 


$ ननु तव देहादिसंयुक्तस्याप्यात्मनो विज्ञानस्वरूपमात्रव्यतिरेकेण प्रवृत्त्यनुपपत्ते रनुप- 
पन्न प्रवर्तकत्वमिति चेत्‌-न,अयस्कान्तवद्रपादिवच्च प्रवृत्तिरहितस्यापि प्रवतेकत्वोपपत्ते* 
यथाऽयस्कान्तो मणिः स्वयं प्रवत्तिरहितो ५प्यय तः प्रवतको भवति, यथा वा रूपादयो 
विषयाः स्वयं प्रवृतिरहिता अपि चक्षुरादीनां प्रवतका भवन्ति। एवं प्रवृत्तिरहितो५पीश्वरः 
सर्वगतः सर्वात्मा सवंज्ञः सर्वशक्तिश्च सन्‌ सव प्रवर्तयेदित्युपपन्नम्‌ । एकत्वात्प्रवर्त्या- 
भावे प्रवतंकत्वानुपपत्तिरिति चेत्‌ न, अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपमायावेदावशेना- 
सकृत्प्रत्युक्तत्वात्‌ । तस्मात्संभवति प्रवृत्ति; सर्वज्ञकारणत्वे, न त्वचेतनकारणत्वे ॥२॥ 
पयोम्बुवश्चेत्तत्रापि ॥३॥ 

पदच्छेद--पयोम्बुवत्‌, चेत्‌, तत्र, अपि । 

संत्राथं---(प्रयोम्बुवत्‌) जैसे दूध बछड़ेके पोषणके लिए स्वयं प्रवृत्त होता है, और जल स्वयं 
बहता है, वेसे प्रधान मो स्वयं प्रवृत्त होवा है । (चेत्‌) ऐसा यदि कहो तो (तत्रापि) उनमें मी चेतन- 
से अधिष्ठित प्रवृत्ति है, क्योंकि योऽप्सु तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियाँ हैं, अतः प्रधान जगतका कारण नहों है । 


संयुक्त भी आत्माके विज्ञानस्वरूपमात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिको अनुपपत्ति होनेसे प्रवतंकतव अनुपपन्न है, 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अयस्कान्तमणि (लोहचुम्बक) और खूपादिके समान प्रवृत्ति रहित वस्तुमें 
मी प्रवतंकत्व हो सकता है । जसे अयस्कान्तमणि स्वयं प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी लोहका प्रवतंक 
होता हैं, अथवा जसे रूपादि विषय स्वयं प्रवृत्ति रहित होते हुए मो चक्ष आदिके प्रवर्तक होते हैं । 
वेसे ही प्रवृत्ति रहित होता हुआ भी ईश्वर सवगत, सर्वात्मा, सववज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ होकर सबको प्रवृत्त 
करे, यह युक्त है । यदि कहो. कि एकत्वके कारण प्रवत्यके न होनेपर प्रवतकत्व अनुपपन्न है, तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि अविद्यासे प्रत्यूपस्थापित नाम रूपात्मक मायाके आवेशके बलसे | चेतनमें ईश्वर 
भाव और प्रवत्य-प्रवतंकमाव उपपन्न है ] ऐसा अनेक वार निराकरण किया गया है इसलिए 
सवंज्ञको कारण माननेपर प्रवृत्ति संभव है किन्तु अचेतनको कारण माननेमें नहीं ॥ २ ॥ 


त्यानन्दो दीपिका 
प्रवत्ति चेतनाधिष्ठानपूवक होती है, क्योंकि रथादि प्रवत्तिके समान यह भी प्रवृत्ति है) हृष्टके 


अनुसार ही अदृष्टकी कल्पना की जातो है। अनुमानको शरण लेनेवालेको हृष्टान्तके विना अतीन्द्रि- 
यार्थकी सिद्धि नहीं हो सकती । परन्तु 'जीवद्देहः सात्मकः प्राणादिमच्वात्‌ यज्ञवं तन्तेवं रथादिवत्‌' 
( जीवित देह आत्मासे युक्त है, क्योंकि उसमें प्राण आदि हैं, व्यतिरेक दृष्टान्त रथादि हुँ) इससे 


चेतनकी सिद्धि होती है । परन्तु वह प्रवतंक है यह सिद्ध नहीं होता, इसलिए अन्वय-व्यतिरेकसे जीवित 
देह ही आत्मा है, यह चार्वाकका मत है। इसलिए अचेतनकी प्रवत्ति है । 


$ “यः प्रवतकः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अद्वादिवत्‌' (जो प्रवतंक है वह स्वरूपसे प्रवृत्तिमान्‌ है 
जसे अश्वादि) इस प्रकार व्याप्तिके होनेसे आत्मामें व्यापक प्रवृत्तिमत्त्वके न होनेसे व्याप्य प्रवतकल्व 
मो नहीं है अर्थात्‌ आत्मा प्रवृत्ति रहित होनेसे प्रवतक नहों है, अतः अचेजत को प्रवृत्ति चेतनसे. नहीं 
है किन्तु अपनी है । सि०-जो प्रवतंक होता है वह प्रवृत्तियुक्त होता है, इस व्याध्तिका अयस्कान्तमणि 
आदिमें व्यभिचार है, अतः उक्त व्याप्ति अयुक्त है। परन्तु जिनके मतमें चेतनसे अतिरिक्त अधि- 
छाता ईश्वर माना जाता है उनके मतमें तो यह युक्त है कि चेतनसे अधिष्ठित होकर अचेतन प्रवृत्त 
होता है । परन्तु वेदान्तमतमें तो "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रुतियोंक आधारपर चेतनप्ते अति- 
रिक्त कुछ भी नहीं है । उस मतमें प्रवत्यंके न होनेसे चेतनमें प्रवतंकत्व कैसे हो सकता है? संमाधान- 
उस मतमें अविद्यासे चेतनमें कल्पित देतसे प्रबत्यं प्रवतंकभाव आदि सब उपपन्न होता है। अतः माया 
प्रवत्य है और सवंज्ञ ईश्वर प्रवतंक, इसप्रकार सवज्ञ ईश्व रको माननेसे सृष्ट्यातमक प्रवृति युक्त है ॥२।। 


४०६ ब्रह्मसूत्र-शाइरसाप्य [ अ० ९ पा० २ 


§ स्यादेतत्‌--यथा क्षीरमचेतनं स्वभावेनेव वत्सविवृद्धयथं प्रवतते, यथा च 
जलमचेतनं स्वभावेनेव लोकोपकाराय स्यन्दते, एवं प्रधानमचेतनं स्वभावेनेव पुरुषार्थ 


प्रवृत्तिरित्यनुमिमीमहे, उभयवादिप्रसिद्धे रथादावचेतने केवले प्रवृत््यद्शंनात्‌ | शास्रं 
ख “योऽप्सु तिष्ठन्‌ योऽपोऽन्तरो यमयति’ ( बृ० ३।७।४ ) 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 
गार्गि प्राच्योऽन्या नधः स्यन्दन्ते’ (बू° ३।८।९) इत्येवंजातीयकं समस्तस्य लोकपरिर्पन्दि- 
तस्येश्वराधिष्ठिततां श्रावयति । तस्मात्साध्यपक्षनिक्षि्तत्वात्पयोम्बुवदित्यनुपन्यासः, 
चेतनायाश्र थेन्वाः स्नेहेच्छया पयसः प्रवतकत्वोपपत्तेः, चत्सचोषणेन च पयस आळुष्य- 
माणत्वात्‌ । न चम्तुनोऽप्यत्यन्तमनपेक्षा, निम्न मूम्य(यपक्षत्वात्स्यन्दनस्य । चेतनापेक्ष- 
त्वं तु सर्वत्रोपदशितम्‌ । 'उपसंहारदशनान्नेति चेन्न क्षोरवद्धि' (न° सू० २।१।२४) इत्यत्र तु 
निभित्तनिरपेक्षमपि स्वाश्रयं काय भवतीत्येतळोकदष्ट्या निदाशतम्‌। शास्त्रदृष्ट्या 
ते पुनः सत्रे वेश्वरापेक्षत्वमाप्यमानं न पराणुद्यते ॥३॥ 
व्यतिरेकानवस्थितेशचानपेक्षत्वात्‌ ॥४॥ ` 

पदच्छेद--व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ । 

सूचाथ---( व्यतिरेकानवस्थितेः ) प्रधानसे भिन्न कम आदि सहकारीके न होनेसे (च) ओर 
(. अनपेक्षत्वात्‌ ) पुरुषके असंग आदि होनेके कारण प्रवृत्ति और निवृत्तिमें अपेक्षाका स्वीकार न 
होनेसे अचेतन प्रधान जगतुका कारण नहों हो सकता । 

सांख्यानां अयो गुणाः साम्येनावतिष्ठमानाः प्रधानम्‌, न तु तद्व्यतिरेकेण प्रधानस्य 


पूवपक्षी--यह ठीक है, जसे अचेतन दूध स्वमावसे ही बछड़ेकी विशेषवृद्धिके लिए प्रवत्त 
होता है और जसे अचेतन जल स्वभावसे ही लोगोंकें उपकारके लिए बहता है, वसे ही अचेतन 
प्रधान भी स्वमावसे हो पुरुषाथ. ( भोग और मोक्ष ) की सिद्धिके लिए प्रवृत्त होगा । सिद्धान्ती 
यह ठीक नहीं कहा जाता, क्योंकि उनमें भी अर्थात्‌ नेतनाधिष्ठित ही दूध और जलमें प्रवृत्ति है, ऐसा 
हम अनुमान करते हें । कारण कि दोनों वादियों करके प्रसिद्ध. चेतनसे अनधिष्ठित केवल अचेतन 


रथादिमें प्रवृत्ति नहीं दिखाई देती । 'योऽप्सु०' (जो जलमें रहता हुआ, जो जलके भीतर रहकर उसका 
नियमन करता है) “एतस्य वा०' (हे गार्गी ! इस अक्षरके ही प्रशासनमें पुववाहिनो एवं अन्य नदियाँ 


इवेतपवतोंसे बहती हैं ) इस प्रकारका शास्त्र सम्पूण लोककी क्रियाएं ईश्वरसे अधिष्ठित हैं, ऐसा 
कहता है । इसलिए जिसमें साध्य सिद्ध किया जा रहा है उस पक्षकुक्षि निक्षित होनेसे 'पयोम्बुवत्‌' यह 
व्यभिचारस्थल नहीं है, क्योंकि चेतन गौ स्नेह-इच्छासे दूधको प्रवतिका हो सकती है, बछड़ेके चोषणवे 
दूध खींचा जाता है । जलको मी किसीकी अपेक्षा नहीं है, ऐसा नहीं है, कारण कि उसकी बहनङ्गिया 
को निम्नभूमि आदिको अपेक्षा है । चेतनकी अपेक्षा तो सवंत्र दिखलाई गई है । 'उपसंहारद्शनाच्नेत्ति 


इस सुत्रमे तो बाह्य निमित्तको अपेक्षा किए विना भी स्वाश्रय काय होता है, यह लोक हष्टिसे दिखलाया 
गया हे । पुन: शास्त्रहष्टिसे तो सवत्र ईश्वरकी प्राप्त अपेक्षाका वादीसे निराकरण नहीं किया जाता ॥३॥ 


सांख्योंके मतमें साम्यसे अवस्थित हुए तीन गुण प्रधान है। परन्तु उससे मिनन प्रधानका 
प्रवतक अथवा निवतक कुछ बाह्य अपेक्ष्य अवस्थित नहीं है, पुरुष तो उदासीन है वह न प्रवतंक है 


सत्यानन्दी-दीपिका | 

९9 अनादिजडस्य प्रवृत्तिः चेतनाधीना प्रवृत्तित्वात्‌ रथादिप्रवृत्तिवत' (‘अनादि जड़की प्रवृत्ति 

चेतनके अधीन है, प्रवृत्ति होनेसे, रथादिकी प्रवृत्तिके समान') इस अनुमान और 'यो$प्सु तिष्ठन? इस 

आगमसे सांध्य सिद्ध होनेपर दूध ओर जलमे दिया हुआ व्यमिचार अयुक्त हे । क्योंकि दुध ओर जल 
मी पक्षसम हूं, अतः जड़में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं द्ोती दै ॥ २ ॥ 


अघि० १ रू० ५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४०७ 


प्रवर्तकं निवतकं वा किचिद्वाह्ममपेक्ष्यमवस्थितमस्ति। पुरुषस्तुदासीनो न प्रवर्तको न 
निवर्तक इत्यतोऽनपेक्षं प्रधानम, अनपेक्षत्वाञ्च कदाजित्प्रधानं महदाद्याकारेण परिणमते 
कदाचिन्न परिणमत इत्येतदयुक्तम्‌ । ईश्वरस्य तु सर्वज्ञत्वात्सवशाक्तित्वान्महामायत्वात्च 
प्रवृत्त्यप्रवृत्ती न विरुध्येते ॥४॥ 
अन्यत्राभावान्च न तृणादिवत्‌ ॥५॥ 

पद्‌च्छेद--अन्यत्रामावात्‌, च, न, तृणादिवत्‌ । 

सूत्राथ--( च ) ओर (तृणादिवत्‌) तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वमावमे हँ परिणाम 
नहीं हो सकता, ( अन्यत्रामावात्‌ ) क्योंकि अन्यत्र दूवरूपसे तृणादिके परिणामका अभाव है । 

स्यादेतत्‌-यथा तृणपर्ङवोद कादि निमित्तान्तरनिरपेक्षे स्वभावादेव क्षीराद्याका- 
रेण परिणमते, एवं प्रधानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यत इति। कथं च निमित्तान्तरनषिर- 
पेक्षेतृणादीति यम्यते? निमित्तान्तरानुपलम्भात्‌। यदि हि किचिन्निमित्तमुपलभेर्माह, ततो 
यथाकामं तेन तणाद्यपादाय क्षीरं खंपादयेमहि, नतु संपादयामहे। तस्मात्स्वाभाविकस्तृ- 
णादेः परिणामः, तथा प्रधानस्यापि स्यादिति। अत्रोच्यते-भवेत्तणादिवत्स्वाभाविकः प्रधान- 
स्यापि परिणामः, यदि तुणादेरपि स्वाभाविकः परिणामोऽभ्युपगम्येत, न त्वभ्युपऽम्यते, 
निमित्ञान्तरोपळब्धेः । कथं निमित्तान्तरोपलब्धिः ? अन्यत्राभावा त्‌। धेन्वेवद्यपभुक्त तृणादि 
क्षीरीमवति न प्रहीणमनडुहाद्यपभुक्त वा। यदि हि निर्निमित्तमेतत्स्याद्धे नुशरीरसंबन्धा- 
दन्यच्रापि तृणादि क्षीरीभवेत्‌। नच यथाकामं मानुषेन शक्यं संपाद यितुमित्येतावता निनि- 
मित्तं भवति। भवति हि किचित्काय मानुषसंपाद्ंकिचिहवसंपायम्‌। मनुप्या अपि इःकनुच- 
न्त्येवोचितेनोपायेन तणाद्यपादाय क्षीरं संपादयितुम। प्रभूतं हि क्षीरं कामयमानाः प्रभूतं 


और न निवतक है, इसलिए प्रधान अनपेक्ष है, अनपेक्ष होनेसे कमी प्रधान महदादि आकारते परिणत 
होगा ओर कभी न होगा, यह अयुक्त है । ईश्वरको तो सवज्ञ, सवंशक्तिमाब्‌ और महामायामय होनेसे 
प्रवृत्ति ओर निवत्तिमें विरोध नहीं है ॥ ४॥ 

पूवपक्षी--यह ठीक है, परन्तु जैसे तृण, पल्लव, उदक आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षा किए 
विना स्वमावसे ही क्षीर आदि रूपमें परिणत होते हैं, वेसे प्रधान मी महदादिखूपमें परिणत हो 
जायगा । परन्तु यह केसे ज्ञात हो कि तृण आदि निमित्तान्तरंकी अपेक्षा नहीँ रखते ? इससे कि अन्य 
निमित्त उपलब्ध नहीं होता । यदि हम अन्य कोई निमित्त उपलब्ध करते तो हम उससे इच्छानुसार 
तृण आदि लेकर दूधका संपादन करते, किन्तु हम संपादन नहीं कर सकते, इसलिए तृणादिका परिणाम 
स्वाम(विक है, उसी प्रकार प्रधानका भी- परिणाम हो । 

.सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं-यदि तृण आदिका स्वामाविक परिणाम स्वीकार किया जाता तो 
तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वामाविक परिणाम होता । परन्तु तृणादिका स्वाभाविक परिणाम 
स्वीकार नहीं किया जाता, क्योंकि अन्य निमित्तकी उपलव्धि है । अन्य निमित्तकी किस प्रकार उप- 
लब्धि है? कारण कि अन्यत्र अमाव है । क्योंकि धेनुसे ही उप भुक्त तृण आदि क्षीर होता हे, नष्ट 
हुआ अथवा बेल आदिसे खाया गया तृणादि क्षीर नहीं हाता । यदि विना निमित्तके भी यह हो जाय, 
तो धेनु शरीरके सम्बन्थसे अन्यत्र भो तृणादि दुध हो जाय । मनुष्य अपनी इच्छा अनुसार उसे 
संपादन करनेमें समर्थ नही हैं इतने मात्रसे यह निनिमित्त नहीं होता, क्योंकि कोई कायं मनुष्य 
संपाद्य है और कोई कार्य देव सम्याद्य है । मनुष्य भो उचित उपायसे तृण आदि लेकर दूधके संशादन 
करनेमें समथ होते हैं, पुष्कल दूध चाहनेवाले पुएष भोको पुष्कल घास खिलाते हैं, उससे पुष्कल 
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घां धेनु चारयन्ति । ततश्च ध्रभूतं क्षीरं लभन्ते। तस्मान्न तुणादिचत्स्वाभाविकः प्रधानस्य 
परिणामः ॥५॥ 
_ अभ्युपगमेऽप्यर्थाभावात्‌ ॥६॥ 
पद च्छेद--अभ्युपगमे, अपि, अर्थाभावात्‌ । 
सुचार्थ--( अभ्युपगमेऽपि ) प्रधानकी स्वतः प्रवृत्ति मानने पर भी ( अर्थाभावात्‌ ) प्रवृत्तिका 
कोई प्रयोजन न होनेसे दोष तदवस्थ ही _ 
स्वाभाविकी प्रधान प्रवृत्तिन भवतीति स्थापितम्‌ । तथापि नाम भवतः श्रद्धामु 
रुध्यमानाः स्पाभालिकी मेच प्रधानस्य प्रदृत्तिमभ्युपगच्छेम,तथापि दोषोऽनुषज्येतेव कुतः? 
अर्थाभावात्‌ यादे तावत्स्वाभाविकी प्रधानस्य प्रवृत्तिन किचिदन्यदिहापेक्षत इत्युच्येत तदो 
यथेचसहकारि किचिन्नापेक्षत एवं प्रयोज्ञनमपि किचिन्नापेक्षिष्यते-इत्यतः प्रधानं पुरुषास्याथ 
साधयितुं प्रवतत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत। स यदि बयात्‌-सहकायंच केवलं नापेक्षते न प्रयो- 
. जनमपीति, तथापि प्रधानप्रवृत्तेः प्रयोजनं विवेक्तव्यं भोगो वा स्यादपवगां वोभयं वेति । 
भोगइचेत्की ड शो ऽनाथेयातिशायस्य पुरुषस्य भोगो भवेत्‌, अनिमोक्षप्रसङ्गञ्च । अपवर्गश्चे- 
त्प्रागपि प्रदुरेरपव गस्य सिद्धत्वात्पवृत्तिरनाथका स्यात्‌, शब्दाय नुपलब्धिपरसङ्गश्च । उभया- 
थताभ्युपगमेऽपि भोक्तध्यानां प्रधानमात्राणामानन्त्यादनिम क्षप्रसज़ एव। ® न चोत्सक्य- 
निवृत्त्यर्था प्रवृत्ति।नहि प्र धानस्याचेतनस्योत्सुक्यं संभवति।न च पुरुषस्य निर्मलस्यनिष्कल- 


दूध प्राप्त करते हैं । इसलिए तृण आदिके समान प्रधानका परिणाम स्वाभाविक नहीं है ॥५॥ 

प्रघानकी प्रवृत्ति स्वामाविक नहीं होतो यह सिद्ध किया गया, परन्तु आपकी श्रद्धाके अनुसार 
हम प्रधानको स्वाभाविक प्रवर्ति मान मी लें, तो मी दोष प्रसक्त ही है । क्‍यों ? क्योंकि प्रयोजनका 
अभाव है । यदि कहो कि प्रधानकी स्वाभाविक प्रवृत्ति है उसमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं है, तो जिस 
प्रकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार किसी प्रयोजनको मी अपेक्षा नहीं होगी, 
इसस्रे तो प्रधान पुरुषके मोग तथा मोक्ष रूप अथंके सिद्ध करनेके लिए प्रवृत्त होता है, इस प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । यदि वह ऐसा कहे कि प्रधान केवल सहकारोकी अपेक्षा नहों रखता, इससे प्रयोजनकी भी 
अपेक्षा नहों रखता, ऐसा नहीं, प्रयोजनकी अपेक्षा तो रखता है। तो भी प्रधान प्रवृत्तिके प्रयोजनका. 
विवेचन करना चाहिए कि मोग वा मोक्ष अथवा दोनों प्रवृत्तिके प्रयोजन हैं? यदि मोग है तो सुख 
आदि आधान अतिशयसे रहित पुरुषका भोग किस प्रकार होगा ? और मोक्षामाव प्रसंग भी होगा । 
यदि मोक्ष प्रयोजन है तो प्रवत्तिके पव॑ मी मोक्षके सिद्ध होनेसे प्रवक्ति निष्फल होगी और शब्द आदिकी 
अनपलब्धिका प्रसंग आ जायगा । दोनों प्रयोजन माननेपर मोगके योग्य प्रधान तन्मात्राओंके अनन्त 
होनेसे मोक्षके अभावका प्रसङ्ग ही है । उत्सुकताकी निवृत्तिके लिए मी प्रवत्ति नहीं है, क्योंकि 
अचेतन प्रधानमें उत्सुकताका संभव नहीं है, एवं निर्मल, निष्कल पुरुषमें मी उत्सुकता नहीं हो सकती । 

सत्यानन्दी-दीपिक। 

# उपयुक्त तीनों निकल्पोंमें केवल मोक्ष के लिए प्रवृत्त हुआ प्रधान मोगका संपादन नहीं कर 
सकेगा, इससे शब्द आदिकी उपलब्धिका अभाव होगा। यदि दोनों प्रयोजन मानें तो प्रधानकी केवल 
अप्रवृत्तिस ही मोक्ष सिद्ध है, शेष भोगके लिए प्रवृत्त होगा, वह तो एक बार शब्दादिकी उपलब्धि 


होनेसे ही सिद्ध हो जाता है। प्रधान पुनः पुनः भोगके लिए प्रवृत्त होता है तब तो भोग्य शब्दादि 
अनन्त होनेसे कमी समाप्त ही नहीं होंगे, इससे पुनः मोक्षका अभाव होगा । 


# ओत्सुक्यनिवृत््यथं यथा क्रियासु प्रवतते लोकः । पुरुषस्य विमोक्षाथ प्रवतते तद्वदव्यक्तम्‌ ॥ 
(सां०का० १८) (जसे उत्सुकताकी निवृत्तिके लिए लोग क्रियाओंमें प्रवृत होते हैं, वसे ही पुरुषके मोक्ष 
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स्योत्सुक्यम्‌। टक्शक्तिसगंशक्तिवैयथ्यभयाच्चेखबृत्तिस्तहि दक्शक्त्यनुच्छेदचत्सगं- 
शक्त्यनुच्छेदात्संसारानुच्छेददनि्माक्षप्रसङ्ग एव। तस्मात्प्रधानस्य पुरुषार्था 
प्रवृत्तिरित्येतदयुक्तम्‌ ॥ ६॥ ` ` 
पुरुषाइमवदिति चेत्तथापि ॥७॥ 

पदच्छेइ--पुरुषारमवत्‌, इति, चेत्‌, तथापि । 

सूत्राथं--( पुरुषाइमवत्‌ ) अन्ध और पङ्ग पुरुषके समान अथवा लोहचुम्बकके समान पुरुष 
प्रधानका प्रवतंक है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो ( तथापि ) तो मी दोषकी निवृत्ति नहीं हो सकती। 

स्यादेतत्‌-यथा कश्चित्पुरुषो दक्शक्तिसंपन्न: प्रवृत्तिशक्तिविहीनः पङ्करपरं पुरुषं 
प्रवृत्तिशक्तिसंपन्नं हकशक्तिविहीनमन्धमधिष्ठाय प्रवर्तयति । यथा वाऽयर्कान्तोऽइमा 
स्वयमप्रवर्तमानोऽप्ययः प्रवतयति । एवं पुरुषः प्रधानं प्रवतयिष्यतीति दृष्टान्तप्रत्ययेन 
पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ । अत्रोच्यते-तथापि नेव दोषान्नि मोक्षो ऽस्ति। अभ्युपेतहानं तावद्दोष 
आपतति, प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रवृत््यभ्युपगमात्‌; परुषस्य च प्रवर्तकत्वानभ्युपगमात्‌ । 
कथं चोदासीनः पुरुषः प्रधानं प्रवर्तयेत्‌? पंगुरपि ह्यन्धं वागादिभिः पुरुषं प्रवतंयति । 
नेवं पुरुषस्य कञ्चिदपि प्रवर्तननव्यापारोऽस्ति, निष्क्रियत्वान्निगुंणत्वाद्च। नाप्ययस्कान्त- 
वत्संनिधिमात्रेण प्रवर्तयेत्‌ । संनिधिनित्यत्वेन प्रवृत्तिनित्यत्वप्रसङ्गात्‌। अयस्कान्तस्य 
त्वनित्यसंनिधेरस्ति स्वव्यापारः संनिधिः; परिमाजनाद्यपेक्षा चास्यास्तीत्यनुपन्यासः 
पुरुषाइमवदिति। & तथा प्रधानस्याचेतन्यात्पुरुषस्य चौदासीन्यात्ततीयस्य च तयोः 


पुरुषमें हक्‌शक्ति और प्रधानमें सगंशक्तिकी व्यथंताके मयसे यदि प्रवृत्ति स्वीकार है, तो हकशक्तिके 
अनुच्छेद (नित्य)के समान सगंशक्ति के अनुच्छेद होनेसे संसारका अनुच्छेद होनेके कारण मोक्षाभाव 
प्रसङ्ग होगा, इसलिए प्रधानकी' प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है यह अयुक्त है-॥ ६ ॥ 
पूर्वपक्षी- ऐसा हो, परन्तु जसे हकृशक्ति सम्पन्न किन्तु प्रवृत्ति-गमन शक्ति रहित कोई पङ्ग 
पुरुष प्रवृत्तिशक्ति सम्पन्न किन्तु हकशक्ति विहीन अभ्य अन्धपुरुषको कन्धेपर बैठकर प्रवृत्त करता दै 
अथवा जेसे अयस्कान्तमणि स्वयं अप्रवृत्त होती हुई भी लोहको प्रवृत्त करती है । वसे पुरुष प्रधानको 
प्रवृत्त करेगा, इसप्रकार दृष्टान्तबलसे पुनः सांख्य खड़ा होता ( घङ्का करता ) है । सिद्धान्ती--इसपर 
कहते हैं-तो भी दोषसे मुक्ति नहीं है, क्योंकि स्वीकृत सिद्धान्तकी हानि दोष आ-पड़ता है, कारण कि 
-प्रधानकी स्वतन्त्ररूपसे प्रवत्ति स्वीकारकी गई है और पुरुषको प्रवर्तक स्वीकार नहीं किया गया है, तो 
ऐसी अवस्थामें उदासीन पुरुष प्रधानको कैसे प्रवृत्त करेगा? पङ्गपुरुष भी अन्धपुरुषको वाणी आदिसे 


प्रवृत्त करता है । परन्तु इसप्रकार पुरुषमें कोई मी प्रवृत्तिजनक व्यापार नहीं है, क्योंकि वह निष्क्रिय 
और निगुंण है। अयस्कान्तमणिके समान संनिधिमात्रसे मी प्रवृत्त नहीं कर सकता, क्योंकि संनिधिके 
नित्य होनेसे प्रवृ त्तिमें मी नित्यतां प्रसक्त होगी, और अयस्कान्तमणिकी अनित्य संनिधि होनेसे उसका 
अपना व्यापार संनिधि [ मी अनित्य ] है । उसको परिमाजेन .( सन्मुख सीधा रखना ) आदिको 
अपेक्षा है, इससे “पुरुषास्मवत्‌” ( पुरुष ओर अश्मके समान ) यह सम हृष्टान्तका उपन्यास नहीं है । 
उसीप्रकार प्रधानको अचेतन और पुरुषको उदासीन होनेके कारण दोनोंका सम्बन्ध करानेवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए प्रधान प्रवृत्त होता है) इस प्रकारकी उत्सुकता अचेतन प्रधान और निर्मल चेतन पुरुषमें संमव 
नहीं है । इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है, यह सवथा अयुक्त है ॥ ६ ॥. 

& प्रधान अचेतन है, अतः उसमें हश्यरूप योग्यता है और पुरुष चेतन है, इसलिए उसमें 
रषटुरूप योग्यता है । इसप्रकार दोनोंकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध मानें तो योग्यताके नित्य होनेसे 
मोक्षामाव प्रसंग है । जसे प्रधानके स्वतन्त्र प्रवृत्ति पक्षमें भोग, अपवग अथवा दोवों प्रवृतिके 


४१० ब्रह्मसूत्र-शाहुर भाष्य [ अ० ९ पा० २ 


संबन्धयितुरभावात्संवन्धान पपत्ति!। योग्यतानिमित्ते च संबन्धे योग्यात्वानुच्छेदादनि- 
माँक्षप्रसङ्ग: । पूर्ववच्च हाप्यर्थाभावो विकल्पयितव्यः । परमात्मनस्तु स्वरूपव्यपाश्रय- 
मोदासीन्यम्‌, मायाव्यपाश्रयं च प्रवर्तकत्वमित्यस्त्यतिशयः ॥ ७॥ 
अङ्गित्वानुपपत्तेश्र ॥८॥ 

पदच्छेद--अक्धित्वानुपपत्तेः, च । 

सूत्रार्थ--गुणोंके अङ्गाङङ्गिमावकी अनुपपत्ति होनेसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती है । 

ॐ इतश्च न प्रधानस्य प्रवुत्तिरवकल्पते । यद्धि सस्वरजस्तमसामन्योन्यगुणप्रधान- 
भावमुत्मूज्य साम्येन स्वरूपमात्रेणावस्थानं सा प्रधानावस्था । तस्यामवस्थायामनपक्ष- 
स्वरूपाणां स्वरूपप्रणाशभयात्परस्परं प्रत्यङ्गाङ्गिभावान्‌पपत्तः। बाह्यस्य च कस्यचित्क्षौँ 
भयितुरभावाद्गुणवेषम्यनिमित्तो महदाद्यत्पादो न स्यात्‌ ॥ ८ ॥ 

अन्यथानुमितौ च ज्ञशक्तिबियोगात्‌ ॥९॥ 
दच्छेद्‌--अन्यथा, अनुमितौ, च, ज्ञशक्तिवियोगात्‌ । .. | | 

सूचाथ- हम अनपेक्ष गुणोंका अनुमान नहीं करते, किन्तु ( अन्यथानुमितौ ) प्रकारान्तरसे 
परस्पर सापेक्ष गुणोंका अनुमान करते हैं। जिससे ' पूर्वोक्त दोष प्रसक्त न हो। यह ठीक नहीं है, 
( ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेपर भी गुणोंमें ज्ञानशक्तिके न होनेसे स्वयं साम्यावस्थासे 
च्यूति न होनेके कारण परस्पर अङ्गाङ्गिभाव नहीं हो सकता, इससे महद्‌ आदिका अनुत्पत्तिदोष 
तदवस्थ ही है । 

अथापि स्यादन्यथा वयमन मिमीमहे-यथां नायमनन्तरो दोषः प्रसज्येत। न ह्यनपेक्ष- 

स्वभावाः कू टस्थाश्चारमाभिशुणा अभ्युपगम्यन्ते, प्रमाणाभावात्‌! कार्यवशेन तु शुणानां 
रुवभावोऽभ्युपगस्यते। यथा यथा कार्योत्पाद उपपद्यते तथा तथेषां स्व भावो ऽभ्युपगम्यते । 


तीसरेके अभाव होनेसे सम्बन्धकी अनुपपत्ति होगी, उनकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध स्वीकार करें. 
तो योग्यताके अनुच्छद-नित्य होनेसे मोक्षामाव प्रसङ्ग है। पुवके समान यहाँ मी प्रयोजन ( मोग 
ओर मोक्ष ) के अमावका विकल्प करना चाहिए । . परमात्मा तो स्वरूप व्यपाश्रयसे उदासीन और 
मायाके आश्रयसे प्रवतक है । इसप्रकार अतिशय ( विशेष ) है ॥ ७ ॥ 
और इस हेतुसे मी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि सत्त्व, रज और तमकी परस्पर 
गुण प्रधानमावको छोड़कर सममावसे केवल स्वरूपमात्रसे अवस्थिति वह. प्रधानावस्था है । उस 
साम्यावस्थामें एक दूसरेके स्वरूपकी अपेक्षासे रहित सत्त्व आदि गुणोंके अपने-अपने स्वरूप नाश 
होनेके मयसे परस्परके प्रति अङ्गाङ्गि माव नहीं हो सकता और उनमें क्षोम उत्पन्न करनेवाले किसी 
बाह्य पदाथके न होनेसे गुणोंकी विषमता निमित्तक महद्‌ आदिकी उत्पत्ति नहों होगी ॥ ८ ॥ 
पू्पक्षी--ऐसा हो, परन्तु हम अन्य प्रकारसे अनुमान करते हैं, जिससे यह पूवोक्त दोष 
'प्रसक्त न हो । हम गुणोंको निरपेक्ष स्वमाव तथा कूटस्थ स्वीकार नहीं करते, क्योकि ऐसा मानतेमें 
- कोई प्रमाण नहीं है । कायंके अनुसार गुणोंका स्वभाव स्वीकार किया जाता है । जेसे जेसे. कायंकी 
| सत्यानन्दी दीपिका | 
प्रयोजन हैं, ऐसा विकल्पकर दूषित किया गया है, बसे पुरुषके अधीन प्रधानकी प्रवत्ति पक्षमें मी 
इसप्रकार प्रयोजन विषयक विकल्पकर दुषित करना चाहिए । सांख्य मतमें उदासीनत्व और प्रवतकत्व 
दोनों सत्य हैं, अतः एकपुरुषमें दोनोंका होना विरूद्ध है। परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमे तो परमात्मामें 
उदासीनत्व पारमाथिक हे और प्रवतकत्व मायासे कल्पित है ॥ ७ ॥ 


अधि० १ खू० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहित ४११ 


चलं गुणवृत्तमिति चास्त्यभ्युपगमः। तस्मात्साम्यावस्थायामपि वैषम्योपगमयोग्या एव 
गुणा अवतिष्ठन्त इति। एवमपि प्रधानस्य ज्ञशक्तिवियोगादर चना नुपपत्त्यादयः पूरवाक्ता 
दोषास्तदवस्था एव । ज्ञशक्तिम्रपि त्वनुमिप्रानः प्रतिवा दित्वाज्षिवतंत ! चेतनमेकमनेक- 
प्रपञ्चस्य जगत उपादानमिति ब्रह्मवादप्रसज्ञात्‌ । वेषम्योपगमयोग्या अपि गुणाः सास्या- 
वस्थायां निमित्ताभावान्नेव वैषम्यं भजेरन्‌] भजमाना वा निमित्ताभावाविदोषात्सवंदेव 
वैषम्यं भजेरन्निति प्रसज्यत एवायमनन्तरोऽपि दोषः ॥९॥ 
विप्रतिषेधाचसमञ्जसम्‌ ॥१०॥ 
पद्‌च्छेद्‌--विप्रतिषेधात्‌, च, असमञ्जसम्‌ । 
सूत्राथ--( च ) और ( विप्रतिषेधात्‌ ) सांख्य लोग कहीं महदसे तन्मात्राओंकी उत्पत्ति 
मानते हैं तो कहीं अहङ्कारसे, इसप्रकार परस्पर विरूद्ध होनेसे (असभञ्जसम्‌) सांख्य मत असंगत हे । 
के परस्परविरुद्धश्वायं सांख्यानामस्युपगमः-कचिव्लपत ्द्रयाण्यनुक्रामन्ति, कचि- 
देकादश, तथा कत्रिन्महतस्तन्मात्रसगमुपदि शन्ति, कचिदहङ्कारात्‌, तथा क्कचित्त्री 
ण्यन्तःकरणानि वर्णयन्ति, कचिदेकमिति । प्रसिद्ध एत्र तु श्रृत्येश्वरकारणवादिन्या 
विरोधस्तद्‌नुवरतिन्य च स्मृत्या । तस्मादप्यसमञ्जसं सांख्यानां दर्शनमिति । अत्राह- 
नन्वोपनिषदानामप्यलमञ्जसमेव दर्शनम्‌, तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावानभ्यपगमात्‌ । 
एकं हि ब्रह्म सर्वात्मकं सर्वस्य प्रपञ्चस्य कारणमभ्यपगच्छतामेकस्येवात्मनो विशेषो 
तप्यतापको न जा्यन्तरभूतावित्यभ्युपगन्तव्यं स्यात्‌। यदि चतो तप्यतापकाचेकस्या- 


उत्पत्ति उपपन्न होती है वसे वसे इनका स्वभाव माना जाता है। गुणोंका स्वमाव चलरूप है, ऐसा 
हमारा स्वीकार-सिद्धान्त है, इसलिए साम्यावस्थामें भी गुण वेषम्य प्रासिके योग्य ही रहते हैं। 
सिद्धान्ती--ऐसा अनुमान करनेपर मी प्रधानंमें ज्ञानशक्तिका अमाव होनेसे रचना अनुपपत्ति आदि 
पूर्वोक्त दोष ज्योंके त्यों हैं। उन दोषोंके परिहारके लिए यदि सांख्य प्रधान: ज्ञानश्चक्तिका भी 
अनुमान करे, तो वह प्रतिपक्षितसे ही निवृत्त हो जायगा, क्योंकि एक चेतन अनेक प्रपश्चलूप जगतका 
उपादानकारण है, इस ब्रह्मावादका प्रसङ्ग होगा । वेषम्य प्राक्तिके योग्य भी गुण सम्यावस्थामें 
निमित्तके न होनेसे वेषम्यको नहीं प्राप्त होंगे । यदि वे निमित्तके विना मी विषमताको प्राप्त करने 


वाले होंगे तो निमित्तका अभाव समान होनेसे सवदा ही विषमताको प्राप्त होते रहेंगे, इसप्रकार 
पूर्वोक्त दोष ( कायको अनुत्पत्ति ) प्रसक्त ही है ॥ ९ ॥ 


सांख्योंका यह स्वीकार परस्पर विरुद्ध है, क्योंकि वे कहीं सात इन्द्रियां ( मन, त्वक्‌ और 
पाँच कर्मेन्द्रियाँ ) कहते हैं, कहीं ग्यारह ( पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय और मन), एवं कहीं 
महतसे तन्मात्राओं ( शब्द, स्पशं, रूप, रस और गन्ध ) की उत्पत्तिका उपदेश करते हैं, तो कहीं 
अहङ्कारसे । ओर कहीं अन्तःकरण तीन ( मन, बुद्धि और अहङ्कार ) वर्णन करते हैं ओर कहीं एक 
( बुद्धि ) । ईश्वरको जगतका कारण कहनेवाली शति और उसकी अनुत्रतिनी स्मृतिसे विरोध तो 
प्रसिद्ध ही है, इससे भी सांस्योंका दशन असंगत है । पूचपक्षी-इस पर कहते हैं-_वेदान्तियोंका 
दशंन भी असंगत ही है, क्योंकि उसमें तप्य ( दुःख मोक्ता जीव ) और तापक ( दु:खप्रद संसार ) का 
जाति-भेद स्वीकार नहीं किया गया है । वेदान्तमें एक ही ब्रह्म सर्वात्मक है और सम्पूण प्रपञ्चका कारण है 
ऐसा स्वीकार करनेवालोंको तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हैं इससे वे भिन्न नहीं हैं ऐसा 


सत्यानन्दी- दीपिका 


करै पू०--वेदान्तमे एक आत्माके ही विशेष होनेसे तप्य-तापकका भेद न माननेपर लोक 
प्रसिद्ध तप्य तावकमाव ही लुप्त हो जायगा । “तपि? धातु सकमंक है, एसलिए तप्य (कर्म) से तापक 
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त्मनो विशेषो स्यातां स ताभ्यां तप्यतापकाभ्यां न निसुंच्येत इति तापोपशान्तये सम्य- 
ग्द्शानमुपदिराच्छाखमनर्थकं स्यात्‌। न ह्योष्ण्यप्रकाशघमकस्य प्रदीपस्यं तदवस्थस्यंव 
ताभ्यां निर्मोक्ष उपपद्यते । & योऽपि जलतरङ्गवी चीफेनाद्यपन्यासः, तत्रापि जलात्मन 
एकस्य वीच्यादयो विशेषा आविर्भावतिरोभावरूपेण नित्या एवेति समानो जलात्मनो 
वीच्यादिभिरनिमोक्षः। प्रसिद्धश्वायं तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावो लोके । तथा हि- अर्थ 
चाथकश्वान्योन्यभिन्नो लक्ष्येते । यद्यर्थिनः स्वतोऽन्योऽथों न स्यात्‌, यस्याथिनो यहिषय- 
मथित्वं स तस्यार्थो नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमथित्वं स्यात्‌, यथा प्रकाशात्मनः 
प्रदीपस्य प्रकाशाख्योऽथों नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं भवति । अप्राप्त हाथ- 
ऽर्थिनोऽथित्वं स्यादिति । तथार्थस्याप्यर्थंत्वं न स्यात्‌ यदि स्यात्स्तार्थत्वमेव स्यात न 
चैतदस्ति, संबन्धिदाब्दौ ह्येतावर्थी चार्थइचेति। द्वयोश्च संबन्थिनोः संबन्धः स्याच्ने कस्यैव 
तस्माङ्किन्ावेतावर्थाथिनौ । तथानर्थानथिनाचपि। अथिनोऽनुकूलो ऽथः प्रतिकूलो ऽनथं 
स्ताभ्यामेकः पर्यायेणोभाभ्यां संबध्यते । तत्राथस्यादपीयस्त्वाद्‌भूयस्त्वाञ्चानर्थस्योभाव- 


मानना पड़ेगा । यदि ये तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हैं तो वह इन तप्य, तापकसे मुक्त 
नहीं हो सकता, तब तो तापकी निवृत्तिके लिए तत्वज्ञानका उपदेश करनेवाला उपनिषद्‌ शास्त्र व्यथ 
हो जायगा । उष्णता और प्रकाश धमसे युक्त प्रदीप है, उनसे युक्त दीपक उनसे मुक्त नहो हो सकता । 
ओर जो जलके तरङ्ग, लहर, फेन आदिका उपन्यास है, उसमें भी एक ही जल स्वरूपके तरङ्ग आदि 
विशेष कमी प्रकट और कमी विलीनरूपसे नित्य हैं, इसलिए जल स्वरूपको तरङ्ग आदिसे मुक्त 
न होना समान ही है । परन्तु तप्य तापकका यह पृथक्त्व लोकमें प्रसिद्ध है। वेसे ही अथ और अर्थी 
परस्पर भिन्न लक्षित होते हें । यदि अर्थीसे स्वत: अन्य अथं न हो तो जिस अर्थीका जिस विषयमे 
अथित्व है, उसके लिए वह अर्थ नितमसिद्ध ही है, इससे उसका तद्विषयक अथित्व नहीं होगा । जैसे 
प्रकादारूप दीपकका प्रकाश नामक अथ नित्य सिद्ध हो है, इसलिए उसका तद्विषयक अथित्व नहीं 
होता, क्योंकि अप्राप्त अथमें ही अथिका अथित्व होता है । इसी प्रकार अर्थका भी अथत्व न होगा 
यदि हो तो स्वके लिए ही होगा, परन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि ये अर्थी और अथे सम्बन्धिशब्द हैं, 
दो संबन्धियोंका सम्बन्ध होता है एकका नहीं, इसलिए ये दोनों अथं और अर्थी भिन्न हैं। वैसे अनथं 
ओर अनर्थी भी भिन्न हैं । अर्थीके अनुकूल अर्थं और प्रतिकूल अनथं होता है । एकका उन दोनोंके 
साथ क्रमसे सम्बन्ध होता हे । उनमें अर्थके अल्प और अनर्थके अधिक होनेसे अथं और अनथ दोनों 

स्वत्यानन्दी दीपिका 

(कर्ता) भिन्न होना चाहिए । “तप्यः तापकादन्यः कमंत्वात्‌ नगरवत्‌ ' (तप्य तापकसे भिन्न है, क्योंकि 
वह कमं है जैसे नगर) तो क्या वे तप्य तापक दोनों आत्माके स्वरूप हैं अथवा धमं ? यदि स्वरूप हैं तो 
उनसे आत्मा कमी मुक्त नहीं होगा, इससे उनकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका प्रतिपादक उपनिषद्‌ शास्त्र 
व्यथ सिद्ध होगा । यदि धमं हैं तो वे स्वरूपके अन्तभूंत हैं वा बहिभूंत? प्रथम पक्षमें भी दीपक अपने 
स्वरूपगतधम उष्णता ओर प्रकाशसे मुक्त नहीं होता, इस प्रकार आत्मा भी तप्य-तापकसे मुक्त नहीं होगा । 


® दुसरा विकल्प-इसमें जो जल और तरङ्ग आदिका उपन्यास है उसमें भी यह देखा जाता है 
किः जल अपने धमं तरङ्ग आदिके आविर्भाव और तिरोभावसे कभी मुक्त नहीं होता, उसी प्रकार आत्मा 
भी अपने बाह्य धमं तप्य और त पक्के आविर्माव और तिरोमावसे कमी मुक्त नहीं होगा । तप्य तापकका 
आत्मासे भेद अथवा अभेद माननेपर भी दोष है। भेद माननेसे अभेद सिद्धान्तकी हानि और अभेद 
माननेसे लोक प्रसिद्धिसे विरोध है, क्योंकि लोकमें तप्य तापक, अर्थी और अर्थका भेद व्यवहार होता है । 
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प्यर्थानर्थावनथ एवेति तापकः स उच्यते। तप्यस्तु पुरुषो य एकः पर्यायेणोभाभ्यां संबध्यत 
इति तयोर्तप्यतापकयोरेकात्मतायां मोक्षानुपपत्तिः ।# जात्यन्तर मावे तु तत्संयोगहे तुपरि- 
हारात्स्यादपि कदाचिन्मोक्षोपपत्तिरिति। अत्रोच्यते-स, एकत्वादेच तप्यतापकभावानुप- 
पत्तेः। भवेदेष दोषो यद्येकात्मतायां तप्यतापकावम्योन्यस्य विषयविषयिभावं प्रतिपयेया 
ताम्‌।न त्वेतदस्ति, एकत्वादेव । न हाग्निरेकः सन्स्वमात्मानं दहति प्रकाशयति वा सत्यप्यौ- 
चण्यप्रकाशादि धर्मभेदे परिणामित्वे च कि कूटस्थे ब्रह्मण्येकरस्मिस्तप्यतापकमावः संभ- 
वेत्‌ ? क पुनरयं तप्यतापकभावः स्यादिति ? ® उच्यते-कि न पश्यसि कर्मभूतो जोवद्दे- 
हस्तप्यस्तापकः सवितेति ? ननु तसिर्नाम दुःखम्‌ , सा चेतयितुर्नाचेतनस्य देहस्य । यदि 
हि देहस्यैव तप्तिः स्यात्सा देहनारो स्वयमेव नश्यतीति तन्नाशाय साधन नेषितव्यं स्या- 
दिति। उच्यते-देहाभावेऽपि केवलस्य चेतनस्य तसिने इष्टा । न च त्वयापि तसिर्नाम 
विक्रिया चेतयितुः केबल स्येष्यते । नापि देहचेतनयोः संहतत्वम्‌, अशुद्धयादिदोषप्रसङ्गात्‌। 
नच तसरे तप्तिमभ्युपगच्छसि । कथं तवापि तप्यतापकभावः ? सच्चं तप्यं तापकं रज 


अनर्थं ही हैं, इससे वह ठापक कहा जावा है । जो एक क्रमसे दोनोके साथ सम्बद्ध होता है वह पुरुष 
तप्य है । उन तप्य और तापकके एकरूप होनेपर मोक्षकी उपपत्ति नहीं होगी । यदि उनमें भेद हो तो 
उसके संयोगके हेतुका परिहार होनेसे कदाचित्‌ मोक्ष मी हो सकता हे । सिद्धान्ती --इसपर कहते हैं 
कि ऐता नहीं, क्योंकि परमार्थमें एकत्व होनेसे तप्य तापकमाव ही नहीं हो सकता । यह दोष होता 
यदि एकरूपमें तप्य और तापक परस्पर विषयविषयिभावको प्राक्त होते, परन्तु यहाँ एकत्व होनेसे ऐसा 
नहीं है । एक अग्नि यद्यपि उष्णता, प्रकाश आदि भिन्न धर्मोसे युक्त और परिणामशील है, तो मी 
वह अपनेको जाछाती या प्रकाशित नहीं करती, तो फिर एक कूटस्थ ब्रह्मामें तप्यतापकभाव कंसे संमव 
होगा ? पुनः यह तप्यतापकभाव कहाँ होगा ? कहते हैँ--कया नहीं देखता कि कमरूप जीवित देह 
तप्य है ओर सूयं तापक । परन्तु तक्ति नाम दुखका है वह चेतनको होता हे अचेतन देहको नहीं, यदि 
देहको ही दु:ख होता तो वह देहके नाश होनेपर स्वयं ही नष्ट हो जाता है, उसके नाथ करनेके लिए 
साधनोंकी खोज नहीं करनी चाहिए । कहते हैं-देहके अभावमें केवळ चेतनको भी दुःख नहीं देखा 
गया है । यह तुमको भी इष्ट नहीं है कि तप्ति क्रिया केवल चेतनको है । अशुद्धि आदि दोषोंके प्रसङ्ग 


` होनेसे देह ओर चेतनका संघात मौ तुमको इष्ट नहीं है, और तापको ताप होना भी तुम स्वीकार नहीं 
करते, तो तुम्हारे मतमें तप्यतापकभाव किस प्रकार सिद्ध होगा? यदि कहो कि सत्त्वगुण तप्य है 


RS सत्यानन्दी-दीपिका हि 
% इस प्रकार अद्वतमतमें मुक्तिकी अनुपर्पत्ति दिखलाकर सांख्य अब अपने मतमें 'जात्यन्तरमावे 
तु! इत्यादिसे मुक्तिकी उपपत्ति दिखलाते हैं--हक्शक्ति पुरुषका जो बुद्धिके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध 


है वह तापका कारण है, उसका कारण अविवेक है, उसकी निवृत्ति विवेकख्याति ( जड़ और चेतनके 
भेदज्ञान ) से होती है, उसको निवृत्तिसे सम्बन्ध निवृत्त और सम्बन्ध निवृत्तिसे तापकी निवृत्ति हो 


जाती है, इस प्रकार पुरुषकी मुक्ति हो जाती है। इस विषयमें पश्चदिखाचायंने कहा मी है-'तत्संयो- 
महेतुविवजनात्स्यादयमात्यन्तिकी दुःखप्रतिकारः' ( बुद्धि और पुरुषके स्वस्वामिमाव सम्बन्धके हेतु 
अविवेकके निवृत्त होनेसे यह आत्यन्तिक दुःखका प्रतिकार ( निवृत्ति ) हता है ) वस्तुतः असङ्ग 
पुरुषमें बन्ध और मोक्ष नहीं हैं ये तो चित्प्रतिबिम्बित बुद्धिके धम हैं, केवल पुरुषमें उपचारसे कहे जाते 
हैं, जेसे राजामें जय-पराजयका गोण व्यवहार होता है। “सेव च बध्यते सुच्यते च' ( वह बुद्धि ही 
बद्ध और मुक्त होती है ) इस प्रकार हमारे मतमें मोक्ष सिद्ध हो सकता हे । 

& यहाँ सांख्यसे पूछना चाहिए कि ताप केवल चेतनको है अथवा देहके साथ तादात्म्यापन्न 
चेतनको वा तापको ही तप्त है अथवा सत्त्वगुणको ताप. है ? क्रमशः सबको 'उच्यते? आदिसे कहते हैं । 
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इति चेत्‌-न, ताभ्यां चेतनस्य संहतत्वानुपपत्तः । सत्वानुरो घित्वाञ्चेतनो $पि तप्यत 
इवेति चेतू-परमाथतस्तहिं नेव तप्यत इत्यापतति, इवशाब्दप्रयोगात्‌ । न चेत्तप्यते नेव- 
शाब्दो दोषाय । नहि डुण्डुभः सप इवेत्येतावता सविषो भवति | सपाँ वा डुण्डुभ इवेत्ये 
तावता निविषो भवति । अतश्चाविद्याकृतोऽयं तप्यतापकभावो न पारमाथिक इत्यभ्युपग- 
न्तव्यमिति । नवं सति ममापि किचिद्दुष्यति । अथ पारमाथकमेव चेतनस्य तप्यत्वम- 
भ्युपगच्छसि, तवव सुतरामनिमोक्षः प्रसञ्यत, नित्यत्वाभ्युपगमाञ्च तापकस्य ।४ तप्य- 
तापकशक्त्योनित्यत्वेऽपि सनिमित्तसंयोगापक्षत्वात्तप्तेः संयोगनिमित्तादशंननिवृक्तावा- 
त्यन्तिकः संयोगोपरमः, ततश्चात्यन्तिको मोक्ष उपपन्न इति चेत्‌-न, अद्शंनस्य तमसो 
नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ । गुणानां चोद्धवाभिमवयोरनियतत्वादनियतः संयोगनिमित्तोपरम 
इति वियोगस्याप्यनियतत्वात्सांख्यस्यंवानिमोक्षोऽपरिहार्यः स्यात्‌। ओपनिषदस्य 
त्वात्मेकत्वाभ्युपगमादेकस्य च विषयविषयिभावाडुपपत्तेविकारभेदस्य च वाचारम्भण- 
मात्रत्वश्रवणादनिमाक्षशङ्का स्वप्नेऽपि नोपजायते । व्यवहारे तु यत्र यथा दष्टस्तप्यताप- 
कभावस्तत्र तथेव स इति न चोद्यितव्यः परिहतव्यो वा भवति ॥ १० ॥ 
( २ महहीर्घाधिकरणाम्‌ रू० ११ ) 

प्रचानकारणवादो निराङतः । परमाणुकारणवाद इदानीं निराकतेव्यः । तत्रादौ 
रजोगुण तापक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि उनके साथ चेतनाका संहतत्व नहीं हो सकता । यदि 
कहो कि सत्त्व ( बुद्धि ) के अनुसारी होनेसे चेतन मी तपता-सा दुःख भोगता-सा है, तो परमाथसे वह 
दुःखी नहीं होता, क्योंकि 'इव' शब्दके प्रयोग होनेसे ऐसा ही प्राप्त होता है । यदि परमाथंसे चेतन तप्त 
नहीं होता तो 'इव' शब्द दोषके लिए नहीं होता । ड्ुण्डुम साँप-सा होता है ऐसा कहनेमात्रसे डुण्डुम 
विषयुक्त नहीं हो जाता, एवं सप डुण्ड्रुम-सा होता है इतने कथन मात्रसे सप विषरहित नहीं हो 
जाता । इसलिए यह तप्यतापकमाव अविद्याकृत है, पारमार्थिक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । 
ऐसा माननेपर हमारे पक्षमें मी कोई दोष नहीं है । यदि चेतनको पारमाथिक ही तुम तप्य मानें तो 
तुम्हारे मतमें ही सुतरां मोक्षाभाव प्रसक्त होगा, क्योंकि तुम्हारे सिद्धान्तमें तापक ( रजोगुण ) नित्य 
स्वीकार किया गया है । यदि कहो कि तप्य और तापककी शक्तियोके नित्य होनेपर भी ताप निमित्त 
सहित संयोगकी अपेक्षा रखता है, इससे संयोगके निमित्त-अज्ञानको निवृत्ति हो जानेसे संयोग आत्यन्तिक 
उपरत हो जाता है, उससे आत्यन्तिक मोक्ष उपपन्न होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि अज्ञानरूप 
तमोगुण नित्य स्वीकार किया गया है । गुणोंका उद्भव ओर अभिमव ( लय ) अनियत होनेसे संयोगके 
निमित्तका उपरम भी अनियत है, इस प्रकार उनका वियोग मी अनियत होनेसे सांख्योंके मतमें ही 
मोक्षामाव अपरिहायं है । वेदान्तमें तो आत्मेकत्व स्वीकार होनेसे एकमे विषयविषयिभाव नहीं हो 
सकता, विकारभेद तो वाचारम्मण मात्र है । ऐसी श्रति होनेसे मोक्षामावकी शङ्का तो स्वप्नमें भी 


उत्पन्न नहीं होती । परन्तु व्यवहारमें तो जहाँ जसा तप्यतापकमाव देखा गया है वह वहाँ वसा ही हे । 
इसलिए इसके विषयमें शङ्का करना अथवा परिहार करना योग्य नहीं है ॥ १० ॥ 


प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया । अब परमाणु कारणवादका निराकरण करना 

चाहिए । इस विषयमें पहले परमाणु कारणवादीने ब्रह्मवादीपर जो दोष लगाया है उसका प्रति- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

बै चले गुणवृत्तम्‌? ( गुणोंका स्वभाव चल है ) इसलिए संयोगके समान वियोग अनियत है 


अतः सांस्यमतमें ही मोक्षामाव प्रसङ्ग होगा । हमारे मतमें तो कल्पित द्वेतको लेकर लोक प्रसिद्ध 
तप्यतापकमाव स्वीकार करते हँ । अतः वेदान्तसमन्वय विरुद्ध नहीं है ॥ १० ॥ 


अघि० २ सृ० ११] भाषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४१५ 


तावद्योऽणुवादिना ब्रह्मवादिनि दोष उत्प्ेक्ष्यते स प्रतिसमाधीयते। तच्रायं वैशेषिकाणाम- 
भ्युपगमः-कारणद्रव्यसमवायिनो गुणाः कायट्रव्ये सम्नजातीयं गुणान्तरमारभन्ते,शुक्ले 
भ्यस्तन्तुभ्यः शुक्लस्य पटस्य प्रसवद शनात्तद्वि पर्य याद शंनाच्च । तस्माच्चेतनस्य ञह्मणो 
जगत्कारणत्वेऽभ्य पगम्यमाने कायऽपि जगति चंतन्यं समवेयात्‌ , तददर्दानात्त न चेतनं 
ब्रह्म गत्कारणं भवितुमहतीति । इममभ्यपगमं तदीययंव प्रक्रियया व्यभिचारयति-- 


महहीधेवद्वा हस्त्रपारिमण्डलाभ्याम्‌ ॥ १ १॥ 
पद्च्छेद्‌--समहद्‌दीघंवत्‌, वा, हृस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ । 

सूत्राथं--( हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ ) हस्त इृयणुक और परमाणुसे (महदीघंवद्वा) महत्‌ और 
दीघं उत्पन्न होते हैं, वसे चेतन ब्रह्मसे अचेतन जगत्‌ उत्पन्न होता है । 

ध एषा तेषां प्रक्रिया--परमाणवः किल कञ्चित्कालमनारब्धकार्या यथायोगं रूपा- 
दिमन्तः पारिमाण्डल्यपरिमाणाश्च तिष्ठन्ति। ते च पश्चादरष्टादिपुरःखराः संयोगसचि- 
वाश्च सन्तो द्व थणुकादिक्रमेण कृत्स्नं कार्यज्ञातमारभन्ते । कारणगुणाश्च काय शुणान्तरम्‌। 
यदा द्वौ परमाणू द्व्यणुकमारभेते तदा परमाणुगता रूपादिशुणविशेषाः शुक्लाद्यो 
हृयणुके शुकलादीनपरानारभन्ते। परमाणुगुणविशेषस्तु पारिमाण्डल्यं न द धणुके 
पारिभाण्डव्यमपरमारभते, द्वयणुकस्य परिमाणान्तरयोगाभ्पुपगमात्‌ । अणुत्वहस्वत्वे 


समाधान किया जाता है। उसमें वशेषिकोंका यह सिद्धान्त है कि कारण द्रव्यमें समवाय सम्बन्धसे 
विद्यमान गुण कायं द्रव्यमै समान जातीय अन्य गुणको आरम्म करते हैं, जसे शुक्लतन्तुओसे शुक्ल 
पटका प्रसव देखनेमें आता है, उसके विपर्यय देखनेमें नहीं आता, इसलिए चेतन ब्रह्माको जगतका 
कारण स्वीकार करनेपर कायं जगत्में मी चेतनता सम्बन्धित होनी. चाहिए । परन्तु उसके दर्शन न 
होनेसे चेतन ब्रह्म जगतका कारण नहों हो सकता । उनके इस सिद्धान्तको उन्हींकी प्रक्रियासे 
व्यभिचरित करते हैं--- 
उनकी यह प्रक्रिया है--यथायोग रूपादि युक्त पारिमाण्डल्य परिमाण ( अणुगत परिमाण ) 
विशिष्ट परमाणु कुछ काल पर्यन्त कार्यका आरम्म किए विना रहते हैं, पश्चात्‌ वे अदृष्ट आदि कारण 
पूवंक संयोग सहकारी युक्त होते हुए द्वयणुक आदि क्रमसे सम्पूर्ण काये समहका आरम्म करते हैं । 
ओर कारणके गुण कायमें [ समानजातीय ] अन्य गुणोंका आरम्भ करते हैं। जब दो परमाणु 
द्रयणुकका आरम्भ करते हैं तब परमाणुगत शुक्ल आदि रूप विशेष गुण. .द्वयणुकमें अन्य शुक्ल आदिका 
आरम्म करते हैं। परन्तु परमाणुगत गुण विशेष. पारिमाण्डल्य द्वद्मणकमें अन्य पारिमाण्डल्यका 
आरम्भ नहीं करता, क्योंकि इथणुकमें अन्य परिमाणका सम्बन्ध माना गया है । दृघणुकवर्ती परि- 
माणको अणुल्व और ह्लस्वत्व वर्णन करते हैं । परन्तु जब मी दो द्वयणुक चतुरणुकका आरम्म करते 
सत्यानन्दौ-दीपिका 
# चेतन ब्रह्मसे जगत॒की उत्पत्तिका प्रतिपादक वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय है । 
यद्यपि “न विलक्षणत्वात्‌’ ( ब्र० सू० २।२।४ ) इस सूत्रमें चेतनसे अचतनकी सृष्टि कही गई है, तो 
भी वशेषिक न्यायका व्यभिचार उसकी प्रक्रियासे सिद्ध करना इस सूत्रका प्रयोजन है । यह उनकी 
प्रक्रिया है--प्रलयमें परमांणु निश्चल और असंयुक्त रहते हें । सृष्टिकालमें जीवोके कर्माको लेकर 
जब ईश्वरको सृष्टि करनेकी इच्छा होती है तब परमाणुओंमें परस्पर संयुक्त होनेकी क्रिया उत्पन्न 
होती है । उससे दो परमाणुओंका संयोग होता है, जिससे दघणुक उत्पन्न होता है, तीन द्वयणुकके 
संयोगसे . त्र्ययुक, चार द्वथणुकके संयोगसे चतुरणुक उत्पन्न होता है। और कारणके गुण कायंमें 
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हि दृचणुकवर्तिनी परिमाणे वर्णयन्ति । यदापि हेडवणुके चतुरणुकमारभेते, तदापि 
समानं दृणणुकसमवायित्रां शुक्लादीनामारम्भकत्वम्‌। अणुत्वहस्वत्वे तु दचणुक- 
समवायिनी अपि नेवारभेते, चतुरणुकस्य महत्त्वदीघंत्वपरिमाणयोगाभ्युपगमात्‌ ।« 
यदापि बहवः परमाणवो बहनि वा ट्वयणुकानि द्वयणुकसहितो वा परमाणुः कार्य 
मारभते, तदापि समानेषा योजना। तदेवं यथा परमाणो: परिमण्डलात्सतोऽणु हस्वं 
च द्यणुकं जायते, महद्दीघ च च्यणुकादि, न परिमण्डलम , यथा वा द्वयणुकाद्‌- 
णोहस्वाच्च सतो महद्दीघ च त्र्यणुकं जायते नाणु, नो हस्वम्‌, एवं चेतनाद्‌ 
बह्मणोपचेंठर्न जगञ्ञनिष्यत इत्यभ्युपगमे कि तव च्छिन्नम्‌ ? अथ मन्यसे विरोधिना 
परिमाणान्तरेषाक्रान्तं कार्यद्रव्यं द्वयणुकादीत्यतो नारम्भकाणि कारणगतानि पारि-; 
माण्डव्यादीनीत्यभ्युपगच्छामि, न तु चेतनाविरोधिना गुणान्तरेण जगत आक्रान्त 
त्वमस्ति, यंन कारणगता चेतना काय चतनान्तर नारभेत। न ह्यचंतना नाम चतना- 
विरोधी कश्चिद्गुशोऽरित, चेतनाप्रतिषेछमाचत्वात्‌। तस्मात्पारिमाण्डल्यादिवेषम्या- 
हैं, तमी द्वयणुकमे समवाय सम्बन्यसे विद्यमान शुक्ल आदि गुणोंको आरम्भकत्व समान है । परन्तु 
अणुत्व और हुस्वत्व इृचणुकमें समवाय सम्बन्धसे रहनेपर मी कायके आरम्भक नहीं होते हैं, क्योंकि 
चतुरणृकका महत्त्व और दीघत्व परिमाणयोग माना गया है। परन्तु जब भी बहुत परमाण, बहुत 
हृघणुक अथवा द्वयणुक सहित परमाणु कार्य आरम्म करते हैं तब भी यह योजना समान ही है । 
तो इसप्रकार जैसे परिमण्डल परमाणुसे अणु और हस्व इघणुक उत्पन्न होता है तथा महत्‌ ओर 
दीर्घ त्रयणुक आदि उत्पन्न होते हैं परिमण्डल उत्पन्न नहीं होता, अथवा जिस प्रकार अणु और हस्व 
हथणुकसे महत्‌ और दीघं त्यणुक उत्पन्न होता है, न अणु ओर न हरस्व । उसी प्रकार चेतन ब्रहासे 
अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा, ऐसा स्वीकार करनेमें तुम्हारी क्या हानि है? यदि तुम ऐसा मानो 
कि द्वयणक आदि कायंद्रव्य विरोधी अन्य परिमाणसे आक्रान्त हैं, इससे कारणगत पारिमाण्डल्यादि 
आरम्मक नहीं होते, मैं ऐसा स्वीकार करता हूँ। परन्तु चेतनासे विरोधी अन्य गुणसे जगत्‌ आक्रान्त 
नहीं है, जिससे कि कारणगत चेतना कार्यमें अन्य चेतनाका आरम्म न करे, क्योंकि अचेतना नामक 
चेतनाका विरोधी कोई गुण नहीं है केवळ चेतनाका अमावमात्र है । इसलिए पारिमाण्डल्य आदिसे 


सत्यानन्दो-द्रीपिका 
समान जातीय अन्य गुणोंको उत्पन्न करते हें । इसप्रकार सम्पूण काय जग्रत॒की उत्पत्ति होती हे । 


परन्तु समवायिकारण परमाणु तथा द्वयणुकका परिमाण क्रमसे इचणुक, त्र्यणुक अथवा चतुरणुकके 
परिमाणको उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि कारणका परिमाण समानजातीय और उत्कृष्ट परिमाणको 


उत्पन्न करता है। परमाणुको परिमण्डल और तद्गत परिमाणको पारिमाण्डल्य कहा जाता है। 
चणका हस्व और अणु परिमाण है। उनसे उत्पन्न कायपरिमाण उत्कृष्ट होनेसे अणुतर होगा । 


इससे त्र्यणकका चाक्षष प्रत्यक्ष नहीं होगा, कारण कि प्रत्यक्ष में उड्धतरूप और महत्परिमाण कारण 
माने गये हें । अतः दृघणुकसे उत्पन्न कायं ृयणुकके ही समान होगा, स्थूल न होनेसे उसका प्रत्यक्ष 


भी न होगा । इससे इसंप्रकारकी सृष्टिका आरम्म व्यथ सिद्ध होगा, इसलिए वशेषिक सिद्धान्तमें 
परमाण और द्वयणक गत संख्याको कायपरिमाणका आरम्मक माना गया है। जो परमाण्के 


समुदायसे घट आदि कायकी उत्पत्ति मानते हैं, उनके मतमें मी घटके परिमाणका परमाणु परिमाण 
आरम्मक माननेसे घटका प्रत्यक्ष ही न होगा, क्योंकि वह स्वयं अणपरिमाण घटमें अणतर परिमाणको 
उत्पन्न करेगा । दुसरी बात यह मी है कि अवयवी घटके. ध्वस्त होनेसे उसके अवयव-ठुकड़े नहीं 


दीखने चाहिए, कारण कि वे घटके आरम्मक नहीं हैं, घटका आरम्भक परमाण समुदाय है वह 
अतीन्द्रिय है तो उसका काय घट भी अतीरद्रिय ही होगा, इत्यादि दोष प्रसक्त होंगे । 
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प्राप्तोति चेतनाया आरम्भकत्वमिति । की सेच मंस्थाः-तथा कारणे पिद्यमानानामपि 
पारिमाण्डल्यादीनामनारम्मकत्वमेवं चेतन्यस्यापौ त्यस्यांशस्य समानत्वात्‌ । ऋच परिमा- 
णान्तराक्रान्तत्व पारिमाण्डल्यादीनामनारम्भकत्वे कारणम्‌, पाकपरिमाषाम्सरारस्भात्पा- 
रिमाण्डव्यादीनामारंम्भकत्वोपपत्तेः, आरब्धमपि कायंद्व्यं प्राग्गुणारस्भाच्छणमाजमशुणं 
तिष्ठतीत्यभ्युपगमात्‌। न्न च परिम्राणान्तरारम्भे व्यग्राणि घारिमाण्उय्यादीनीत्यतः स्वस- 
मानजातीयं परिमाणान्तरं नारभन्ते,पारिसाणान्तरस्यःन्यहे तुः्वार्यु प ग मा त्‌ । का रणबहुत्वा- 
व्कारणमहत्त्वाप्प्रचय विशेषात्ष महत्‌? ( व० सू० ७।१।९ ) 'तद्विपरीतसणु' (च०सू० ७।५।१०) 'एतेन 
दीघत्वहस्वत्ये ब्याख्याते' (वं०सू० ७।१।१७) इति हि काणशुज्ञानि सूत्ाणि । न च संनिधान- 
विशेषात्कुतश्चित्कार णबहुत्वादीन्येवारअन्ते न पारिमा डब्यादीनीत्युच्येत,ठब्यान्तरे गुणा- 
न्तरे वारभ्यसाणे सदषासेद कारणशुणानां स्वाश्चयलमवयाबिशेषात्‌। तस्मात्स्वभावादेव 
पारिमाण्डस्यादीनामनारइ्धवःत्य, तथा चेतनाया अपीति द्रष्टव्यम्‌ । 8 खंयोगाञ्च ठुव्या- 
दीनांविलक्षणःनामुत्पत्ति दशचात्समानजाहीयोत्पत्तिव्यभिचारः । द्रव्ये कृते गुरोदाह- 
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वषम्य ( भिन्न ) होनेके कारण चेतनामे आरम्भकत्व प्राप्त होता है । सिद्धान्तो-- ऐसा मत समझो 
क्योंकि जसे कारणमें विद्यमान भी पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वसे चतन्य मी, इस अशमे तो 
दोनों पक्ष समान हे । पारिमाण्डल्यादिके अनारम्भकत्वमें अन्य परिमाणसे आक्रान्त होना कारण 
नहीं है, क्योंकि अन्य परिमाण ( अणुत्व और हस्त्रत्व ) के आरम्भके पूवं पारिमाण्डल्यादि आरम्भक 
हो सकते हैं, कारण कि आरब्ध भी कायद्रव्य गुणोंके आरम्मके पूव क्षणमात्र गुण रहित रहता है, 
ऐसा स्वीकार किया गया है। पारिमाण्डल्यादि अन्य परिमाणके आरम्ममें व्यग्र हैं, इससे .समान- 
जातीय अन्य परिमाणका आरम्म नहीं करते, यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि परिमाणान्तरका अन्य 
हेतु ( कारणगत संख्या ) स्वीकार किया गया है, 'कारणबहुत्वात्‌०'* "( कारणके बहुतसे, कारणके 
महत््वसे और अवयवोंके संयोग विशेष से महत्‌ परिमाण उत्पन्न होता है) 'तद्विपरीतमणु' ( उससे 
विपरीत अणु परिमाण उत्पन्न होता है ) "एतेन०' (इससे दीघेत्व और हस्वत्वका व्याख्यान हुआ) ये 
कणादके सूत्र हैं । किसी संनिधान विशेषसे कारण बहुत्व आदि आरम्मक होते हैं पारिमाण्डल्यादि नहीं 
होते, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि अन्य द्रव्य अथवा अन्य गुणके आरम्म करनेमें सब कारण 
गुणोंका स्वाश्रय समवाय समान है, इसलिए स्त्रमावसे पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वसे चेतना 
मी अनारम्मक है ऐसा समझना चाहिए । ओर इसोप्रकार संयोगसे विलक्षण द्रव्य आदिको उत्पत्ति 
देखनेमें आती है, इससे समान जातियोंकी उत्पत्तिमें व्यभिचार है। यदि कहो कि प्रकृत द्रव्यमें 
गुणका उदाहरण अयुक्त है, तो ऐसा नहीं है, क्योंकि दृष्टान्तसे केवल . विलक्षण आरम्ममात्र विवक्षित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% द्यणुक परिमाणका कारण परमाणुगत द्वित्वसख्या है, इसलिए पाररमाण्डल्यादिके 
आरम्मक होनेमें कोई बाधक नहीं है। इथणुक परिमाण आदिके विषयमें वंशेषिक दशंतके सूत्र 
उद्धृत किये गये हैं । द्वयणुकके बहुत संख्यासे त्र्यणुकमें महत्परिमाण उलन्न "होता है, मृत्तिका कारण- 
के महत्तसे धट आदिमें महत्त्व, दो रूईके पिण्डोंसे आर्त्र अतिस्थूल तुलपिण्डमें प्रचय-अवयवोंके 


स्थलसंयोगविरोषसे महत्त्व उत्पन्न होता है ओर महतत्वके विरुद्ध अणत्व परमाणगत हित्वसंख्यासे 
इयणुकमें उत्पन्न होता है । 


& वेशेषिक लोग शरीरको पाँच मौतिक मानते हैं ओर चार्वाक लोग आकाशको भूत न 


मानकर केवल शुन्य अवकाशात्मक मानते हैं, अतः उनके मतमें शरीर चार भूतोंका है । इसलिए 
वे 'प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणाम' इस सत्रसे शङ्का करते हैं । यद्यपि यह सत्र प दपक्षका है तो भी कणादको द्रव्यके 


४१८ त्रह्मलूज-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०२ 


रणमयुक्तमिति चेत्‌-न, दृष्टान्तेन चिलक्षणारम्भमात्रस्य विवक्षितत्वात्‌) न च द्रव्यस्य 
द्रव्यमेवोदाहर्तव्यं गुणस्य वा गुण एवेति कश्चिन्नियमे हेतुरस्ति। सूत्रकारोऽपि भवतां 
द्रव्यस्य गुणमुदाजहार- प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणामप्रत्यक्षत्वात्संयोगस्य पञ्चात्मकं न विद्यते’ ( द० सू 
४।२।२) इति। यथा प्रत्यक्षाप्रत्यक्षयो भूम्याकादायोः समवयन्संयोगोऽप्रत्यक्ष एवं प्रत्यक्षा- 
प्रत्यक्षेषु पञ्चसु भूतेषु समवयच्छरीरमप्रत्यक्षं स्यात्‌ । प्रत्यक्षं हि शरीरम्‌ । तस्मान्न 
पाञ्चभौतिकमिति । एतदुक्तं भवति-गुणश्च संयोगो द्रव्यं शरीरंम्‌। “दश्यते तु! ( ब्र० सू 
२।१।६ ) इति चात्रापि विलक्षणोत्पत्तिः प्रपञ्चिता । नन्वेचं सति तेनेवेतद्गतम्‌। नेति ब्रमः 
तत्सांख्यं प्रत्यु कम्‌, फतत्तु बेशेषिक प्रति । नन्वतिदेशोऽपि समानन्यायतया कृतः 
एतेन शिष्टापरिम्रदा अपि व्याख्याताः! ( ब्र० सू० २।।।१२ ) इति | सत्यमेतत्‌ , तस्येव त्वयं 
वैशेषिकप्रक्रियारम्भे तत्पक्रियानुगतेन निदानेन प्रपञ्चः कृतः ॥११॥ 
( ३ परमाणुजगदकारणत्वाधिकरणम, सू० ११-१७ ) 
उभयथापि न कमातस्तदभावः ।।१२॥ 

पदच्छेइ--उमयथा, अपि, न, कमं, अतः, तदभावः । 

सूत्राथं--( उभयथापि ) दोनों प्रकारसे मी परमाणुमें ( न कमं ) उत्पत्ति विषयक क्रिया 
नहीं हो सकती, ( अतः ) ( तदभावः ) परमाणसे द्वयणक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं हो सकती । 

ॐ इदानीं परमाणुकारणवाद निराकरोति। स च वाद्‌ इत्थं समुतिष्ठते-पडादीनि 
हि लोके सावयवानि दव्याणि स्वानुगतेरेवसंयोगस चिवेस्तन्त्वादिभिटन्यरारभ्यमाणानि 
है। द्रव्यका द्रव्य ही उदाहरण होना चाहिए अथवा गुणका गुण ही, इस नियममें कोई हेतु नहीं है । 
आपके सूत्रकारंने भी द्रव्यका गुण उदाहरण दिया है--प्रव्यक्षाप्रव्यक्षाणाम०” ( प्रत्यक्ष ओर 
अप्रत्यक्षका संयोग प्रत्यक्ष न होनेसे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है ) जैसे प्रत्यक्ष . और अप्रत्यक्ष भूमि 
और आकाशमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ संयोग अप्रत्यक्ष है, वसे हो प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष 
पाँच भूतोंमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ शरीर अप्रत्यक्ष होगा । परन्तु शरीर तो निश्चित प्रत्यक्ष है; 
इसलिए पाँच मौतिक नहीं है। तात्पयं यह है कि संयोग गुण है और शरीर द्रव्य है । “र्यते तु' 
इस सूत्रमें भी विलक्षण उत्पत्तिका विस्तारसे वर्णन किया गया है । परन्तु ऐसा हो तो उससे ही यह 
सूत्र गताथं है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं है, वह सांख्यके प्रति कहा गया और यह मूत्र वेरोषिकोंके 
प्रति कहा जाता है । परन्तु 'एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याताः? ( इससे शिष्टोसे अपरिगृहीतोंका 
भी प्रत्याख्यान समझना ) इसप्रकार समान न्यायरूपसे अतिदेश भी किया गया है। यह सत्य है, 
परन्तु उसीका तो वेशेषिक प्रक्रियाके आरम्भमें उसकी प्रक्रियाके अनुसारी दृष्टान्तसे यह विस्तार 
किया गया है ॥ ११ ॥ | 

अब परमाणु कारणवादका निराकरण करते हैँ--वह वाद इसप्रकार उपस्थित होता है, 
लोकमें पट आदि सावयव द्रव्य स्वानुगत संयोग सहकारी तन्तु आदि द्रव्योंसे उत्पन्न. होते देखे गये 
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विषयमें गुणका उदाहरण मान्य है । अतः भगवानु माष्यकारने मो इस सूत्रको उदाहरणरूपसे दिया है, 
इसलिए चेतन ब्रह्मसे भी अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा और उसमें चेतना उत्पन्न नहीं होगी ॥११॥ 

# ईश्वरसे अनधिष्ठित होनेसे प्रधान जगत्‌का कारण नहीं है, तो भी ईश्वरसे अधिष्ठित होनेसे 
परमाणु जगत्‌के कारण हों, इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे सांख्याधिकरणके अनन्तर इस अधि- 
करणका आरम्म है । हृचणुक आदि क्रमसे परमाणृद्वारा यह समस्त मावात्मक कायं जगत्‌ उत्पन्न 
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दृष्टानि । तत्सामान्येन यावत्किचित्सावयवं तत्सं स्वानुगतैरेच संयोगखचिवैस्तेस्तेद्र-. 
व्येरारघमिति गम्यते । स चायमवयवावयविविभागो यतो निवतंते, सोऽपकर्षपयंन्त- 
गतः परमाणुः । संच चेदं जगद्‌ गिरिसमुद्रादिकं सावयवम्‌, सावयत्वा्चायन्तवत्‌ । न 
चाकारणेन कायण भवितव्यमित्यतः परमाणवो जगतः कारणमिति कणभुगमिप्रायः । 

तानीमानि. चत्वारि भूतानि भृम्युदकतेजञःपवनाख्यानि सावयवान्युपलभ्य चतुविधाः 
परमाणवः परिंकहप्यन्ते, तेषां चापकषपर्यन्तगतत्वेन परतो विभागासंभवाद्विनञ्यतां 
पृथिव्यादीनां परमाणुपयन्तो विभागो भवति, स प्रलयकालः । ततः सरकाले च चाय- 
वीयेण्यणुष्वष्टापेक्षं कर्मोत्पद्यते, तत्कर्म स्वाश्रयमणुमण्बन्तरेण संयुनक्ति, ततो ढयणु 

कादिक्रमेण वायुरुत्पद्यते । पवमग्निरे वमाप णवं प्रथिवी, एवमेव शारीर सेन्द्रियमिति । 
एवं सर्वमिदं जगंदणुभ्यः संभवति, अणुगतेभ्यश्च रूपादिभ्यो हःधणुकादिगतानि 
रूपादीनि संभवन्ति तन्तुपडन्यायेनेति, काणादा मन्यन्ते । तत्रेदमभिधीयते--विमागा- 
वस्थानां तावदणूनां संयोगः कर्मापक्षोऽभ्युपगन्तब्यः, कर्मवतां तन्त्वादीनां संयोग- 
दर्दानात्‌। कमणश्च कायत्वान्निमित्तं किमप्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अनभ्युपगमे निमित्ता- 
भावान्नाणुष्चायं कर्म स्यात्‌ । अभ्यपामेऽपि यदि प्रयत्नोऽभिघातादिर्वा यथाइष्टं 
हैं । इस सामान्य उदाहरणसे ज्ञात होता है कि जो कोई सावयव ( अवयवी द्रव्य ) है वह सब अपने 
अनुगत संयोग सहेकारी युक्त तत्‌ तत्‌ द्रव्योसे आरब्ध है । यह जो अवयवावयविविभाग जहाँपर निवृत्त 
होता हैं वह न्यूनतम परिमाणको प्राप्त हुआ ही परमाणु है। पवत, समुद्र. आदि यह सम्पुण जगत्‌ 


सावयव है, सावयव होनेसे' आदि ओर. -अन्तवाला है । काय कारंणके विना नहीं होना चाहिए, 
अंतः परमाणु जगत्के कारणं हैं, यह कणोदका आशय-मत है। प्रथिवी, जल, अग्नि और वायु इन 


चार भूतोंकी सावयव देखकर चार प्रकारके परमाणुओंकी कल्पना की जाती है, न्युनतम परिमाण 
तक विभक्त होनेसे आगे. और विभागकें.संमव न होनेपर विनष्ट होते हुए उन पृथिवी आदिका 


परमाणु पर्यन्त जो. विभाग होता है, वह प्रलयकाल है । तदनन्तर पुनः सृष्टिकॉलमें वायके परमाणओं. 
. में जीवोंके अइष्टकी अपेक्षासे क्रिया उत्पन्न होती है, वह कम अपने आश्रयभूत परमाणुका अन्य 


परमाणुसे संयोग करता है, तत: इयणुक आदि क्रमसे वायु उत्पन्नं होता है, इसीप्रकार अग्नि एवं 


जल एवं पृथिवी उत्पन्न होती है और इसीप्रकार इन्द्रियों सहित शरीर उत्पन्न होता हे । इसप्रकार 
यह सारा जगत्‌ अणुओंसे. उत्पन्न होता है। जसे तन्तुके रूपसे 'पटगतरूप उत्पन्न होता है, वसे पर- 


माणगत रूप आदिसे द्य णक आदिगत रूपादि उत्पन्न होते हैं, ऐसा वशेषिक मानते हैं। सिद्धान्ती- 


इस विषथमें कहते हैं--विभागावस्यामें स्थित परमाणओंका संयोग कमको अपेक्षासे मानना चाहिए, 
क्योंकि कमं युक्त तन्तु आदिका संयोग देखनेमें आता है। कमं. कार्य है, इसलिए . उसका कोई 


मी निमित्त ( कारण ) मानवा चाहिए । निमित्तके स्वीकार न करने पर तो निमित्तके अमाव होनेसे 
परमाणुओंमें आद्य ( पहला ) कम नहीं होगा, यदि स्वीकार करें तो व्यवहारमें जसे कमका निमित्त 
` प्रयत्न अथवा अभिघात '( शब्दजनक संयोग विदोषं ) आदि देखे जाते हैं, वेसे परमाणुंके 'कर्मका कोई 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है, यह वशेषिकोंका सिद्धान्त इस अधिकरणका विषय हे । उनके मतमें. -प्रत्येकमाव कायके 


समवायी, असमवायी औरं निमित्त. तीन कारण होते हैं। तन्तुओऑमें 'समवाय सम्बन्धसे पट उत्पन्न 
होता है, इससे तन्तु पटका समवायिकारण हैं । तन्तुओंका परस्पर संयोग समवाय सम्बन्धसे तन्तुआंमें 


रहकर पटको उत्पन्न करता है, इसलिए तन्तुओंका संयोग पटके प्रति असमवायिकारण है । शेष जुल्लाहा 
वेम आदि निमित्तकारण हैं। इस पटके उदाहरणसे यह समझना चाहिए कि सब सावयव द्रव्य 
अपने अवयवोंसे उत्पन्न होते हैं। पृथिवी आदि चारोंके परमाणु नित्य और निवयव होते हैं । 
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किमपि कर्मणो निमित्तमभ्यपगम्येत, तस्यासंभवान्नेवाणुष्वाद्यं कम स्यात्‌ । नहि 
तस्यामवस्थायामात्मशुणः प्रयत्नः संभवति, शारीराभावात्‌ । शारीरप्रतिष्ठं हि मनस्या- 
' त्मनः संयोगे खत्यात्मशुणः प्रयत्नो जायते । एतेनाभिघाताय्यपि दृष्टं निमित्तं प्रत्याख्या- 
तव्यम्‌ । सर्गोत्तरकालं हि तत्सवं नाद्यस्य कर्मणो निमित्तं संभवति! ® अथादृष्ट- 
माद्यस्य कर्मणो निमित्तमिस्युच्येत, तत्पुनरात्मसमवायि वा स्यादणुसमवायि वा! 
उभयथापि नारष्टनिमित्तमणुषु कर्मावकस्पेत, अदृष्ठस्याचेतनत्वात्‌। नह्यचेतनं 
चेतनेनानधिछितं स्वतन्त्रं प्रवतंते प्रवर्तयति वेति सांख्यप्रक्रियायामभिहितम्‌, आत्म- 
नश्चाचुत्पक्नचेतन्यस्य तस्यामवस्थायामचेतनत्वात्‌, आत्मसमवायित्वाभ्युपगमाच्च 
नाडष्टमणुषु कर्मणो निमित्तं स्यादसंबन्धात्‌। अहषएवता पुरुषेणास्त्यणूनां संवन्ध इति 
चेत-संबन्चखातत्यात्प्रवृतिसातत्यप्रसङ्गो नियामकान्तरामावात्‌। तदेव नियतस्य 
कस्यचित्कर्मनिमि ततस्याभावान्नाणुष्वाद्यं कर्म स्यात्‌। कर्माभाचात्तन्निवन्धनः संयोगो 
न स्यात्‌। संयोगामावाच्च तन्निबन्धनं दृचणुकादि कार्यजातं न स्यात्‌ । $ संयो 
गश्चाणोरण्वन्तरेण सर्वात्मना वा स्यादेकदेशेन वा ? सर्वात्मता चेदुपचयाज्ुपपत्तेरणु 
' माञ्रत्वप्रसङ्गो दएबिपयंयप्रसङ्घञ्च । प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता द्रव्यान्तरेण संयो 
रस्य दष्टत्वात्‌ । एकदेशेन चेत्सावयवचत्वप्रसङ्गः | परमाणूनां कल्पिताः प्रदेशाः स्युरिति 


मी निमित्त मानना पडेगा । उसका असभव होनेसे परमाणु ओंमें आद्य कम नहीं होगा, क्योंकि उस 


अवस्थामै आत्माके गुण प्रयत्नका संभव नहीं है, कारण कि. उस समय यरीर नहीं है। शरीर स्थित 
हुए मनके साथ आत्माका संयोग होनेपर आत्माका गूण प्रयत्न उत्पन्न होता हे। इस कथन 

अभिघात आदि दृष्टनिमित्तका मी प्रत्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि यह सब सृष्टिके अनन्तर होनेसे 
आद्यकमंका निमित्त नहीं हो सकता है । यदि कहो कि अदृष्ट आद्य कर्मका निमित्त है, तो वह अहट 
आत्मामं समयाय सम्बन्धसे रहने वाला है अथवा अगु समवायो है ? दोवों प्रकारसे अदृष्ट निमित्तक 
परमाणुओंमें कमंकी कल्पना नहीं की जा सकती, क्योंकि अहष्ट अचेतन है। चेतनसे अनधिष्ठित 
अचेतन स्वतन्तरूपसे न प्रवृत्त होता हे और न किसीको प्रवत्त करा सकता है, यह सांख्यप्रक्रियामें 


कहा गया हे । जिसमें चतन्य उत्पन्न नहीं हुआ है वह आःत्मा उस अवस्थामें अचेतन है। आत्म- 
समवायत्व स्वीकार करनेसे अदृष्ट परमाणु ओंमं कमका निमित्त न होगा, क्योंकि उसका अदृष्टके साथ 


कोई सभ्बन्ध नहीं हँ । यदि कहो कि अहृष्वाले पुएषक्रे साथ अणुओंका सम्मन्य है, तो सम्बन्धके निर- 


न्तर रहनेसे सवदा प्रवृत्तिका प्रसंग होगा, कारण कि अत्य निंयामकका अनाव है । इसप्रकार किसी 
नियत कम निमिचेके अमाव होतसे अगुओंमें आद्यकम न होगा, कमके अभाव होनेसे कम निमित्तक 


संयोग न होगा । संयोगके अभाव होनेसे तन्निमित्तक द्वशणुक आदि काय समुदाय नहीं होगा । 
एक परमाणुका अन्य परमाणके साथ संयोग सर्वात्मना होगा अथवा एक देशसे? यदि सर्वात्मना हो 
तो उपचय ( रथूलता ) की अनुपपत्ति होनेसे परमाणुमात्रत्व प्रसङ्ग ओर दृश विपयय प्रसङ्ग होगा 
क्योंकि प्रदेशवाले द्रव्यका प्रदेशवाले अन्य द्रव्यके साथ संयोग देखा गया है। यदि एक देशसे हो तो 
हे सत्यानन्दी-दीपिका | 

# तुम्हारे मतमें आत्मा जड़ है ज्ञानमें चेतनता है, अतः अचेतन आत्मासे अचेतन अदृष्ट 
अधिष्ठित नहीं हो सकता है । ज्ञान शरीरके होनेपर आत्मा और मनके सयोगसे उत्पन्न होता है, 
इसलिए सृष्टिकालमें आत्मा अचेतन ही है । अदृष्ट आत्मामें समवाय सम्बन्धसे रहता है, उसका बाह्य 
परमाणुके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं, जिससे क्रियाका कारण हो । यदि अहश्वाले आत्माका परमाणके 


साथ सम्बन्ध मानें तो आत्मा : व्यापक है, इससे निरन्तर सम्बन्ध होनेके कारण परमाणमें निरन्तर 
क्रिया होगी और पुन: कमी मी प्रळय नहीं होगा, क्योंकि अन्य कोई नियामक नहीं है । 


अघि० ३ सू० १३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४२१ 


चेत- कब्पितानामवस्तुत्वादवस्त्वेव संयोग इति वस्तुनः कार्यस्यासमवायिकारणं न 
स्यात्‌। असति चासमवायिकारणे द्ववणुकादिकायंद्रव्यं नोत्पद्येत। यथा चादिसग निमिं 
ताभावात्संयोगोत्पत्यथ कम नाणूनां संभवति, एवं महाप्रलयेऽपि विभागोत्पच्यथ कर्म 
नेवाणूनां संभवेत्‌ । | त्रहि तत्रापि किचिन्चियतं तन्निमित्तं रएमस्ति | अदृष्टमपि सोगप्रसिद्ध- 
यथ न प्रलयप्रखिद्धथथमित्यतो निमित्ताभावान्न स्यादणूनां संयोगोत्पस्यथ विभागोत्प- 
स्यथ वा कम । “अतश्च संयोगविभागाभावातत्तदाधत्तयोः खराप्रययोरभावः प्रसज्यत । 
तस्मादनुपपन्नोऽयं परमाणुकारणवादः ॥१२॥ 
समवायाभ्युपगमाच्च साम्यादनवस्थितेः ।। १ ३॥। 
पद्च्छेद-समवायाभ्युपगमात्‌, च, साम्याद्‌, अनवस्थितेः । 
सूत्राथ--(च) और (समवायाभ्युपगमात्‌) जैसे परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न द्य णुक समवाय 
सम्बन्धसे उनके साथ सम्बद्ध है ऐसा स्वीकार किया है, वसे समवाय भी समवायियाँसे अत्यन्त भिन्न 
होता हुआ अन्य समवाय सम्बन्बसे उनके साथ सम्बद्ध होगा, ( साम्यात्‌ ) क्योंकि अत्यन्त भेद दोनोंमें 
समान है, ( अनवस्थितेः ) ऐसी स्थितिमें तत्‌, तत्‌ समवायके लिए अन्य अन्य समवायको कल्पना 
करनी होगी, इससे अनवस्था होनेके कारण द्वयणुक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं होगी । 
48 समवायाभ्युपगम।च्च तद्भाव इति प्रकृतेनाणुवादनिराकरणेन संबध्यते। द्वाभ्यां 


चाणुभ्यां दघ णुकमुत्पद्यमानमत्यन्तभिन्नमणुभ्यामण्वोः समवेंतीत्यभ्युपगम्यते. भवता। न 


परमाणृमें सावयवत्व प्रसंग होगा । यदि कहो कि परमाणुओंके कल्पित प्रदेश होंगे, तो कल्पितको 
अवस्तुरूप होनेसे उनका संयोग भी अवस्तुरूप होगा, इससे वह वस्तु कार्यका असमवायिकरण न 
होगा । असमवायिकारणके न होनेपर द्वघणुक आदि कायं द्रव्य उत्पन्न नहीं होगा । जैसे आदि सृष्टिमें 
निमित्तके अमावसे संयोगकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कमं नहीं हो सकता, बसे महांश्रलयमें भी 
' विमागकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कम नहीं हो सकेगा, कारण कि उसमें भो उस ( विभाग ) का 
कोई नियत निमित्त नहीं देखा गया है । अदृष्ट ( धर्माधम ) 'मी भोगकी सिद्धिके लिए है प्रलयको 
सिद्धिके लिए नहीं है, इसलिए निमित्तके अमावसे परमाणुओंमें संयोगकी उत्पत्तिके लिए अथवा 
विभागकी उत्पत्तिके लिए कम नहीं है । अतएव संयोग और विभोगके अमावसे तदधीन होनेवाले सगं 
और प्रलयका अमाव प्रसक्त होगा, इसलिए यह परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥१२॥ 

और वंशेषिकों द्वारा समवाय स्वीकार करनेसे मी सृष्टि और प्रलयका अमाव हे, इसका प्रकृत 
परमाणु कारणवादके निराकरणके साथ सम्बन्ध है । दो परमाणुओसे उत्पद्यमान द्वयणुक परमाणुओंसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® इस प्रकार संयोगके निमित्तका खण्डनकर, अब परमाणुमें संयोगके स्वरूपका 'संयोगश्चाणो 
आदिसे खण्डन करते हैं-परमाणुका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि सम्पणरूपसे ` व्याप्त होनेसे एक परमाणुका दूसरे परमाणुमें अन्तर्भाव 
. होनेके कारण कायें स्थूलता न आनेसे कायं परमाणुमात्र होगा और वह इष्टिगोचर न होगा, इससे 
लोक प्रसिद्धिका भी विरोध होगा, क्योंकि व्यवहारमें सावयव द्रव्योंका अन्य सावयव द्रव्यके सांथ एक 
देशसे-अव्याप्यवृत्ति संयोग होता है । जसे पक्षी आदिका वृक्षादिके साथ । दूसरा पक्ष मी युक्त नहीं 
है, क्योंकि अव्याप्यवृत्ति संयोग सावयवोंका होता है | यदि परमाणुको सावयव मानें तो निरवयवत्व 
सिद्धान्त अङ्ग होगा, अतः यह परमाणुकारणवाद युक्त नहीं है ॥१२॥ 

® समवायको अन्य समवायकी अपेक्षा जो अनवस्था दोष दिया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 


४२२ हन ब्रह्मंसंज-शांडू रभाष्य | [ अ० २ पा० २ 


चेवमभ्युपगच्छता श्ाक्यते एणुकारणता समर्थयितुम्‌ । कुतः ? साम्यादनवस्थितेः। यथेव 
ह्यणुभ्यामत्यन्तभिन्नं सद्ढ्यणुक समवायलक्षणेन संबन्धेन ताभ्यां संबध्यत एवं समवायो 
ऽपि समवायिभ्योऽत्यन्तभिन्नः सन्समवायलक्षणेनान्येनेव संबन्धेन समवायिभिः संब- 
ध्येत, अत्यन्तभेद साम्यात्‌ । ततश्च तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थेव 
प्रसज्येत। नन्विह प्रत्ययग्राह्मः समवायो : नित्यसंबद्ध एव समवायिभिग्ह्यते नासंबद्ध 
संबन्धान्तरापेक्षो चा। ततश्च न तस्यान्यः संबन्धः कह्पयितव्यो येनानवस्था प्रसज्येतेति! 
# नेत्युच्यते--संयोगोऽप्येवं सति संयोगिभिनित्यसंबद्ध एवेति समवायवन्नान्यं संबन्धम- 
पेक्षेत। अथार्थान्तरत्वात्संयोगः संबन्धान्तरमपेक्षेत,खमवायोऽपि तह्मर्थान्तरत्वात्संबन्धा- 
न्तरमपेक्षेत। नच गुणत्वात्संयोगः संबन्धान्तरमपेक्षते न समवायोऽगुणत्वादिति युज्यते 
वक्तुम, अपेक्षाकारणस्य तुल्यत्वात्‌, गुणपरिभाषायाश्चातन्त्रत्वात्‌। तस्मादर्थान्तरं समवा- 
यमभ्युपगच्छतः प्रसज्येतेवानवस्था । प्रसज्यमानायां चानवस्थायामेकासिद्धौ सर्वासि- 
डेढाभ्यामणुभ्यां दथणुकं नेवोत्पयेत । तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवाद्‌ः ॥१३॥ 


अत्यन्त मिन्न होता हुआ. परमाणुओंमें समवेत है ऐसा आप स्वीकार करते हैं । | परन्तु ऐसा स्वीकार 
करते हुए आप परमाणुमें कारणंताका समथंन नहीं कर सकते, क्यों ? क्योंकि साम्य और अनवस्थिति 
है । जिस प्रकार परमाणओंसे अत्यन्त मिन्न होता हुआ द्वयणक समवायरूप सम्बन्धसे उनके साथ 
सम्बद्ध होता है, उसी प्रकार समवाय भो समवायियोंसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ -समवायरूप अन्य 
सम्बन्धसे ही समवायियोंके साथ सम्बद्ध होभा, क्योंकि दोनोंमें अत्यन्त भेद समान है । इसलिए तत्‌ तत्‌ 
समवायके लिए अन्ध अन्य सम्बन्धको कल्पना करनी चाहिए, इससे अनवस्था ही प्रसक्त होगी 1 प रन्तु 
'इह' ( यहाँ ) इस प्रतीतिसे ग्राह्य समवाय समवायियोंसे नित्य सम्बद्ध ही गृहीत होता है न असम्बद्ध 
ओर न अन्य सम्बन्धको अपेक्षावाला है, इसलिए उसके लिए अन्य सम्बन्धको कल्पना करना युक्त नहीं 
हे जिससे अनवस्था प्रसक्त हो । सिद्धान्ती--नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि ऐसा होनेपर संयोग भी 
संयोगियोंके साथ नित्य सम्बद्ध ही है, इससे समवायके समान संयोग मी अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा न 
करेगा । यदि | संयोगियोंसे | भिन्न पदाथ होनेसे संयोग अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा रखेगा, तो समवाय 
मी [ समवायियोंसे ] भिन्न पदाथ होनेसे अन्य सम्बन्धकी. अपेक्षा करेगा । गुण होतेसे संयोग अन्य 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है. और अगुण होनेसे समवाय अपेक्षा नहीं करता, यह कहना यक्त नहीं है 
क्योंकि दोनोंमें अपेक्षांका कारण ( सम्बन्धियोसे भिन्नता ) समान है और गुणपरिमाषा अशास्त्रीय है । 
इसलिए समवायको अन्य पदार्थ स्वीकार करनेवालेको अनवस्था प्रसक्त होगी । इस प्रकार अनवस्थाके 
प्रसक्त होनेपर एककी असिद्धिसे सबकी असिद्धि होनेसे दो परमाण॒ओंसे द्वयणक उत्पन्न नहीं हंगा । 
इससे भी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
“इह तन्तुषु पट: ( इन तन्तुओमें पट है ) इत्यादि विशिष्ट प्रतीतिका नियामक समवाय है । उसको 
अन्य सम्बन्धको अपेक्षा नहीं है, क्योंकि वह स्वरूपसे ही नित्य सम्बद्ध है। _ 

& वस्तुतः संयोगके समान समवाय मी दव्याश्रयी है, द्रव्यके नाशते जसे संयोगका नाश होता 
है, वेसे समवायका मी, इससे समवाय माननेकी अपेक्षा नहीं हे । जसे कार्य होनेसे दो परमाणुभ्रोंके 
संयोगके लिए निमित्त नहीं है, वंसे समवायकी उत्पत्तिके लिए भी निमित्त नहीं है, अतः परमाणु 
कारणवाद अयुक्त है ॥ १३ ॥ 


अधि० ३ सू» १४-१० ] भाषाचुवाद--सत्यानन्दी-द्रीपिकासहित [ ४२३ 


नित्यमेव च भावात्‌ ॥१४॥ 
पद्च्छेद--नित्यम्‌, एव, च, भावात्‌ । 
सूत्राथ--परमाणृका प्रवृत्तिस्वभाव माने तो ( नित्यमेव ) प्रवृत्तिके नित्य होनेसे (भावात्‌ ) 


प्रलयामाव प्रसङ्ग (च) और निवृत्ति स्त्रभाव मानें तो ( नित्यमेव ) निवृत्ति नित्य होनेसे ( भावात्‌ ) 
सृष्टिका अमाव प्रसङ्ग होगा । इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न 

अपि चाणवः प्रवृत्तिस्वभावा वा निवृत्तिस्वभावा वोभयस्वभावा चाऽनुभयस्वभावा 
वा5भ्युपगम्यन्ते, गत्यन्तराभावात्‌। चतुर्धापि नोपपद्यते। प्रवृत्तिस्वमावत्वे नित्यमेव प्रवृ 
तेर्मातात्प्रल यामआवप्रसङ्गः । निवत्तिस्वभावत्वेऽपि नित्यमेव निवृत्तेर्भावात्सर्गाभावप्रखङ्कः 
उभयस्वभावव्वं च विरोचादसमञ्जसम्‌।अनुभयरस्चभावत्वे तु निमित्तवशात्प्रदृत्तिनिदृत््यो 


रभ्युपगम्यमानयोरडष्टादेनिमिच स्य नित्यसंनिचानानित्यप्रवृत्तिप्रसङ्गात्‌, असन्तरत्वेऽप्यहृ- 
छादेःनत्याप्रबुत्तिश्सङ्गात्‌। तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १४ ॥ 


रूपादिमत्त्वाच विपयेयो दशनात्‌ ॥१४॥ 
पदच्छेद्‌--रूपादिमत्त्वात्‌, च, विपर्ययः, दशनात्‌ । 
सूत्राथ--( च ) ओर ( रूपादिमत्त्वात्‌) वशेषिकमतमें परमाणको रूपादि युक्त होनेसे 


( विपर्ययः ) उसमें निरवयवत्व अणुत्व आदिके विपरीत सावयवत्व आदिकी प्रसक्ति होगी 
( दशनात्‌ ) क्योंकि व्यवहारमें रूपादि युक्त घट आदिमें ऐसा देखनेमें आता हे । 


# सावयवानां द्रव्याणामवयवशो विभज्यमानानां यतः परो विभागो न संभवति ते 
चतुर्विधा रूपादिमन्तः परमाणवश्चतुर्विधस्य रूपादिमतो भूतभोतिकस्यारम्भका नित्या- 
इचेति यद्वैशेिका अभ्युपगच्छन्ति स तेषामभ्युपगमो निरालम्बन एव, यतो रूपादिमत्त्वा- 
त्परमाणूनामणुत्वनित्यत्वविपर्ययः प्रसज्येत । परमकारणापेक्षया स्थूलत्वमनित्यत्वंच 
तेषामभिप्रेतविपरीतमापद्येतेत्यर्थः। कुतः? पं लोके दृष्टत्वात्‌ । यद्धि लोके रूपादिमद्व रतु 
और परमाण प्रवृत्ति स्वमाववाले वा निवृत्तिस्वमाववाले अथवा उययस्वभाववाले वा अनु- 


मयस्वमाववाले माने जाते हूँ? क्योंकि इनसे अतिरिक्तगति ( प्रकार ) नहों है । चारों प्रकार मी 
उपपन्न नहीं होते । प्रवृत्तिस्वमावत्व होनेपर नित्य ही प्रवृत्ति होनेसे प्रलयका अभाव प्रसङ्ग होगा । 


निवृत्तिस्वमावत्व होनेपर भी नित्य ही निवृत्त होनेसे सृष्टिका अभाव प्रसङ्ग होगा । प्रवृत्ति और निवृत्ति 
दोनों स्वभाव होने पर परस्पर विरुद्ध होने के कारण असंगत है । यदि प्रवृत्ति और निवृत्ति उमयस्वमाब 
न माने तो किसी कारणवश प्रवत्ति और निवत्ति स्वीकार करनेमें अहृष्ट आदि निमित्तके नित्य सन्नि- 


हित होनेसे नित्यप्रवृत्तिका प्रसङ्ग होगा, अहृष्टादि अनियामक होनेपर मी नित्य अप्रवृत्ति प्रसङ्ग होगा 
इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १४ ॥ 


अवयवशः (क्रमसे) विमज्यमान सावयव द्रव्योंका जहाँसे आगे विभाग नहीं हो सकता, वे चार 
प्रकारके रूपादि युक्त परमाणु रूपादि विशिष्ट चार प्रकारके भूत और मौतिकके आरम्भक हैं और नित्य 
हैं, ऐसा जो वेशेषिक स्वीकार करते हैं, उनका वह स्वीकार निरालम्ब-निराधार है, क्योंकि रूपादि 
विशिष्ट होनेसे परमाणुओंको अणत्व और नित्यत्वके विपर्यय ( स्थूलत्व और अनित्यत्व ) की प्रसक्ति 
होगी । .परमकारणकी अपेक्षा उनको अमिप्रेतके विपरीत स्थूलत्व, अनित्यत्व प्रसङ्ग होगा, ऐसा अथं 
है । क्यों ? क्योंकि लोकमें इस प्रकार देखनेमें आता है । लोकमें जो रूप आदि युक्त वस्तु है वह अपने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
+ परमाणु स्पश, रूप, रस, गन्ध आदि गुणोंसे युक्त चार प्रकारके हैं । वे रूपादि गुणोंसे युक्त 


वायु, अग्नि, जल और पृथिवी इन चार प्रकारके भूतों और घट, पट आदि भौतिक पदाथोंके आरम्मक. 


३२४ | ब्रह्मसत्र-शाइूरभाष्य [ आ० २ पा० २ 


तत्स्वकारणापेक्षया स्थूलमनित्यं च दृष्टम्‌, तद्यथा पडस्तन्तूनपेक्ष्य स्थूलो नित्यश्रव भवति, 
तन्तवश्चांशूनपेक्ष्य स्थूला अनित्याश्च भवन्ति, तथा चामी परमाणवो रूपादिमन्तस्तेर 
भ्युपगम्यन्ते, तस्म'ततेऽपि कारणवन्तस्तदपेक्षया स्थूला अन्नित्याइच प्राप्नुवन्ति। # यञ्च 
नित्यत्ये कारणं तेरुक्तम्‌-- सदकारणवन्निव्यम्‌' (बै० सू० ४।१।१ ) इति। तद्‌प्येबं सत्यणुषु 
न संभवति, उक्तेन प्रकरेणाणूनामपि कारणवच्त्वोपपत्ते: । यदपि नित्यत्वे द्वितीयं कारण- 
मुक्तम्‌- अनित्यमिति च विशेषतः प्रतिषेधामावः'( चे० ४1१४ ) इति, तदपि नावद्यं परमा- 
णूनां नित्यत्वं खाचयति । अलति हि यस्मिन्कङ्मिङ्चिन्नित्ये वस्तुनि नित्यशब्देन नञः 
समासो नोपपद्यते, न पुनः परयागुनित्यत्वमेतर/पेक्ष्यते । तञ्चास्त्येव नित्यं परम कारणं 
ब्रह्म । नच शत्दाथेव्यत्रहारमात्रेण कस्यचिद्थस्य प्रसिद्धि्भवति, प्रमाणान्तरसिद्धयो 
शाव्दाथयोव्यचहाराइतारात्‌। # यदपि चित्यत्वे तृतीयं कारणमुक्तम्‌-'अविद्या च' (बे०४। 
१।५) इति, तद्यद्येवं वित्रीयेत सतां परिटश्यमानकार्याणा कारणानां प्रत्यक्षेणाग्रहणप्रचि 
द्येलि, ततो द यणुकनित्यताऽप्यापद्येत। अथाद्रव्यत्वे सतीति विशेष्येत, तथाप्यकारणव- 
कारणकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य देखी जाती है । जैसे पट तन्तुओंकी अपेक्षा स्थूल ओर अनित्य 
होता है, तन्तु अपने अवयवोंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य होते हैं, वसे ये परमाणू मी रूपादि युक्त 
हैं, ऐसा वे स्वीकार करते हैं। इसलिए वे मी कारणवाले हें और उसकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य प्राप्त 
होते हैं । 'सद॒कारणव ज्नित्यम! (सत्‌ और अकारणवाला होनेसे नित्य है) इसप्रकार परमाणुके नि.यत्वमें 
उन्होंने जो कारण कहा है, वह भी ऐसा होनेपर अर्यात्‌ परमाणु कारणवाला होनेपर परमाण में 
संभव नहीं है, क्योंकि उक्त प्रकार ( स्पशंवत्त्व, परिच्छिन्नत्व ) से परमाणु मो कारणवाले हो सकते 
हैं। और 'अनित्यमिति च०' ( अनित्य है, इसप्रकार विशेषरूपसे प्रतिषेधका अभाव है) इसप्रकार 
नित्यत्वमें जो दूसरा कारण कहा गया है, वह भी अवश्य परमाणओंमें नित्यत्व सिद्ध नहीं करता । यदि 
कोई नित्य वस्तु न हो तो नित्य शब्दके साथ नजक! समास उपपन्न न होता । अतः यहाँ परमाणके 
नित्यत्वकी अपेक्षा नहीं है । वह नित्य परम कारण ब्रह्मा ही है । शब्द और अथके व्यवहारमात्रसे किसी 
अर्थकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि अन्य प्रभाणसे सिद्ध शब्द और अथंको व्यवहारमें लाया जाता है। 
अविद्या च' (ओर अविद्या) इस कार परमाणुके नित्यत्वमें जो भी तृतीय कारण कहा गया है । उसका 
यदि ऐसा विवणं करें कि जिसका कायं परिद्दश्यमान है ऐसे विद्यमान कारणोंका प्रत्यक्षसे अग्रहण 
अविद्या है, तो इससे ठ यणकको मी नित्यत्व प्रसंग होगा । यदि 'अद्वव्यत्वे सति’ अर्थात्‌ 'अकारणवत्ते 
सति’ (अकारणवाला होना ) ऐसा विशेषण दे, तो मी अकारणवत्त्व ( न कारणवाला ) नित्यत्वका 


सत्यानन्दी दीपिका 
हैं और नित्य हैं। यह वेशेषिकोंका सिद्धान्त प्रमाण रहित है । इसमें 'परमाणवः समवायिकारण- 


वन्त; स्वकारणापक्ष्या स्थूला अनित्याश्च रूपवत्त्वात्‌, रसवच्वाद्‌ , स्पशवत्त्वात्‌ , गन्धवच््वात्‌ घटवत्‌ 


( परमाणु समवायिकारण वाले हैं और अपने कारण की अपेक्षा स्थूल ओर अनित्य हैं, क्योंकि रूप 
रस, स्पशं और गन्धवाले हैं, जसे घट ) यह अनुमान प्रमाण भी है । 


६8 'कायमनित्यम ( कार्य अनित्य है ) इसप्रकार कायमें विशेषरूपसे नित्यत्वके प्रतिषेध 
. होनेसे पमाणुओंमें नित्यत्व सिद्ध होता है, अन्यथा “न नित्यमनित्यम्‌” प्रतियोगी नित्यके अभावमें 
'नज्‌' प्रतिषेषका समास नहों हो सकता ? परन्तु इससे भी परमाणु नित्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
कार्यमें नित्यत्वके प्रतिषेधसे नित्य परम कारण ब्रह्म ही प्रतियोगीरूपसे सिद्ध होता है। किश्च 'इह वरे 
यक्षः तिष्ठति’ (इस वटमें यक्ष रहता है) इसप्रकार वटमें यक्ष शब्द व्यवहारमात्रसे यक्षकी सिद्धि माननी 
पड़ेगी । मूलका ज्ञान होनेपर तो उसीसे सब सिद्ध होनेसे व्यवहारका प्र माणरूपसे उपन्यास व्यर्थं है । 


अधि० ३ सू० १६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४२५ 


त्वमेव नित्यतानिमित्तमापद्येत । तस्य च प्रागेवोक्तत्वात्‌ अविद्या च' इति पुनरुक्तं स्यात्‌। 
अथापि कारणविमागात्कारणविनाशाश्चन्यस्य तृतीयस्य विनाशहेतोरसंभवोऽविद्या, सा 
परमाणूनां नित्यत्वं ख्यापयतीति व्याख्यायेत । नाव्यं विनश्यद्व स्तु द्वाभ्यामेव हेतुभ्यां 
विनष्टुमहंतीति नियमोऽस्ति । संयोगसचिचे हानेकस्मिइच द्रव्ये द्रव्यान्तरस्यारम्भके- 
5भ्युपगम्थमान एतदेवं स्यात्‌ । यदा त्वपास्तविशेपं सामान्याःमकं कारणं विशेषवद्व- 
स्थान्तरमापयमानमारम्भकमभ्युपगस्यते, तदा घृतकाठिन्यविलयनवन्मूत्यचस्थाविल- 
यनेनापि विनाश उपपद्यते। तस्माद्र पादिमत्वात्स्यादभिप्रेतविपर्ययः परमाणूनाम्‌ । 
तस्पाद्प्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १५ ॥ | 
उभयथा च दोषात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद--उभयथा, च, दोषात्‌ । 

सूचार्थ--(उमयथा) परमाणु उपचितापचित गुणात्मक है कि नहीं ? प्रथम पक्षमें अणुत्वका 
भङ्ग होगा और द्वितीय पक्षमें उनके काय पृथिवी आदिमें रूपादिकी अनुपलब्धिका प्रसङ्ग होगा, इस 
तरह दोनों प्रकारसे (च) मी (दोषात्‌ ) दोष होनेसे परपाण कारणवाद अनुपपन्न है । 

गन्धरसरूपस्पर्शगुणा स्थूला पृथिवी, रूपरसस्पश गुणा; सूक्ष्म आपः, रुपस्पर्श- 
गुणं सूक्ष्मतरं तेज: सृक्ष्मतमो वायुरित्येवमेतानि चत्वारि भूतान्युपचितापचितगुणानि 

निमित्त प्रसक्त होगा । और उसके पूवं कथित होनेसे 'अविद्या च' यह पुनरुक्त हो जायगा । यदि 

कारणके विमागसे ओर कारणके विनाशसे अन्य तृतीय विनाश हेतुका असंभव अविद्या है ओर वह 
परमाणुओंका नित्यत्व ख्यापन करती है, ऐसी व्याख्या करें, तो विनष्ट होती हुई वस्तु अवश्य दो ही 
हेतुओंसे विनष्ठ होनेके योग्य है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि संयोग सचिव अनेक द्रव्योंको अन्य 
द्रव्यका आरम्मक स्वीकार करें तो यह नियम हो, परन्तु जिसमेंसे विशेष निवृत्त हो गया है ऐसा 
सामान्यात्मक कारण विशेष युक्त अन्य अवस्थाको पाक्त हुआ आरम्मक स्वीकार किया गया है, तो घृत- 


के काठिन्य विलयके समान मत्त अवस्थाके विलयसे मी विनाश हो सकता हे । इसलिए परमाणु रूप 
आदि विशिष्ट होनेसे उनमें अमिप्रेतके विपयंय होगा । इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥१५॥ 


गन्ध, रस, रूप और स्पश गुणवाली पृथिवी स्थूल है, रूप, रस और स्पशं गुण विशिष्ट जल 
सूक्ष्म हे, रूप और स्पश गुण युक्त तेज सूक्ष्मतर है और स्पश गुणवाला वायु सूक्ष्मतम है, इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका | 

+ यदि द्र घणुकमें नित्यत्वके परिहारके लिए 'अद्रब्यत्वे सति’ यह विशेषण दे अर्थात्‌ जिसका 
कोई द्रव्य आरम्भक न हो, उस कारणका प्रत्यक्षसे अग्रहण अविद्या है, ऐसा लक्षण करनेसे दृयणुक- 
का व्यभिचार तो निवृत्त हो जायगा, क्योंकि उसके अनेक द्रव्य आरम्मक हैं। परन्तु 'कारणका 
प्रत्थक्षसे अग्रहण' यह विशेष्य व्यथं होगा अकारणवत्त्व ही नित्यत्वका निमित्त हो जायगा, इससे 
'सद्कारणवत्‌' इस सूत्रकी पुनरुक्ति होगी । जसे तन्तु आदि अवयबोंके विभाग अथवा नाशसे पटका 
नाश होता है, परन्तु ये दोनों नाशके हेतु परमाणुमें नहीं है, अतः परमाणु नित्य है । यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि यदि अनेक द्रव्य अन्य द्रव्यके आरम्म होते तो यह नियम होता परन्तु आरम्ममें कोई 
प्रमाण नहीं है, कारण कि तन्तुओंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट कोई वस्तु नहीं है । केवल 
तन्तुओंको ही एक अवस्था विशेष है । इसलिए परमाणु अविद्याका परिणाम है । उसके ब्रल्यनिमित्त 
कालादिसे पिण्डात्मक स्वरूपके तिरोमाव-अहृष्य होनेसे कारणमावकी प्राप्तिरूप विनाश उपपन्न होता 


है । जैसे अग्निके सम्पकंसे घृतके काठिन्यका अवयव संयोगका अवयवोंके नाश हुए विना विलय होता 
है । इसलिए परमाणु कारणवाद युक्त नहीं है॥ १५ ॥ 


४२९ त्रह्मसूत्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ०२ पा० २ 


स्थूलसूक्ष्मस्‌क्ष्मतरसूक्ष्मतमतारतम्योपेतानि च लोके लक्ष्यन्ते, तद्वत्परमाणवोऽप्युपचि- 
तापचितगुणाः कब्प्येरन्न वा ? उभयथापि च दोषानुषङ्गोऽपरिहायं एव स्यात्‌ । कल्प्य 
माने तावदुपचितापचितगुणत्वे उपचितशुणानां मूत्युपचयादपरमाणुत्वप्रसङ्गः। न चा- 
न्तरेणापि मूत्युपचयं गुणोपचयो भवतीव्युच्यते, कार्य षुभृतेषु शुणोपचय मूरत्युपचयदशा- 
नात्‌ । अकह्प्यमाने तूपचितापचितगुणत्वे, परमाणत्वसाम्यप्रसिद्वये यदि तावत्सर्वं एके- 
करुणा एव कट्प्ये रंस्ततस्तेजसि स्पर्श स्योपलब्धिन स्यात्‌, 'अप्छु रूपस्पशयोः, प्रथिव्यां 
च रसरूपस्पर्शानाम्‌, कारणगुणपूवंकत्वात्कायंगुणानाम्‌। अथ सव चतुर्गुणा एच 
कल्प्येरन्‌ , ततोऽप्स्वपि गन्धस्योपलब्धिः स्यात्‌ , तेजसि गन्धरसयोः, वायो गन्ध- 
रूपरसानाम्‌। नचेवं दृश्यते। तस्मादप्यन्ुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १६॥ 


अपरिग्रहाचात्यन्तमनपेक्षा ॥१७॥ 
पद्च्छेद--अपरिग्रहात्‌, च, अत्यन्तम्‌, अनपेक्षा । 
सूत्राथ---( अपरिग्रहाच्च )परमाणु कारणवादको किसी भी अशमें मनु आदि शिष्टोने ग्रहण 
नहीं किया है, अतः ( अत्यन्तमनपेक्षा ) कल्याणार्थी पुरुषोंको उसमें अत्यन्त अनपेक्षा करनी चाहिए । 
# प्रधानकारणवादो वेदविद्धिरपि कश्चिन्मन्वादिभिः सत्कार्यत्वाद्यंशोपजीवनाभि- 
प्रायेणोपनिबद्धः | अयं तु परमाण कारणवादो न कश्चिदपि रिष्टेः केनचि दप्यंशेन परिग्रहीत 
यन्तमेवानादरणीयो वेदचादिभिः। अपि च वेरोषि कास्तन्त्रार्थमतान्षटपदार्थान्द्रव्य- 


ये चारभूत अधिक और न्युन गुणवाले स्थूल, सूक्ष्म, सुक्ष्मतर और सूक्ष्मतम तारतम्यसे युक्त लोकमें 
देखे जाते हें । इसी प्रकार स्थूल-सूक्ष्म पृथिवी जलादिके समान उनके परमाणु मी उपचित ( अधिक ) 
अपचित ( न्युन ) गुणवाले कल्पता किये जाते हैं कि नहीं? दोनों प्रकारसे दोषकी प्रसक्ति अपरिहायं 
ही होगी । उपचित ओर अपचित गुणत्व विशिष्ट परमाणुओंकी कल्पना करनेपर तो उपचित गुणवाले 
परमाणुओंकी मूरति ( आकार ) के उपचय ( स्थूल ) होनेसे अपरमाणुत्वका प्रसङ्ग होगा। मृतिके 
उपचयके विना मी गुणोंका उपचय होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि कायं भूतोंमें गुणोंके 
उपचय होनेपर मृतिका उपचय देखनेमें आता है । यदि उपचित और अपचित गुणत्व विशिष्ट पर- 
माणुओंको कल्पना न कर परमाणृत्वके साम्य सिद्धि ( रक्षा ) के लिए सब परमाणु एक एक गुण 
युक्त माने जायं, तो तेजमें स्पशंकी, जलमें रूप और स्पशंकी, पृथिवीमे रस, रूप ओर स्पर्शकी उपलब्धि 
नहीं होगी, क्योंकि कार्यके गुण कारण गुण पूर्वक होते हैं। यदि सब चार गुण युक्त ही कल्पना किये 
जायं, तो जलमें भी गन्धकी, तेजमें गन्ध और रसकी और वायुमें गन्ध, रूप और रसकी उपलब्धि 
होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । .इसलिए भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १६ ॥ 
कई एक वेदवित्‌ मनु आदिने, प्रधान कारणवाद सत्कायंत्व आदि अंशोंका उपजीवन करता 
है इस अभिप्रायसे उसे अपने स्मृति ग्रन्थोंमें स्थान दिया है। परन्तु यह .परमाणु कारणवाद तो 
किसी भी अंशमें किन्हीं मी रिष्ट पुरुषोंसे गृहीत नहीं है, इसलिए वेदवादियोंसे अत्यन्त ही अनादरणीय 
है । और वशेषिक अपने शास्त्रके अथंभूत द्रव्य, गुण, कमें, सामान्य, विशेष और समवाय नामक 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* द्रव्य आदि छः माव और एक अमाव इस प्रकार वशेषिक मतमें सात पदार्थ हैं। छः 
भाव पदार्थ परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं और उनके लक्षण भी भिन्न-मिन्न हैं। भाष्यमें अन्वय-व्यतिरेकसे 
भी यहो सिद्ध किया गया है कि गुणादि द्रव्यकी एक अवस्था विशेष है। यह द्रव्य है यह गुण है 
इत्यादि भेद व्यवहार तो कल्पित भेदको लेकर हो सकता है, क्योकि जसे अह््यन्त भेदमें धमंधमिमाव 
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. गुणकर्मसामान्यविरोषसमवायाख्यानत्यन्तभिन्नान्भिन्नलक्षणानभ्युपगच्छन्ति, यथा मनु- 
प्यो ऽश्वः शरा इति! तथात्वं चाभ्युपगम्य तद्विरुद्धं द्रव्याधीनत्वं शेषाणामभ्युपगच्छन्ति । 
तन्नोपपद्यते, कथम्‌ ? यथा हि लोके शशकुशपलाशप्रभृतीनामत्यन्तभिन्नानां सतां नेतरेत- 
राधीनत्वं भवति, एवं दव्यादीनामत्यन्तभिन्नत्वान्नेव द्रव्याधीनत्वं गुणादीनां भवितुम- 
हँति। अथ भवति द्रव्याधिनत्वं गुणा दीनाम्‌, ततो द्रव्यभवे मावाद्द्वव्याभावे ५ भावा द्‌ द्रव्य- 
मेव संस्थानादिभेदादनेकशाब्दप्रत्ययभाग्मभवति । यथा देवदत्त एक एव सन्नवस्थान्तरयो- 
गादनेकशब्द प्रत्ययभाग्मवति, तद्धत्‌। तथा सति साँख्यसिद्वान्तप्रसङ्ग: स्वसिद्धान्तविरोध- 

'श्वापथेयाताम्‌ ।# नन्वग्नेरन्यस्यापि सतो धूमस्याग्न्यधीनत्वं दश्यते। सत्यं दश्यते,भेदप्रती- 
तेस्तु तत्राग्निधूमयोरन्यत्वं निश्चीयते, इह तु शुक्लः कम्बलो रोहिणी घेनुनीलमुत्पलमिति 
द्रव्यस्येव तस्य तस्य तेन तेन विरोषणेन प्रती यमानत्वान्ने व दव्यशुणयोरग्निधूमयोरिव भेद- 
प्रतीतिरस्ति, तस्माद्‌द्रव्यात्मकता गुणस्य। एतेन कर्मसामान्यविशेषसमवध्यानां द्रव्यात्म- 


मनुष्य, अश्व और शशकके समान अत्यन्त भिन्न और भिन्न लक्षणवाळ छ; पदार्थ स्वीकार करते हैं। 
और इसी प्रकार अङ्गीकार कर उसके विरुद्ध रोष सब पदां द्रव्यके अधीन मानते हैं । परन्तु वह 
उपपन्न नहीं होता । क्यों ? जैसे व्यवहारमें ही शशक, कुश, पलाश आदि अत्यन्त भिन्न होते हुए 
एक दूसरेके अधीन नहीं होते हैं, वेसी ही द्रव्य आदिके भो अत्यन्त भिन्‍न होनेसे गुण आदि द्रव्यके 
अधीन नहों हो सकते । यदि गुण आदि द्रव्यके अधीन होते हैं, तो द्रव्यके मावमें भाव और द्वव्यके 
अमावमें अमाव होनेसे दव्य ही संस्थान आदि भेदसे अनेक शब्द और प्रतीतिका भागी होता है । 
जसे देवदत्त एक होता हुआ भी अन्य अत्रस्थाके सम्बन्धसे अनेक शब्द और प्रत्ययका मागी होता है । 
ऐसा माननेपर सांख्य ( वेदान्त ) सिद्धान्तका प्रसंग ओर स्वसिद्धान्तका विरोध प्रसंग हो जायगा । 
परन्तु अग्निसे भिन्न होता हुआ धूम अग्निके अधीन देखा जाता है, ठोक देखा जाता है, भेद प्रतीतिसे 
तो वहाँ अग्नि और धूमका अन्यत्व निश्चित होता है । परन्तु यहाँ शुक्ल कम्बल, लाल गौ ओर नील- 
कमल इस प्रकार तत्‌ तत्‌ द्रव्य तत्‌ तत्‌ विशेषणसे प्रतोयमान होनेके कारण अग्नि और धूमके समान 
द्रव्य और गुणकी भेद प्रतीति नहीं है, इसलिए गुण द्रव्यात्मक है, इससे कम, सामान्य, विशेष और सम- 
वाय द्रव्यात्मक व्याख्यात हुए । यदि कहो कि द्रव्य और गुण अयुतसिद्ध हैं, इससे गुण आदि द्रव्यके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

नहीं होता, वेसे अत्यन्त अभेदमें भी नहीं होता है । इसलिए यदि गुण और द्रव्यका तादात्म्य स्वीकार 
करें तो वेदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ग ओर अपने सिद्धान्तसे विरोध होगा । 

# पूवंपक्षी यहाँ अधीनका अथं कायं मानकर व्यमिचारकी शङ्का करते हैं--जैसे धम अग्निका 
कार्य है और उससे मिन्न है, वसे गुण आदि द्रव्यके कायं हैं और उससे मिनन हैं। परन्तु यह हृष्टान्त 
विषम है, क्योंकि जेसे धूम ओर अग्निका महानस आदिमें प्रत्यक्ष भेद उपलब्ध होता है, वसे द्रव्य 
और गुणका भेद उपलब्ध नहीं होता । शुक्लकम्बळ, शुक्लपट आदि स्थलोंमें सामानाधिकरण्य प्रतीतिसे 

द्रव्य और गुणकी अभिन्नता ही उपलब्ध होती है । भिन्न देशस्थ घट आदि पदार्थं संयोग द्वारा संयुक्त 
होते हैं वे युतसिद्ध कहे जाते हूँ और अवयव अवयवी, गुण गुणी, जाति व्यक्ति, क्रिया क्रियावान्‌ ओर 
नित्यद्रव्योंमें विशेष इनका अविनाभाव है, इसलिए ये अयुतसिद्ध कहलाते हैं, इनका सम्बन्ध समवाय 
है । अब अयुतसिद्धके विकल्पोमे से प्रथम विकल्पपर-समवायसम्बन्धसे पट तन्तुमें उतपन्न होता है, 
इसलिए पटका देश तन्तु है पट नहीं । तन्तु गुण पटके गुणोंके आरम्भक हें । वे गुण पटमें उत्पन्न 
होते हैं, इससे उनका देश पट है तन्तु नहीं । इसप्रकार पटका तन्तु और पटके गुणोंका पट देश 
है। इस तरह मित्त-मिन्त देश होनेसे द्रव्य और गुणका अपृथग्देशस्व अयुतसिद्धत्व बाधित है। 
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कता व्याख्याता । गुणदीनां द्रव्याधीनत्वं द्रव्यगुणयोरयुतसिद्वत्वादिति यद्युच्येत, तत्पुन- 
रयुतसिद्वत्वमपृथग्देशत्वं वा स्यादएथकालत्वं वाऽपृथक्स्वभावत्वं वा सर्वथापि नोपपद्य- 
ते | अपृथग्देशस्वे तावत्स्वाभ्युपगमो विरुध्येत । कथम्‌? तन्त्वारन्धो हि पटस्तन्तुदेशो 
5भ्युपगम्यते, न पटदेशः । पटस्य तु गुणाः शुक्लत्वादयः परदेशा अभ्युपगम्यन्ते, न 
तन्तदेशाः । तथा चाहु--'दव्याणि द्रव्यान्तरम्रारमन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌ (व० १।१।१०) इति । 
तन्तवो हि कारणद्रव्याणि कायंद्रव्यं पटमारभन्ते, तन्तुगताश्च गुणाः शुक्लादयः काय- 
द्रव्ये पटे शुक्लादिगुणान्तरमारभन्त इति हि तेऽभ्युपगच्छन्ति । सोभ्युपगमो द्रव्यणुण 
योरफृथग्देात्वेऽभ्यपगस्यमाने बाध्येत । # अथापृथक्कालत्वमयुतसिद्धत्वमुच्येत, सव्य- 
दक्षिणयोरपि गोविषाणयोरयतसिद्धत्वं प्रसज्येत । तथाऽपृथक्स्वभावत्वे त्वयुतसिद्धत्वे 
न द्रव्यगुणयोरात्मभेद्‌ः संभवति, तस्य तादात्म्येनेव प्रतीयमानत्वात्‌ । य॒तसिद्धयो 
संबन्धः संयोगोऽय॒तसिद्धयोस्त्‌ समवाय इत्ययमभ्युपगमो मृषव तेषाम्‌, प्राक्सि 
द्धस्य कार्यात्कारणस्यायतसिद्वत्वानुपपत्तः । अथान्यतरापेक्ष एवायमभ्य॒पगमः स्याद्‌- 
यतसिद्धस्य कायस्य कारणेन संबन्धः समवाय इति, एवमपि प्रागसिद्धस्याळब्धात्म- 
कस्य कायस्य कारणेन संबन्धो नोपपद्यते, द्वयायत्तत्वात्संबन्धस्य । & सिद्ध भूत्वा 
संबध्यत इति चेत्‌, प्राक्ारणसंबन्धात्कार्यस्य सिद्धावभ्युपगम्यमानायामयुतसिद्धयभावा- 
अधीन हैं, तो वह अयुतसिद्धत्व अपृथग्देशत्व है वा अपथक्कालत्व है अथवा अपृथक्स्वमावत्व है 
सवंथापि वह उपपन्न नहीं होता । यदि अपृथग्देशत्व हो तो स्वसिद्धान्तसे विरोध होगा, क्योंकि तन्तुमें 
उत्पन्न हुए पटका तन्तुदेश स्वीकार किया जाता है पट देश नहीं, एव पटके शुक्लत्व आदि गुण 
पट देशवाले माने जाते हैं तन्तु देशवाले नहीं । वेशेषिक कहते हैं--'द्रन्याणि०? ( द्रव्य अन्य द्रव्यको 
आरम्म करते हैं ओर गुण अन्य गुणको ) इस प्रकार कारण द्रव्य तन्तु कायंद्रव्थ पटको आरम्भ करते 
हें और तन्तु गत शुक्ल आदि गुण कायद्रव्य पटमें अन्य शुक्ल आदि गुणोंको आरम्भ करते हैं, ऐसा वे 
स्वीकार करते हें । द्रव्य ओर गुणका अपृथब्देशत्व स्वीकार करनेपर वह सिद्धान्त बाधित हो जायगा । 
यदि अपृथक्कालत्व अथृतसिद्धत्व कहो, तो गौके वाम और दक्षिण सींग भी अयृतसिद्ध हो ज्ञायंगे । 
उसीप्रकार अपृथवस्वमावत्व आयृतसिद्धत्व हो तो द्रव्य और गुणका स्वरूप भेद असंभव है, क्योंकि 
वह ( गुण ) तो तादात्म्यसे ही प्रतीयमान है । युतसिद्ध पदार्थोका सम्बन्ध संयोग है और अयुंतसिद्ध 
'पदार्थोका सम्बन्ध समवाय, इसभ्रकार उनका यह सिद्धान्त मिथ्या ही है । कारण कि कायसे पूर्व सिद्ध 
कारण अयृतसिद्ध नहीं हो सकता, यदि कहो कि दोमेंसे एककी अपेक्षा यह अंगीकार होगा इससे 
अयुतसिद्ध कायंका कारणक साथ सम्बन्ध समवाय है। तो ऐसा माननेपर मी जिसने अपना स्वरूप 
ही प्राप्त नहीं किया है ऐसे पूव असद्ध कायका कारणक साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 
सम्बन्ध दोक अधीन होता है। यदि कहो कि काय सिद्ध होकर कारणक साथ सम्बद्ध होता है, तो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# द्वितीय विकल्प 'सब्यदक्षिणयोरपि’ आदिसे कहते है । तृतीय विकल्पमें तो 'स्वमाव' का 

अथ स्वरूप है, इससे वेदान्तसिद्धान्तका प्रसंग हो जायगा । छः पदार्थ अत्यन्त भिन्न हैं यह अनुमव 


विरुद्ध होनेसे अयुतसिद्धत्व बाधित है। अयुत सिद्धि दोकी है कि एककी? इसको 'प्राक्सिद्धस्य 
आदिसे कहते हैं । 


+ अप्राप्त सत्‌ पदार्थोकी प्राप्ति संयोग है’ यह विभु आकाश आदिक संयोगमें नहीं घटेगा 
क्योंकि वे नित्य प्राप्त हैं, यदि मानें तो तन्तु और पटका मी संयोग हो जायगा, यह अपसिद्धान्त है । 
उत्पत्तिकालीन दव्य निगुण ओर निष्क्रिय मानते हैं, क्योंकि यदि उत्पत्तिके समय द्रव्य गुण और 
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त्कार्यकारणयोःसंयोगविभागो न विद्येते इतीदं दुरुक्त स्यात्‌। यथा चोत्पन्नमात्र स्याकियस्य 
कायंद्रव्यस्य विभुभिराकाशादिभिद्र्यान्तरेः संबन्धः संयोग एवाभ्युपगम्यते, न समवायः, 
एवं कारणद्र्व्येणापि संबन्धः संयोग एव स्यान्न समवायः। नापि संयोगस्य समवायस्य वा 
संबन्धस्य संबन्धिव्यतिरेकेणास्तित्वे किचित्प्रमाणमस्ति । संवन्धिशाब्द प्रत्य यव्यतिरेकेण 
संयोगसमवायशाब्द्प्रत्ययद्‌र्दानात्तयोरस्तित्वमिति चेत्‌-न, एकत्वेऽपि स्वरूपबाह्यरूपा- 
पेक्षयानेकश्ाब्दप्रत्ययदर्शनात्‌। यथेकोऽपि सन्‌ देवदत्तो लोके स्वरूपं संबन्धिरूपं 
चापेकष्यानेकशाब्द्‌ प्रत्ययभाग्भवति--मञुष्यो ब्राह्मणः श्रोत्रियो वदान्यो बालो युवा 
स्थविरः पिता पुत्रः पोतो भ्राता जामातेति, यथा चेकापि खती रेखा स्थानान्यत्वेन 
निविशमाने कदशशतसहस्रादिशब्दप्रत्ययभेदमनुभवति, तथासंबन्धिनोरेव संबन्धि 
शाब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण संयोगसमवायशाब्दप्रत्ययाहत्वम्‌, न व्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वेन 
इत्युपलब्धिळक्षणप्राप्तस्यानुपलव्धेरभावो वस्त्वन्तरस्य। ® नापि संवन्धिविषयत्वे 
संबन्धशब्दप्रत्ययोः संततभावप्रसङ्गः । स्वरूपबाहारूपापेक्षयेत्युक्तोत्तरत्वात्‌ । 
तथाऽण्वात्ममनसामप्रदेशात्वान्न संयोगः सम्भवति, प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता 
द्रव्यान्तरेण संयोगदर्शनात्‌। कब्पिताः प्रदेशा अण्वात्ममनसां भविष्यन्तीति 
कारण सम्बन्धसे पूर्व कार्यको सिद्धि स्वीकार करनेपर अथुसिद्धिका अभाव होनेउे 'कार्यकारणके संयोग 

ओर विभाग नहीं होते' यह उक्त कथन असंगत हो जायगा । और जसे उत्पन्नमात्र-उत्पद्यमान क्रिया- 
रहित द्रव्यका विभु आकाश आदि अन्य द्रव्योके साथ सम्बन्ध संयोग ही स्वीकार किया जाता है 
समवाय नहीं, वसे कारण द्रव्यके साथ मी सम्बन्ध संयोग ही होगा समवाय नहीं । सम्बन्धियों से भिन्न 
संयोग अथवा समवाय सम्बन्वके अस्तित्वमें कोई भी प्रमाण नहीं है । यदि कहो कि 'सम्बन्धी' इस 
शब्द और प्रत्ययके अतिरिक्त सयोग और समवाय शव्द और प्रतीतिके दशनसे उनका पृथक अस्तित्व 
है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें मो स्वरूप और बाह्यरूपकी अपेक्षा अनेक शब्द और प्रत्यय 
देखनेमें आते हैं । जैसे देवदत्त एक होता हुआ मी व्यवहारमें स्वरूप और संम्बन्धिरूपकी अपेक्षाकर 
मनुष्य, ब्राह्मण, श्रोत्रिय, दाता, बालक, युवा, वृद्ध, पिता, पुत्र, पौत्र, भ्राता जामाता इस प्रकार 
अनेक शब्द और प्रत्ययोंक। भागी होता है। और जैसे रेखा एक होती हुई मी स्थानभेदसे नियोजित 
हुई एक, दश, शत, सहस्र आदि शब्द और प्रत्ययविरोषके अनुभवका विषय होती है । वसे दो सम्बन्धी 
ही ( सम्बन्धका अनुयोगी ओर प्रतियोगी ) 'सम्बन्धी' शब्द ओर प्रत्ययके भेदसे संयोग ओर सयवाय 
इन शब्द ओर प्रत्ययके योग्य होते हैं, किन्तु अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वसे नहीं । इस प्रकार उपलन्धिरूप 
लिङ्गसे प्राप्त अन्य पदाथका ( संयोग आदि सम्बन्धियोसे भिन्न हैं इस ) अनुपलब्धिसे अमाव निश्चित 
होता है । उसी प्रकार 'सम्बन्ध' शब्द और प्रत्ययका सम्बन्धी विषय होनेपर मी उसका निरन्तर 
अस्तित्व प्रसंग भी .न होगा, क्योंकि वह स्वरूप और पररूपकी अपेक्षासे है, ऐसा उत्तर कह दिया गया 
हे। उसी प्रकार परमाणु, आत्मा ओर मनका प्रदेश न होने से संयोग संमव नहीं है। 
प्रदेश विशिष्ट ( सावयव ) द्रव्यका प्रदेश युक्त ( सावयव ) अन्य द्रव्यके साथ संयोग देखनेमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्रिया युक्त उत्पन्न हो तो अपने गुणोके प्रति वह कारण सिद्ध नहीं होगा, कारण कायसे पूववृत्ति होना 


चाहिए । उपलब्धिरूप लिङ्गसे प्राप्त संयोग और समवाय आदि पदार्थोकी सम्बन्धियोंसे मिन्नरूपसे 
उपलब्धि न होनेके कारण उनका अमाव निश्चित होता है । 

®. अदृष्ट विशिष्ट आत्माके साथ परमाणुका संयोग परमाणमें क्रियाका कारण है। आत्मा 
ओर मनका, संयोग ज्ञान आदिका असमवायिकारण है । अब इसका 'तथाऽण्वात्ममनसाम” इत्यादिसे 


निराकरण करते हुँ । किच्च अविद्यमानकी कल्पनासे ही सब अथंकी सिद्धि होनेसे बन्ध ओर मुत्तिके 
नियम भी लुप्त हो जायंगे । 
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चेत्‌-न, अविद्यामानार्थकट्पनायां सर्वार्थेखिद्धिप्रसङ्गात्‌ , इयानेवाविद्यमानो विरुद्धो- 
ऽविरुद्धो वार्थः कल्पनीयो नातोऽघिक इति नियमहेत्वभावात्‌, कल्पनायाश्व स्वायत्त" 
त्वात्प्रभूतत्वसंभवाच्च। नच वेशेषिकः कट्पितेम्यः षडभ्यः पदाथ भ्योऽन्येऽधिकाः शतं 
सहस्त्र वाऽर्था न कल्पयितव्या इति निवारको हेतुरस्ति । तस्माद्यस्मे यस्मे ययद्वोचते 
तत्तत्सिध्येत्‌। कश्चित्कपालुः प्राणिनां दुःखवहुलः संसार एव मा भूदिति कल्पयेत्‌ । 

यो वा व्यसनी मुक्तानामपि पुनरुत्पात्त कल्पयेत्‌। कस्तयोनिवारकः स्यात्‌ ? 

किचान्यत्‌-द्वाभ्यां परमाणुभ्यां निरवयवाभ्यां सावयवस्य द्ववणुकस्याकाशेनेव 
संशछेषानुपपत्तिः। न ह्याकाशस्य प्रथिव्यादीनां च जतुकाष्ठवत्संस्छेबो5स्ति। कार्यकारण- 
द्रव्ययोराश्रिताश्रयभावोऽन्यथा नोपपद्यत इत्यवद्यं कल्प्यः समवाय इति चेत्‌-न, 
इतरेतराश्रयत्वात्‌ । कार्यकारणयोहि भेद्‌सिद्धावाश्चिताश्रयभावसिद्धिः आश्रिताश्रयभाव- 
सिद्धौ च तयोमेदसिद्विः कुण्डबद्‌रवदितीतरेतराश्रयता स्यात्‌। न हि कार्यकारणयोभेद 
आश्रिता श्रय भावो वा वेदान्तवादिभिरभ्मपगम्यते, कारणस्येव संस्थानमात्रं काय मित्यभ्य- 
पगमात्‌। किचान्यत्‌-परमाणूनां परिच्छिन्नत्वाद्यावत्यो दिशः षडष्टो दश वा 
तावद्भिरवयवेः सावय वास्ते स्युः, सावयवत्वादनित्याइचेति नित्यत्वनिरवयवत्वाभ्युपगमो 
बाध्येत । यांस्त्वं दिग्मेदभेदिनोऽवयवान्करपयसि त एव परमाणच इति चेत्‌-न, 
आता है। यदि कहो कि अणु, आत्मा ओर मनके कल्पित प्रदेश होंगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
. अविद्यमान पदाथंकी कल्पना करनेपर सर्वाथं सिद्धि होनेका प्रसंग हो जायगा । इतनी ही अविद्यमान, 
बिरुद्ध अथवा अविरुद्ध अथंकी कल्पना करनी चाहिए, इससे अधिक नहीं, इस विषथमें कोई नियम हेतु 


नहीं हे । कल्पना तो अधने अधीन होती है इससे उसके अधिक होनेकी भी संसावना है । वशेषिकों 
द्वारा कल्पित छः पदार्थोसे भिन्न अतिरिक्त ( अधिक ) शत, अथवा सहस्र पदार्थोकी कल्पना नहीं 


करनी चाहिए, इसका कोई निवारक हेतु नहीं है, इसलिए जिस जिसको जो जो रुचिकर होगा वह 
वह सिद्ध हो जायगा । कोई कृपालु ऐसी कल्पना करेगा कि भ्राणियोंके लिए यह दुःख बहुल संसार 
ही न हो अथवा अन्य कोई व्यसनी मुक्त पुरुषोंकी पुनरुत्पत्तिकी कल्पना करेगा । ऐसी स्थितिमें 
उनका कोन निवारक होगा । और इससे भिन्न दूसरा दोष यह हे--आकाश्चके साथ सावयव 

'यणुकके समान निरवयव दो परमाणुओंका संश्लेष नहीं हो सकता । आकाश और पृथिवी आदिका 
लाख और काष्ठके समान संश्रेष ( मिलाप ) नहीं है । काये. कारण द्रव्योंका आश्रिताश्रयभाव अन्यथा 
उपपन्न न होगा, इसलिए समवायकी अवश्य कल्पना करनी चाहिए । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है 
क्योंकि अन्योन्याश्रय हो जायगा । कायं कारणका कुण्डबदरके समान भेद सिद्ध हो तो आश्रिताश्रय- 
भावकी सिद्धि हो, आश्रिताश्रयमावकी सिद्धि हो तो उनका भेद सिद्ध हो, इसप्रकार अन्योन्याश्रय 


होगा । वेदान्तवादी कायं और कारणका भेद अथवा आश्रिताश्रयभाव स्वीकार नहीं करते, क्योंकि 
कारणका ही संस्थान ( आकार विशेष ) मात्र कायं है, ऐसा वे मानते हैं। अन्य दोष यह है--- 


परमाणुओंके परिच्छिन्न होने से जितनी दिशाएं छः, आठ अथवा दश हैं। उतने अवयवोंसे वे सावयव 
हो जायंगे, सावयव . होनेसे अनित्य हो जायंगे, इससे उनका नित्यत्व निरवयवत्व सिद्धान्त बाधित हो 
जायगा । यदि कहो कि दिशाके भेदसे भेदविशिष्ट जिन अवयवोंकी तुम कल्पना करते हो वे ही हमारे 
मतमें परमाणु हें । तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि स्थूल, सूक्ष्मके तारतम्यक्रमसे परम कारण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& समवायका अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डनकर अब परमाणका नित्थत्व, निरवयवत्व खण्डन 


करते हुँ-'परमाणवः सावयवाः परिच्छिन्नव्वात्‌ घटवत्‌’ ( परमाणु सावयव हैं परिच्छिन्न होनेसे घटके 
समान ) इसलिए परमाणुका दृयणुकके समान पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनाश होता है । 
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स्थू लस्रक्ष्मतारतम्यक्रमेणापरमकारणाद्विनाशोपपत्तः । यथा पृथिवी द्वयणुकाद्यपेक्षया 
स्थूलतमा वस्तुभूतापि विनश्यति, ततः सूक्ष्मं सूक््मतर॑ च पृथिव्येकजातीयकं विनश्यति, 
ततो दृथणुकं, तथा परमाणवोऽपि पृथिव्येकजातीयकत्वाद्विनदयेयुः । ४ विनञ्यन्तोऽ- 
प्यवयवविभागेनेव विनश्यन्तीति चेत्‌--नायं दोषः, यतो घृतकाठिन्यविलयनवदपि 
विनाशोपपत्तिमवोचाम । यथा हि घृतरुवर्णादीनामविभज्यमानावयवानामप्यग्तिसंयो- 
गाद्द्रवभावापत््या काठिन्यविनाशो भवति, एवं परमाणूनामपि परमकारणभावापत्त्या 
मूर्यादिविनाशों भविष्यति । तथा कार्यारम्भोऽपि नावयवसंयोगेनेव केवलेन भवति, 
क्षीरजलादी नामन्तरेणाप्यवयवसंयोगान्तरै दधिहिमादिकार्यारम्भदशनात्‌। तदेव- 
मसारतरतकसंटब्धत्वादीश्वरकारणश्रुतिविरुद्धत्वाच्छुतिप्रवणैश्वच शिष्ट्रेमेन्वादिभिरपरि- 
गरहीतत्वादत्यन्तमेवानपेक्षा5स्मिन्परमाणुकारणबादे कार्या आयें! श्रेयोथिभिरिति 
वाक्यशेषः ॥ १७॥ 
( ४ समुदायाधिकरणम्‌ स्‌० १८-२७ ) 
समुदाय उभयहेतुकेऽपि तदप्राप्तिः ॥ १८॥ 
पद्च्छेद-समुदाये, उमयहेतुके, अपि, तदप्राप्तिः । 
सूत्रार्थ--( उमयहेतुकेऽपि समुदाये ) परमाणु हेतुक बाह्यं समुदाय और स्कन्ध हेतुक 
आध्यात्मिक समुदायमें भी ( तदप्राप्तिः ) समुदायकी प्राप्ति नहीं होती, क्योंकि अचेतन परमाणु और 
स्कन्धोंका अपने आप समुदाय असंभव है, अन्य किसी कूटस्थ चेतन संघात कर्ताका अमाव है, अतः 
उनका मत भ्रांन्तमुलक है । 
& वेशोषिकराद्वान्तो दुयुंक्तियोगाद्वेदविरोधाच्छिष्टापरिग्रहाञ्च नापेक्षितन्य. 
पर्यन्त विनाश उपपन्न होता है । जैसे पृथिवी दृधणुंक आदिकी अपेक्षासे स्थूलतम और वस्तुभूत 
होती हुई मी विनष्ट होती है । उससे सुक्ष्म सुक्ष्मतर पृथिवीरूप एक जातीय नष्ट होता है, और 
तदनन्तर द्वथणुक। उसी प्रकार परमाणु मी पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनष्ट होने चाहिए । 
यदि कहो कि विनष्ट होते हुए भी अवयवविमागसे ही विनष्ट होते हैं, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि घृत- 
काठिन्य विलयनके समान मी विनाश हो सकता है, ऐसा हम कह चुके हैं, जेते अविभज्यमान 
अवयववाले घृत सुवणं आदिके भी अग्निके संयोगसे द्रवमाव प्राति होनेसे काठिन्यका विनाश 
होता है, वेसे परमाणुओंका भी परम कारणमाव प्राप्तिसे मति. आदि विनाश होगा । उसी प्रकार 
कायंका आरम्म भी केवल अवयव संयोगसे नहीं होता है, क्योंकि अन्य अवयव संयोगके विना भी 
क्षीर, जल आदिका दधि, हिम आदि कायं आरम्म देखने में आता है । इस प्रकार परमाण कारणवाद 
असारतर तकोसे विरचित तथा ईश्वर कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिसे विरुद्ध, श्रुतिप्रवण ( श्रुति समर्थक ) 
शिष्ट मनु आदि द्वारा अस्वीकृत होनेसे श्रेय चाहनेवाले आयं पुरुषोंको परमाणु कारणवादमें अत्यन्त ही 
उपेक्षा करनी चाहिए ऐसा वाक्यदोष हे ॥ १७॥ 
पूवंमें यह कहा गया है कि कुतकंके योग, वेद विरुद्ध और शिष्ट पुरुषोंसे अस्वीकृत होनेसे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
ॐ ब्रह्मसे भिन्न सब द्रव्य पदार्थ अज्ञानसे जन्य होनेसे निरवयव नहीं हो सकते हैं, इसलिए 


प्रलयमे उनका अदृष्ट आदि निमित्तोंके विनाशसे विनाश हो सकता है। अतएव परमाणुके अस्तित्वमें 
कोई प्रमाण नहीं है । अतः श्रान्तिमूलक वेशोषिक मतसे वेदान्तराभन्वयका विरोध नहीं है ॥ १७ ॥ 


# इस प्रकार अधं वनाशिक वशेषिक मतका निराकरण कर अब बुद्धिस्थ सवंवेनाशिक मतका 
निराकरण करते हैं, इस तरह अवान्तर प्रसंगसंगतिसे 'बैशोषिक' आदिसे कहते हैं । वेशेषिक निश्चित 
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| ऽचेचे ~ <> क 

इत्युक्तम्‌ । सोऽचवेनारिक इति वेनाशिकत्बसाम्यात्सबवेनाशिकराद्धान्तो नतराम- 
पेक्षितव्य इतीदमिदानीमुपपादयामः। सच बहुप्रकारः प्रतिपत्तिभेदाद्विनेयभेदाद्वा । 

तत्रेते त्रयो वादिनो भवन्ति केचित्सर्वास्तित्ववादिनो बाह्यमान्तरं च वस्त्वभ्युपगच्छन्ति 
भूतं भौतिकं च चित्तं चैत्तं च, तांस्तावत्मतित्रमः । तत्र भृतं पृथिवीधात्वादयः । भौतिकं 
५ 
वेरोषिक सिद्धान्त अपेक्षा करने योग्य नहीं हे । वह अधवनाशिक है, इसलिए वनाशिकत्व साहृरयसे 

सवंवनाशिक सिद्धान्त अत्यन्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । इससे अब हम इसका उपपादान करते हैं। 


प्रतिपत्तिके भेदसे अथवा *शिष्योंके भेदसे वह बहुत प्रकारका है। उसमें ये तीन वादी हैं--कोई 
सर्वास्तित्व वादी हैं, कोई केवल विज्ञानास्तित्व वादी हैं और पुनः अन्य सवंशून्यत्ववादी हैं । उनमें जो 


सर्वास्तित्ववादी बाह्य-भूत और भौतिक, आन्तर-चित्त और चत्त स्वीकार करते हैं। पहले उनके 
सिद्धान्तका हम निराकरण करते हैं--उनमें भूत-पृथिवी धातु आदि हैं, भोतिक-रूप आदि और चक्ष 
सत्याननन्दी-दीपिका 


अधव नाथिक हैं, क्योंकि वे परमाणु, आकाश, दिशा, काल, आत्मा, मन, सामान्य, विशेष और 
समवाय । शब्द, स्पश, रूप आदि गुण और कम इनमेंसे कुछको नित्य मानते हैं और कुछका नाश । 


आधेका विनाश माननेसे वे अधंवनाशिक हैं। इनका उपन्यास वनादिकत्वके साहश्यसे सवंवेना- 
शिकोंका स्मरण कराता है। जब वदोषिकमत अधवनाशिक होनेसे अनुपादेय है, तब सव वनाशिकोंका 


सिद्धान्त तो अत्यन्त ही अनुपादेय समझना चाहिए । बुद्धके शिष्योंमें चार संप्रदाय थे- वेमाषिक 


सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक । उनमेंसे बुद्धके वचनोंके अनुसार उसके विवरणभूत विभाषा 
शास्त्र जिसका नाम अमिधमविमाषा है उसे प्रमाणरूपसे माननेवाला वमाषिक है । सूत्रपयन्त जो 


बुद्धके वचन हैं जिनका पाली माषामें सृतान्त नाम है उसे प्रमाणतमरूपसे माननेवाला सौत्रान्तिक है । 
योग (समाधि) द्वारा आलयविज्ञानका साक्षात्कार करनेवाला योगाचार है । और 'अतोभावाभावान्त- 
दयरहितत्व।त्सवस्वमावा नुस्पत्तिलक्षणा शून्यता मध्यमा प्रतिपत्‌ समध्यमो मागं: ॥' इति (माध्यमिक- 


वृत्ति) ( माव ओर अमाव दोनों पदार्थोसे रहित होनेसे सवंस्वभावकी अनुत्पत्तिरूप शून्यता मध्यम 
प्रतिपत्‌ अर्थात्‌ वह मध्यममागं है ) इस प्रकार जो मध्यमका अवलम्बन कर प्रवृत्त हुए वे माध्यमिक 


कहे जाते हैं। बाह्य पुथिवी आदि ओर आन्तर बित्त आदि बिद्यमान होते हुए मी उनमें 'सव शून्यम्‌ 
( सब शून्य है ) यह प्रथम शिष्योंको उपदेश किया। विज्ञानमें आग्रह रखनेवाले दूसरे शिष्योंको 


'विज्ञानमेवकं सत” (एक विज्ञान ही सत्‌ है) ऐसा उपदेश किया । बाह्य ओर आन्तर उमय पदार्थोमें 
आस्था रखनेवाले शिष्योंको 'उमय सत्यम्‌? ऐसा उपदेश किया है । वभाषिक और सोौत्रान्तिकका यद्यपि 


बाह्य पदार्थोके प्रत्यक्षत्व और अप्रत्यक्षत्वमें विवाद है, तो भी सर्वास्तित्ववादमें विवाद नहों है। 


इसलिए दोनोंको एककर तीन मत दिखाये गये हैं । सर्वास्तित्ववादीके मतमें पृथिवी आदि चार भूत हैं 
और आकाश आवरणका अमावमात्रहे। इन परथिवी आदि भूतोसे उत्पन्न हुए पर्वत आदि कायं 


भौतिक हैं ये बाह्य हे । चित्त और चित्तसे उत्पन्न हुए काम आदि चेत्त आन्तर हुँ । इस प्रकार सब भूत 
भौतिक पदाथ परमाणुओंका ही समुदाय है अवयवोंसे अतिरिक्तं अवयवी नहीं है । पृथिवीके परमाणु 


' कठिन, जलके स्नेह, अग्निके उष्ण और वायुके चलन स्वमाबवाले होते हैं, इस प्रकार यह बाह्य समुदाय 
है । रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार इस प्रकार पाँच स्कन्ध हैं, स्कन्धका अर्थ समुदाय है । 


'जिससे निरूपण किया जाय अथवा जिसका निरूपण किया जाय वह रूप है? इस प्रकार करण और कम 
व्युत्पत्तिसे रूप शब्दका अथ-इन्द्रिय और विषय दोनों हैं, इसलिए विषय सहित इन्द्रिय रूपस्कन्ध है । 
यद्यपि रूप आदि विषय बाह्य हैं तो भी देहस्थ इन्द्रियोसे ग्राह्य होनेसे आध्यात्मिक हैं “अहम्‌, अहम्‌ 

१. देशना लोकनाथानां सर्वाशयवश्ानुगाः | मिद्यन्ते बहुधा लोक उपायेबेहुमिः पुनः ॥ १ ॥ 


गम्मीरोत्तानभेदेन क्रचिञ्चोभयलक्षणा । भिन्नापि देशाना$मिन्ना झून्यताऽहृयलक्षणा ॥ २ ॥ 
( बोधिचित्तविवरण ) 
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रूपादयश्चश्चुरादयश्च। चतुष्टये च प्रृथिव्यादिपरमाणवः खरस्नेहोष्णेरणस्वभावास्ते 
पृथव्यादिभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते। तथा रूपविज्ञानवेद्‌नासंज्ञासंस्कारसंज्ञकाः 
पञ्चस्कन्धाः । तेऽप्याध्यात्मं सवव्यवहारास्पदभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते । £ तत्रे 

दमभिधी यते--यो ऽयमुभ्यहेतुक उभयप्रकारः समुदायः परेषामभिप्रेतोऽणुहेतुकश्च 
भूतमीतिकसंहतिरूपः स्कन्धहे तुकश्च पञ्चस्कन्चीरूषः तस्मिन्न भयहेतुकेऽपि समुदाये ऽभि- 
प्रेयमाणे तद्प्राप्तिः स्यात्ससुदायाप्रापिः, समुदायभावानुपपत्तिरित्यर्थः। कुतः ? समुदायि 

नामचेतनत्वात्‌ ! चित्ताशिज्वलनस्थ च समुदायसिद्धचघीनत्वात्‌, अन्यस्य च कस्य- 
चिच्चेतनस्य भोक्तः प्रशासितुर्वा स्थिरस्य खंहन्तुरनभ्युपगमात्‌ निरपेक्षप्रवृत््यभ्युपगमे 
च प्रबपचुपरमपरलङ्गात्‌ । आशय स्याप्यन्यत्वानन्यत्वाभ्यामनिरूप्यत्वात्‌। क्षणिकत्वा- 
भ्युपगमाञ्च निर्व्यापारत्वात्प्रवृत्यनुपपत्तेः । तस्मात्समुदायानुपपत्तिः। समुदाया नुप- 
पत्तो च तदाश्रया लोकयात्रा लुप्येत ॥१८॥ 


आदि हैं । परथिवी आदिके चार प्रकारके परमाण कठिन, स्नेह, उष्ण और चलन स्वमाववाले होते हैं 
वे पृथिवी आदि रूपसे संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । उसी प्रकार रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, और 


संस्कार नामके पाँच स्कन्ध हैं । वे मी आध्यात्मिक (शरीर सम्बन्धी) होकर सव व्यवहारके विषयरूपसे 
संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । 


सिद्धान्ती--इस विषयमें कहते हैँ--जो यह उभयहेतुक, उभय प्रकारका समुदाय अन्य- 
बौद्धोंको अभिप्रेत हे अण है हेतु जिसका ऐसा भूत मौतिक संघातरूप और स्कन्ध है हेतु जिसका ऐसा 
पाँच स्कन्धरूप उस उमयहेतुक समुदायके स्वीकार करनेपर मी तदप्राप्ति-समुदायको अप्राप्ति 
है, समुदायमावकी अनुपपत्ति है ऐसा अथं है । किससे ? इससे कि समुदायो अचेतन हैं, क्योंकि चित्ता- 


मिज्वलन समुदाय सिद्धिके अधीन है और अन्य किसी स्थिर चेतन मोक्ता वा दासिताको संघातकतुंरूपसे 
स्वीकृत नहीं किया गया है । अपेक्षा रहित प्रवृत्ति स्वीकार करे तो प्रवृत्तिका अनुपरम प्रसद्ध हो जायगा। 


आदाय-सन्तान ( विज्ञान प्रवाह ) का भी संतानीसे अन्यरूपसे अथवा अनन्यरूपसे निरूपण नहीं 
किया जा सकता और उसे क्षणिक स्वीकार करनेसे व्यापार रहित होनेके कारण उसकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, इसलिए समुदायकी अनुपपत्ति है। समुदायको अनुपपत्ति होनेपर तदाश्रय लोकयात्रा 
( व्यवहार ) लुप्त हो जायगी ॥ १८ ॥ | 
__ स्त्यानन्दी दीपिका 

( मै, मैं ) ऐसा आलय विज्ञानका प्रवाह विज्ञान स्कन्ध है । सुखादिका अनुमव वेदना स्कन्ध है । राग, 
रेष, मोह, धमं, अधमं आदि संस्कार स्कन्ध है । इनमें विज्ञान स्कन्ध-चित्त-आत्मा कहा जाता है और 
अन्य चार स्कन्ध चैत्त-चित्तके कायं कहे जाते हँ, यह आध्यात्मिक स्कन्ध है । यह सवं लोकयात्राका 
निर्वाहक है । अवयवोंसे. भिन्न अववयीकी उपलब्धि न होनेसे अवयवोंका ही. समुदायमात्र है । 
सत्‌ है वह क्षणिक है यथा विद्यत्‌ । बाह्य और आन्तर सब क्षणिक है, यह उनका सिद्धान्त हे । 

# सिद्धान्ती--सृष्टिके आरम्मभें परमाणुओं अथवा स्कन्धोंका समुदाय स्वतः नहीं हो सकता 


क्योंकि वे अचेतन हें । चित्तसंज्ञक विज्ञान मी समुदाय का हेतु नहीं है, कारण कि देहाकार संघात 
होनेपर विज्ञान होता है और विज्ञान होनेपर देहाकार संघात होता है, इसप्रकार अन्योन्याश्रय दोष 


होगा । क्षणिक विज्ञानसे भिन्न किसी संधातकतृं स्थिर भोक्ता चेतन जीव अथवा शास्ता ईश्वरको तुम 
स्वीकृत नहीं करते । यदि कहो कि किसी अन्यकी अपेक्षा किए विना अणु और स्कन्ध स्वयं ही संघात 


करनेके लिए प्रवत्त होते हैं, तो ऐसा माननेपर किसी अन्य नियामकके न होनेके कारण संतत प्रवृत्ति 
होनेसे मोक्षामाव प्रसङ्ग होगा । यदि कहो कि आलयविज्ञान संतान संधातकर्ता है, तो वह संतानियोंसे 


भिन्न है अथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है तो स्थिर है कि क्षणिक? यदि स्थिर है तो विज्ञान नामसे 
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इतरेदरप्रत्ययत्वादिति चेन्नोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ॥१९॥ 
पदच्छेद- इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ । | 
सूञ्रार्थ--( इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌ ) अविद्या आदिके परस्पर कारण होनेसे घटीयन्त्रके समान 
अविद्या आदिके सदा घूमनेपर अर्थात्‌ आक्षिप्त संघातकी उपपत्ति होती है, ( इति चेन्न) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ) क्योंकि वे केवल उत्पत्तिमें निमित्त हैं । 


& यद्यपि भोक्ता प्रशासिता वा कश्चिच्चेतनः संहन्ता स्थिरो नाभ्युपगम्यते 
तथाप्यविद्यादीनामितरेतरकारणत्वादुपपद्यते लोकयात्रा । तस्यां चोपपद्यमानायां न 
किचिदपरमपेक्षितन्यमस्ति । ते चाबिद्यादयोऽविद्या खंस्कारो विज्ञानं नाम रूपं षडाय- 
तनं स्पशो वेदना तृष्णा उपादानं भवो जातिर्जरा मरणं शोकः परिदेवना दुःखं दुर्मनस्ते- 
त्येवंजञातीयका इतरेतरहेलुकाः सौगते समये कचित्संक्षित्ता निर्दिष्टाः कचित्प्रपञ्चिताः । 
सवेषामप्ययमविद्यादिकलापोऽप्रत्याख्येयः। तदेवमविद्यादिकलापे परस्परनि मित्तनेमित्ति- 

पूव पक्षी--यद्याप मोक्ता अथवा प्रशासिता, संघातकर्ता कोई स्थिर चेतन स्वीकार नहीं किया 
जाता है, तो मी अविद्या आदि परस्पर कारण होनेसे लोक यात्रा हो सकती है, उसके उपपद्यमान 
( सिद्ध) होनेपर अन्य कोई अपेक्षितव्य नहीं है । अविद्या, सस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, षडायतन, 
स्पशं, वेदना, तृष्णा, उपादान, मव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिवेदना, दुःख और दुमंनस्ता इस- 
प्रकारके परस्पर कारणभूत वे अठिद्या आदि बौद्ध सिद्धान्तमें कहीं संक्षेपसे और कहीं विस्तारसे निदिष्ट 
किये गये हैं। यह अविद्या आदि कलाप सब वादियोंसे भी प्रत्यख्यान करनेके योग्य नहीं है । इसलिए 
यदि कहो कि इसप्रकार अविद्या आदि समुदायके परस्पर निमित्त-नेमित्तकमाव कार्यकारणरूपसे घटी- 

सत्यानन्दी दीपिका 

आत्मा ही है, इससे वदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ग होगा । क्षणिक मातें तो उसमें किसी उत्पत्तिका हेतु 

भत व्यापार नहों हो सकता, इसलिए परमाणु आदिका मेलन करनेके लिए उस सन्तानमें प्रवत्ति 
अनुपपन्न है । यदि उसमें प्रवृत्ति मानें तो वह क्षणिक नहीं रहेगा । इस मतमें प्रथम क्षणमें वस्तु 
उत्पन्न होकर द्वितीयक्षणमें नष्ट होती है, अत; वह क्षणिक कहो जाती है । इससे इस मध्यमे प्रवत्ति- 
जनक व्यापार नहीं हो सकता । इसप्रकार. परमाणु मी क्षणिक हैं उनमें मी समुदाय होनेकी' क्रिया 
नहीं हो सकती । यदि संतान संतानियोंसे अनन्य है तो पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोष है । इसलिए संघात 
कर्ठाके न हीनेसे दोनों प्रकारका समुदाय नहों हो सकंता है ॥ १८ ॥ 

४७ क्षणिक : पदार्थोमें स्थिर बुद्धि अविद्या है अर्थात्‌ अनित्य, अचि, असत्‌ और क्षणिक 
शरीर आदि आकारमें परिणत अनात्मपदार्थोमें नित्य, शचि, सत्‌ और आत्मबुद्धि अविद्या है। उससे 
राग, दृष, मोह आदि संस्कार. उत्पन्न होते हैं जो विषयोमें प्रवत्त करते हैं। उन संस्कारोंसे 
ग्रभस्थका आद्य विज्ञान उत्पन्न होता है। उससे परथिवी आदि चारभूत जो नामका आश्रय होनेसे नाम 
३ब्दसे कहे जाते हैं, उत्पन्न होते हैं। उनसे रूप-सित-शक्र और असित शोणित उत्पन्न होते हैं । विज्ञान 
पृथिवी आदि चार भूत और रूप यह छः जिस इन्द्रिय समुहके स्थान हैं, अतः वह इन्द्रिय षडायतन 
है । नाम, रूप और इन्द्रियोंका परस्पर संयोग स्पश है। उससे सुख आदिका अनुभवरूप वेदना 
उत्पन्न होती है । उससे विषयोंकी तृष्णा होती है। उससे वाणी और शरीर आदिकी चेष्टारूप प्रवृत्ति 
उपादान है । उससे जन्मके हेतुभूत धर्म आदि उत्पन्न होते हैं। उससे जन्म-पाँच स्कन्ध समुदाय 
उत्पन्न होता है । उत्पन्न स्कन्धोंका परिपाक जरा है, इनका नाश मरण है। मरते हुए पुरुषको पुत्र 
आदिके स्नेहसे जो अन्तर्दाह वह शोक है । उससे हा पुत्र ! इत्याद विलाप परिवदना है । अनिका 
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कभावेन घटीयन्त्रचदनिशमाचर्तमाने ऽर्था क्षिप्त उपपन्नः संघात इति चेत्‌-& तन्न,कस्मात्‌ ? 
उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌। भवेदुपपन्नः संघातो यदि संघातस्य किचिन्निमित्तमवगम्येत, 

त्ववगम्यते यत इतरेतरप्रत्ययत्वेऽप्यविद्यादीनां पूर्व पूर्वमुत्तरोत्तरस्योत्पत्तिमात्रनिमित्तं 
भवद्भवेन्न तु खंघातोत्पत्तः किचिन्निमित्तं संभवति। नन्त्रविद्यादि मिरर्थादाक्षिप्यते संघात 
इत्थुक्तम्‌। अत्रोच्यते-यदि तावदयमभिप्रायोऽविद्यादयः संघातमन्तरेणात्मानमलभमाना 
अपेक्षन्ते संघातमिति, ततस्तस्य संघातस्य निमित्त' वक्तव्यम्‌। तञ्च नित्येष्वप्यणुष्वभ्युप- 
गम्यमानेष्वाश्रयाश्रयिभूतेषु च भोक्त्षु सत्खु न संभवतीत्युक्तं वेशेषिकपरीक्षायाम्‌। 
किमङ्ग पुनः क्षणिकेष्वप्यणुषु भोक्त रहितेष्वाश्रयाश्रयिशान्येषु चाभ्युपगम्यमानेषु संभवेत्‌? 
अथायमभिप्रायोऽविद्यादय एव सङ्घातस्य निमित्तमिति, कथं तमेवाश्रित्यात्मानं लभमाना- 
स्तस्येत्र निमित्त स्युः? अथ मन्यसे सङ्घाता एवानादो संसारे संतत्यानुवर्तन्ते तदाश्रयाश्वा- 
विद्याइय इति, तदपि सङ्घातात्सङ्घातान्तरमुत्पयमानं नियमेन वा सदशमेवोत्पय्यत, 
अनियमेन वा सददां विसरशां वोत्पद्येत। # नियमाभ्यु पगमे मनुष्यपुट ल स्य दे वतियेम्यो- 
निनारकप्राप्त्यभावः प्राप्नुयात्‌। अनियमाभ्युपगमेऽपि मनुष्यपुद्गलः कदाचित्क्षणेन हस्ती 
यन्त्र के समान सवदा आवतमान होनेसे अर्थात्‌ आक्षिप्त संघात उत्पन्न होता है । सिद्धान्ती--वह युक्त 
नहीं है, किससे? इससे कि वे उत्पत्ति मात्रके निमित्त हँ । यदि संघातका कोई निमित्त अवगत हो, तो संघात 
उत्पन्न हो, परन्तु उसका कोई निमित्त अवगत नहीं होता, क्योंकि अविद्या आदि परस्पर कारण होने- 
पर मी पूव पूव उत्तरोत्तरकी केवल उत्पत्तिका निमित्त होता हो, तो हो, परन्तु संघातोत्पत्तिका कोई ' 
निमित्त नहीं हो सकता । परततु ऐसा कहा गया है कि अविद्यादिसे अर्थात्‌ संघात आक्षिप्त होता है । 
इसपर कहते हैं--यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि संघातके विना अपने स्वरूपको. न प्राप्त होते 
हुए संघातकी अपेक्षा करते हैं, तो उससे उस संघातका निमित्त कहना चाहिए । यह वशेषिक परीक्षामें 
कह दिया गथा है. कि अणुओंको नित्य मानने और आश्रयाश्रयिभूत स्थायी मोक्तांओंके विद्यमान 
होनेपर मी संघात नहीं हो सकता, तो हे अङ्ग ! भोक्तरहित अथवा आश्रयाश्रयिमावसे शून्य क्षणिक 
परमाणुओके माननेपर केसे संभव होगा ? यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि ही संघातके 
निमित्त हैं, तो उसका ही आश्रयकर अपने स्वरूपको प्राप्त होते हुए उसके ही निमित्त किसप्रकार 
होंगे? ऐसा यदि- मानते हो कि संघात ही अनादि संसारमें निरन्तर प्रवाहरूपसे आवतंमान है और. 
उनके आश्रयसे अविद्या आदि हैं, तो मो संघातसे उत्पन्न होता हुआ अन्य संघात नियमसे समान 
ही उत्पन्न होगा अथवा अनियमसे समान अथवा असमान उत्पन्न होगा । नियम स्वीकार करनेपर 


मनुष्य शरीरको देवत्व, तियंग्योनित्व, नारकोयत्व प्राप्तिका अमाव प्राप्त होगा । अनियम स्वीकार 
करनेपर मी मनुष्य शरीर कभी क्षणमरमें हस्ति होकर अथवा देव अथवा पुनः मनुष्य होगा, ऐसा प्राप्त 
सस्यानन्दी-दीपिका | 

अनुमव दुःख है। इससे मनोव्यथा दुमंनस्ता होती है, और 'इति' शब्दसे मान, अपमान आदि 
क्लेशोंका संग्रह है। इसप्रकार अविद्या आदिका परस्पर कार्यकारण भाव होता है, इससे आक्षिप्त 
समुदाय उपपन्न होता हे । 

# अविद्या आदि संघातको उत्पन्न करते हैं और संघाठ अविद्याको उत्पन्न करता है, ऐसा 
ग्राननेसे अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । 

# "पूयते गलति चेति पुद्गल:-देहंः बढ्ता है और क्षीण होता है, अतः देह पुद्गल है ।' 
अथवा 'पूयन्ते गळन्ति चेति पुइगलाः शरीराम्मकाः परंमाणवः” . मोग ओर मोक्तां दोनों क्षणिक 
होनेसे न मोग है और न भोक्ता हो । इसलिए मोग और मोक्षका कथन असंग्रत है। भोग और मोक्ष 
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भूत्वा देवो वा पुनमेनुष्यो वा भवेदिति प्राप्नुयात्‌। उभयमप्यभ्युपगमविंरुदम्‌। अपि च 
यद्गोगाथः सङ्घातः स्यात्स नास्ति स्थिरो भोक्तेति तवाभ्युपयमः ततश्च भोगो भोगार्थं 
एव, स नान्येन प्राथंनी यः तथा मोक्षो मोक्षाथ एवेति मुमुक्लुणा नान्येन भवितव्यम्‌। अन्येन 
चेत्प्राथ्यंतोभयम्‌ , भोगमोक्षकालावस्थायिना तेन भवितब्यम्‌। अवस्था यित्वे क्षणिकत्वा- 
भ्युपगमविरोधः । तस्मादितरे तरोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वमविद्यादीनां यदि भवेद्धवतु नाम, 
नतु सङ्घातः सिध्येत्‌, भोकत्रभावादित्यभिप्रायः ॥१९॥। ` 
उत्तरोत्पादे च पूवेनिरोधात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद--उत्त रोत्पादे, च, पूर्वनिरोधात्‌ । 

सूजार्थ--( च ) और ( उत्तरोत्पादे ) उत्तर कार्यक्षणकी उत्पत्तिके समेयमें (पूवनिरोधात्‌) 
कारण क्षणका नाझ माननेपर सुगठ मतमें हेतुके अधीन मी कार्योत्पत्ति नहीं हो सकती 

+ उक्तमेतत्‌--अविद्यादीनामुत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वान्न सङ्घातसिद्विरस्तीति। तदपि 
तूत्पत्तिमात्रनिमित्तव्वं न सम्भवतीतीद्‌ मिदानी मुपपाद्यते । क्षणभङ्गवादिनोऽयमभ्य॒पगम्र 
उत्तरस्मिन्क्षण उत्पद्यमाने पूर्वः क्षणो निरुध्यत इति । न चेवमभ्यपगच्छता पूर्वोत्तरयोः 
क्षणयोहतुफलभावः शक्यते संपादयितुम्‌। निरुध्यमानस्य निरुद्धस्य वा पूर्वक्षणस्याभाव- 
ग्रस्तत्बा दुत्तरक्षणहेतुत्वानुपपत्तः । अथ भावभूतः परिनिष्पन्नावस्थः पूर्वक्षण उत्तरक्षणस्य 
हेतुरित्यभिप्रायस्तथापि नोपपद्यते, भावमूतस्य पुनव्यापारकट्पनायां क्षणान्तरसम्बन्धः 
प्रसङ्गात्‌। अथ भाव एवास्य व्यापार इत्यभिप्रायस्तथापि नेवोपपद्यते,हेत॒स्वभावानुपरक्तस्य- 
होगा । किन्तु ये दोनों सिद्धान्तके होगा । किन्तु ये दोनो सिद्धान्तके विरुद्ध ह । ओर जिसके मोगके लिए संघात हे । और जिसके मोगके लिए संघात होगा, वह मोक्ता 
स्थिर नहीं है ऐसा तुम्हारा स्वीकार-सिद्धान्त है, उससे भोग मोगके लिए होगा दुसरेसे प्राथंनीय न 
होगा । उसीप्रकार मोक्ष मोक्षके लिए ही होगा, इससे अन्य मुमुक्षु नहीं होना चाहिए । यदि दोनों 
अन्य से प्राथित हैं तो भोग और मोक्ष काल पर्यन्त वह स्थायी होना चाहिए । स्थायित्व माननेपर 
क्षणिकत्व सिद्धान्तका विरोध होता है । इसलिए यदि अविद्या आदि केवल परस्परकी उत्पत्तिमें निमित्त 
होते हों, तो हों, परन्तु स्थायी मोक्ताके न होनेसे संघात सिद्ध नहीं होगा, ऐसा अभिप्राय है ॥१९॥ 

यह कहा गया हे कि अविद्या आदि परस्पर केवल उत्पत्तिमें निमित्त होनेसे संघातकी सिद्धि 
नहीं होती, परन्तु वे उत्पत्तिमात्रके भी निमित्त नहीं हो सकते, अब इसका उपपादन किया जाता है । 
क्षणमङ्गवादीका यह स्वीकार-सिद्धान्त है कि उत्पद्यमान उत्तर क्षणमें पू्वक्षणका नाश होता है । 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमसे पुवे और उत्तर क्षणका कार्यकारणमाव सम्पादन नहीं किया जा सकता, 
नष्ट होता हुआ अथवा नष्ट हुआ पूर्वक्षण अभावग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका कारण नहीं हो सकता । 
यदि यह अभिप्राय है कि मावरूप सिद्धावस्थापन्न पुर्वक्षण उत्तरक्षणका हेतु है, तो मी उपपन्न नहीं 
होता, क्योंकि मावरूपमें पुनः व्यापारकी कल्पना करने पर अन्य क्षणके साथ सम्बन्ध प्रसङ्ग होगा 1 यदि 
यह अभिप्राय हो कि भाव ( उत्पत्ति ) ही इसका व्यापार है, तो मी उपपन्न नहीं होगा, कारण कि हेतु- 
स्वमावसे उपरक्त ( सम्बद्ध ) न हुए कायंकी उत्पत्ति संभव नहीं है स्वमावसे उपराग स्वीकार करें, 

सत्यानन्दो-दीपिका 

अपने लिए नहीं होते, किन्तु अन्यके लिए। अतः मोग ओर भोक्षकी सार्थकताके लिए भोक्ता और 


मुमुक्ष मोग और मोक्ष पयन्त स्थायी मानने होंगे, तब तो क्षणिक सिद्धान्तका बाध होगा । इसलिए 
स्थायी चेतन 'मोक्ताके विना संघात असिद्ध है ॥१९॥ 


& बौद्ध लोग दो प्रक।रकी कार्योत्पत्ति मानते हैँ--एक' हेतुके अधीन और दुसरी समुदायके 
अधीन । उन दोमें 'अविद्यासे संस्कारकी उत्पत्ति और संस्कारसे विज्ञानकी उत्पत्ति” यह पहला प्रकार 
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फल्स्योत्पत्यसंभवात्‌ । स्वभावोपरागाभ्यपगमे च हेतुस्वभावस्य - फलकालावस्थायित्वे 
सति क्षणभङ्गाभ्युपगमत्यागप्रसङ्ग:। विनेव वा स्वभावोपरागेण हेतुफलभावमभ्युपगच्छत 
सर्वत्र तत्प्राप्ते रतिप्रसड्रः। अपि चोत्पादनिरोधो नाम वस्तुनः स्वरूपमेव वा स्यातामव- 
स्थान्तर वा वस्त्वन्तरमेव वा, सवथापि नोपपद्यते । यदि तावद्व स्तुनः स्वरूपमेबोत्पाद 
निरोधौ स्याताम्‌, ततो वस्तुशब्द उत्पादनिरोधशब्दों च पर्यायाः प्राप्नुयुः । अथास्ति 
कश्चिद्विशेष इति मन्येतोत्पादनिरोघराब्दाभ्यां मध्यवर्तिनो वस्तुन आद्यन्ताख्ये अवस्थे 
अभिलप्येते इति, एवमप्याद्यन्तमध्यक्षणत्रयसंबन्धित्वाद्व स्तुनः क्षणिकत्वाभ्यु पगमहानिः । 
अथात्यन्तव्यतिरिक्तावेत्रोत्पादनिरोधो वस्तुनः स्यातामश्वमहिषवत्‌, ततो वस्तु उत्पाद 
निरोधाभ्यामसंसष्टमिति वस्तुनः शाश्वतत्वप्रसङ्गः। यदि च द्रानादरांने धस्तुन 
उत्पादनिरोधो स्याताम्‌ , एवमपि दष्ट्धर्मो तो न वस्तुधर्माविति वस्तुनः शाश्वतत्वः 
प्रसङ्ग एव । तस्मादप्यसंगतं सोगतं मतम्‌ ॥ २० ॥ 
असति प्रतिज्ञोपरोधो योगपद्यमन्यथा ॥२१॥ 

पदच्छेद--असति, प्रतिज्ञोपरोधः, योगपद्यम्‌, अन्यथा । 

सूत्राथ- ( असति ) कारणके विना कार्योत्पत्ति माननेपर ( प्रतिज्ञोपरोधः ) प्रतिज्ञाका बाध 
होगा, ( अन्यथा ) कार्य पर्यन्त कारणकी स्थिति होनेसे ( यौगपद्यम्‌ ) दोनोंको एक समयमें विद्यमान 
होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्चाकी हानि होगी । 
तो हेतुस्वमावको फल ( काय ) पयन्त स्थायी होनेपर क्षणमङ्ग सिद्धान्तका त्याग प्रसङ्ग हो जायगा । 
अथवा हेतुस्वमावसे उपरक्त हुए विना ही कार्यकारणमाव स्वीकार करनेवाले तुमको सवत्र उसकी 
राप्ति होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । किञ्च उत्पाद और निरोध वस्तुका स्वरूप ही हो अथवा अन्य अवस्था 
हो वा अन्य वस्तु ही हो, संथा भी उपपन्न नहों होता । यदि उत्पत्ति और विताश्च वस्तुके स्वरूप हों 
तो उससे वस्तु शब्द, उत्पत्ति और विनाश शब्द पर्याय होंगे अर्थात्‌ एक हो पदार्थके दो नाम हैं। 
यदि उत्पत्ति और विनाश शब्दोंसे मध्यवर्ती वस्तुकी आदि और अन्तिम अवस्थाएं हैं ऐसा कोई 
विशेष है, ऐसा मानें, तो ऐसा होनेपर मी वस्तुका आदि, मध्य और अन्त तीन क्षणके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इसमें क्षणिकत्व सिद्धान्तकी हानि होगी । यदि अश्व ओर महिषके समान उत्पाद, और निरोध 
वस्तुसे अत्यन्त भिन्न हों, तो उससे उत्पाद और निरोधसे वस्तु असम्बद्ध होगी, इससे वस्तुके शाश्वत 
होनेका प्रसंग हो जायगा । यदि दर्शन और अदरांन वस्तुका उत्पाद और निरोध हों, तो ऐसा होनेपर 
मी वे द्र्टाके धम होगे वस्तुके घमं नहीं होंगे, इससे वस्तुके शाश्वत होनेका ही प्रसङ्ग होगा । इससे 


मी सोगत मत असंगत है ॥ २० ॥ 
सत्यानन्दौ-दीपिका 

है । 'पृथिवी आदि समुदायसे शरीर उत्पन्न होता है” यह द्वितीत प्रकार है। उनमेंसे प्रथम प्रकार 
स्वीकारकर संघातकर्ताके अमावसे दूसरा प्रकार दूषित किया जा चुका है । अब भगवान्‌ सूत्रकार 'उत्तर' 
इस सूत्रसे प्रथम प्रकारको मी दूषित करते हैं। बौद्ध लोग क्षणिक पदार्थको क्षण शब्दसे कहते हैं। उनके 
मतमें प्रत्येक कार्य प्रथम क्षणमें उत्पन्न हेकर द्वितीय क्षणमें स्वयं नष्ट होता हुआ अपने समान 
दूसरे कायको उत्पन्नकर नष्ट हो जाता है। यह नाशग्रस्त द्वितीय क्षण अन्य कार्यका उत्पत्ति क्षण 
कहलाता हे । इसप्रकार पुवक्षण उत्तर क्षणका कारण है । 'भूतियषां क्रिया सेव कारक सेवोच्यते' 
(जिन क्षणिक पदार्थोकी जो उत्पत्ति है वही क्रिया ओर वही कारण कही जाती है ) यहं सिद्धान्त है । 


यदि उत्पत्ति ही व्यापार मानें तो मी कायंकारणमाव नहीं हो सकता, क्योंकि हेतुके स्वरूपके साथ 
सम्बद्ध ( तादात्म्यापश्न ) हुए विना कायं उत्पन्न नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 
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® क्षणभङ्गवादे पूर्वक्षणो निरोघग्रस्तव्वान्नोत्तरस्य क्षणस्य हेतुर्मवतीत्युक्तम्‌। अथा- 
सत्येव हेतो फळोत्पत्ति ययात्‌ , ततः प्रतिज्ञोपरोधः स्यात्‌ । चतुर्विधान्हेतून्प्रतीत्य चित्त- 
वेत्ता उत्पद्यन्त इतीयं प्रतिज्ञा होयेत। निहेतुकायां चोत्पत्तावप्रतिबन्धात्सर्वं सर्वत्रोत्प- 
द्येत। अथोत्तरक्षणोत्पत्तिर्याबत्ताचद्‌ चतिष्ठते पूर्वक्षण इति त्रयात्ततो योगपद्यं हेतुफलयो 
स्यात्‌ । तथापि प्रतिज्ञोपरोध एव त्यात्‌। क्षणिकाः सव संस्कारा इतीयं प्रतिज्ञोपरुध्ये त ।२१। 

प्रतिसंख्याऽप्रतिसंरू्यानिरोधाप्रापतिरब्रिच्छेदात्‌ ॥२२॥ 
पदच्छेद्‌--प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानि रोधाप्राप्तिः, अविच्छेदात्‌ । 
सूत्रार्थ--(प्रतिसंख्याऽग्रतिसंख्यानिरेधा प्राप्ति ) सन्तान और सन्तानियोंमें बुद्धिपूवक नाश 


और अबुद्धिपूर्वक नाशका सम्मव नहीं है, ( अविच्छेदात्‌ ) क्योंकि सन्तान और सन्तानियोंका विच्छद 
नहीं होता, इससे नाश द्वय नहीं हो. सकता । 


2 अपि च _ वेनारिकाः कट्पयन्ति-बुद्धिबोध्यं यादन्यत्संस्कृतं क्षणिकं चेति । 
तदपि चत्रयं प्रतिसंख्याऽप्रतिसंण्यानिरोधावाकाशां चत्याचक्षते। अयमपि चेतदवस्त्व- 
भावमात्रं निरुपाख्यमिति मन्यन्ते, बुद्धिपूर्वकः किल विनाशो भावानां प्रतिसंख्यानिरोघो 

नाम भ।ष्यते,त द्वि परीतो ऽप्रतिसंख्यानिरोधः, आवरणाभावमात्रमाकाइामिति। तेषामाकादां 
यह कहा गया है कि क्षणमङ्गवादमें पूर्वक्षण निरोध ग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका हेतू नहीं होता, 

यदि हेतुके न रहनेपर भी कार्योत्पत्ति कहो, तो उससे प्रतिज्ञाका बाध होगा । चार प्रकरके हेतुओंको 

प्राप्त कर चित और चैत्त उत्पन्न होते हैं, इस प्रतिज्ञाकी हानि होगो । निर्हेतुक उत्पत्ति माननेपर प्रति- 

बन्धके न होनेसे संज सवत्र. उत्पन्न होंगे। यदि यह कहो कि उत्तरक्षणको उत्पत्ति पर्यन्त पूर्वक्षण 


अवस्थित रहेगा, तो कायं और कारण समकालोन हो जायेंगे तो भी प्रतिज्ञाका बाध हो होगा । 
सब संस्कार क्षणिक हैं यह प्रतिज्ञा बाधित होगी ॥ २१॥ 


वेनाशिक और मी कल्पना करते हैं कि बुद्धि बोध्य ( प्रमेयमात्र ), उतपाद्य और क्षणिक यह 
तीनसे भिन्न हे । और उन तीनको भी प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसख्यानिरोध और आकाश, ऐसा 


कहते हैं । ये तीन भी अवस्तु-अभाव मात्र तुच्छ हैं, ऐसा मानते हैं। भावोंका बुद्धिपूवेक विनाश 
प्रतिसंख्यानिरोध, उनके विपरीत अप्रतिसंस्यानिरोध और आवरणका अमाव मात्र अकाश है ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

१: कायंकी उत्पत्ति निर्हेतुक है अथवा सहेतुक ? यदि हेतु रहित है तो प्रतिज्ञाकी हानि होती है, 
क्योंकि विषय, करण, सहकारी और संस्कार ये चार प्रकारके हेतु हैं । ये बौद्ध ग्रथोंमें क्रमश: आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपतिप्रत्यय, सहकारिप्रत्यय और समनन्तर प्रत्यय नामसे प्रसिद्ध हैं। यहाँ प्रत्ययका अथं 
कारण है । इनको प्राकर चित्त-रूप आदि विज्ञान और चत्त-चित्तात्मक सुख आदि उत्पन्न होते हैं, 
यह प्रतिज्ञा है । जसे चित्त विषयके होनेपर ही विषयाकार होता है इसलिए विषय आलम्बन प्रत्यय 
है । चक्षु-करण-अधिपतिप्रत्यय हैं, आलोक सहकारी प्रत्यय है और संस्कार अव्यवहित पूवंवृत्ति कारण 
है, इससे संस्कार समनन्तर-पूवंप्रत्यय है । यदि इन कारणोंके विना भी कार्यकी उत्पत्ति मानें तो उक्त 


प्रतिज्ञाका बाध होगा इस प्रकार प्रतिज्ञा हानि पुरुषका दोष कहकर अब 'निहतुकायाम्‌' इत्यादिसे 
वस्तुके दोषको मी कहते हैं ॥ २१ ॥ 


* इस अधिकरणके प्रथम दो सुत्रोंसे समुदायका खण्डन किया गया और गत दो सूत्रोसे काय- 
कारणभाव ओर क्षणिकत्वका निराकरण किया गया है । अब बोद्धके अभिमत दो प्रकारके विनाशोंको 
'प्रतिसंख्या' आदिसे दूषित करते हैँ--प्रतिसंख्यानिरोध-संख्या-बुद्धि, प्रति-प्रतिकूल अर्थात्‌ भाव 
पदार्थके प्रतिकुल बुद्धि-विद्यमानको अविद्यमान करता हूँ, इस प्रकारकी बुद्धि प्रतिसंख्या है, उससे 


अधि० ४ खू० २३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४३९, 


परस्तारप्रत्याख्यास्यति, निरोधद्वयमिदानीं प्रत्याचष्टे । प्रतिसंख्या ऽप्रतिसंख्यानिरोधयोर- 
प्राप्ति असंभव इत्यर्थः। कस्मात्‌? अविच्छेदात्‌। एतौ हि प्रतिसंण्याऽप्रतिसंख्यानिरोधौ 
संतानगोचरो वा स्यातां भावगोचरो चा ? न तावत्संतानगोचरौ संभवतः, सर्वष्वपि संता- 
नेषु संतानिनामविच्छिन्नेन हेतुफलभावेन संतानविच्छेदस्यासंभवात्‌। नापि भावगोचरौ 
संभवतः, नहि भावानां निरन्वयो निरुपाण्यो विनाशः संभवति, सर्वास्वप्यचस्थासु प्रत्य- 
भिश्ञानबळेनान्वय्यविच्छेददर्दानात्‌ । अस्पष्टप्रत्यभिज्ञानास्वप्यवस्थाखु कचिद्रष्टेनान्व- 
य्यविच्छेदेनान्यत्रापि तद नुमानात्‌। तस्मात्परपरिकल्पितस्य निरोघद्व यस्यानुपपत्तिः। : २। 
उभयथा च दोषात्‌ ॥२३॥ 
पदच्छेद्‌--उमयथा, च, दोषात्‌ । 


सूत्राथ--(उमयथा च) अविद्याका सम्यः्ज्ञातसे नाश होता है अथवा अपने आप ? दोनों 
प्रकारसे मी दोष होनेके कारण सौगत मत असंगत है । 


. 8 योऽयमविद्यादिनिरोधः प्रतिसंख्यानिरोधान्तःपाती परपरिकट्पितः, स- 


कहते हैं। उनमेंसे आकाशका आगे प्रत्यख्यान करेंगे। इस समय दोनों निरोधोंका निराकरण करते 
हैं--प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंश्यानिरोधकी अप्राप्ति-असम्मव है, ऐसा अथं है । किससे? इससे 
कि उनका अविच्छेद है । ये प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोध सन्तान गोचर होंगे अथवा भाव- 
गोचर ? सन्तान गोचेर तो नहीं हो सकते, क्योंकि सवे सन्तानोंमें सन्तानियोंके विच्छेद रहित कायं- 
कारणमांव होनेसे सन्तानके विच्छेदका सम्मव नहीं है । इसी प्रकार माव गोचर भी नहीं हो सकते, 
क्योंकि भावोंका निरन्वय अवस्तु-अलीक विनाश नहीं हो सकता, कारण कि सब अवस्थाओंमें मी प्रत्य- 
मिज्ञानके बलसे अन्वयीका विच्छेद नहीं देखा जाता, अस्पष्ट प्रत्यभिज्ञानवाली अवस्थाओंमें मी कहींपर देखे 


गये अन्वयीके अविच्छेदसे अन्यत्र मी उसका अनुमान होता है । इसलिए वैनाशिक परिकल्पित निरोध 
द्वयकी अनुपपत्ति है ॥ २२ ॥ 


प्रतिसंख्यानिरोधके अन्तभूत जो यह अविद्यादि निरोध पर परिकल्पित है, वह सहायक साधन 

| सत्यानन्दी-दीपिक! | 
किया हुआ विनाश प्रतिसंख्यानिरोध है । इससे विपरीत अबुद्धिपूवक अपने आप नष्ट होनेवाले स्तम्भ 
आदिका नाश अप्रतिसंख्यानिरोध है । ये दोनों निरोध सन्तानमें है कि सन्तानियोमे ? प्रथम पक्ष तो 
युक्त नहीं है, क्योंकि भाबपदार्थोका कायकारणरूपसे प्रवाह सन्तान है । उसका अन्तिम-द्वितीयक्षण अन्य 
क्षणको उत्पन्न करता है कि नहीं ? प्रथमपक्ष-तो वह अन्तिम क्षण नहों कहा जायगा, क्योंकि सन्तान- 
रूप प्रवाहका विच्छेद नहीं होता । यदि अन्तिम क्षण अन्य क्षणको उत्पन्न नहीं करता तो असंत्‌ होगा, 
क्योंकि अर्थक्रियाकारी ( प्रयोजनवाला ) ही सत्‌ होता है और तद असत्‌ । इसलिए सन्तानके 
विच्छैदका असम्मव होनेसे निरोधका मी असम्भव है । दूसरापक्ष-सन्तानिथोंमें निरोध है, तो माव 
पदार्थोका निरन्वय अथवा निरूपाख्य विनाश नहों होता, जैसे घट, ,कपाल, चूण आदि अवयवोंमें 
यह वही मृत्तिका है, इस प्रकार प्रत्यमिज्ञा होनेसे अन्वयिभाव मृत्तिका आदिका अत्यन्त विनाश नहीं 
होता । जहाँ अंडुःर आदिमें 'यह वही बीज है' ऐसी स्पष्ट प्रत्यमिज्ञा नहीं होती, वहाँपर “अंकुरादयः 
अनुस्यूतान्वयिमावस्था: कार्यत्वात्‌ घटवत्‌' (अंकुरादि अनुस्युतान्वयी पदार्थमें स्थित हैं, कायं होनेसे 
घटके समान) इस प्रकार अन्वयीका अनुमान किया जाता है । 'उद्विन्दौ च सिन्धौ च तोयभावो न 
भिद्यते । विनष्टेऽपि विन्दावस्ति तस्यान्वयो5म्बुधी' ( जलविन्दु और समुद्रमें जलरूपसे भेद नहीं है, 
इसलिए जल विन्दुका समुद्रमें विनाश होनेपर मी उसका समुद्रमे अन्बय है ) इससे सिद्ध हुआ कि 

किसो मी मोवपदाथंका निरन्वय नाश नहीं होता, इसलिए दोनों निरोध असंगत है ॥ २२ ॥ 


४४० ब्रह्मस्त्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० २ 


सम्यग्ज्ञानाद्वा सपरिकरात्स्यात्स्वथमेव चा ? पूर्वस्मिन्विकल्पे निहतुकविनाशाभ्युपग- 
महानिप्रसङ्गः । एवमुभयथापि दोषप्रसङ्गादलसम्जसमिदं दशाननम्‌ ॥२३॥ 
आकाशे चाविशेषात्‌ ॥२४॥ 
पदच्छेद- आकाशे, च, अविशोषात्‌ । 


सूचाथ--(आकारो च) 'आत्मन आकाशः सम्भूतः? इस श्रृतिसे ओर शब्द गुण विशिष्ट होनेसे 
आकाशमे मी (अविशेषान) पृथिवीत्व आदिके समान वस्तुत्वकी प्रतीत” होती है, अतः अवस्तु नहीं है । 


& यच्च तेषामेवामिप्रेतम्‌-निरोघद्वयमाकाशां च निरुपाख्यमिति, तत्र निरोधः 
द्वयस्य निरु पाख्यत्वं पुरस्तान्निराकृतम्‌ , आकाशास्ये दानीं निराक्रियते । आकाशे चायुक्तो 
निरुपास्यत्वाभ्युपगमः, प्रतिसंख्या ऽप्रतिसंख्यानिरोधयोरिव वस्तुत्वप्रतिपत्ते रविशेषात्‌। 
आगमप्रामाण्यात्तावत्‌ ‘आत्मन आकाशः संभूतः (तै० २1१) इत्यादिश्रुतिभ्य आकाशस्य च 
वस्तुत्वप्रसिद्धिः । विप्रतिपन्नान्प्रति तु शब्दगुणानुमेयत्वं वक्तव्यम्‌, गन्धादीनां गुणानां 
पृथिव्यादिवस्त्वाश्रयस्वद्‌रनात्‌। अपि चावरणाभावमात्रमाकाद्वामिच्छतामेकस्मिन्सुपणं 
पतत्याचरणस्य विद्यमानत्वात्खुपर्णान्तरस्योत्पित्सतोऽनवकारात्वप्रसङ्गः । यत्रावरणा- 

भावस्तत्र पतिष्यतीति चेत्‌-येनावरणाभावो विशेष्यते तत्तर्हि वस्तुभूतमेवाकाशं स्यात्‌, 


सहित सम्यरज्ञानसे है अथवा स्वयं ही । पूर्वं विकल्पमें निर्हेतुक विनाशके अभ्युपगमकी हानिका प्रसङ्ग 


होगा । द्वितीय विकल्पमें मार्गोपदेशका आनर्थक्य प्रसङ्ग होगा । इस प्रकार दोनों प्रकःरसे दोषका 
प्रसङ्ग होनेसे मी यह दर्शन असंगत है ॥ २३ ॥ 


जो उन-बौद्धोंको अभिप्रेत है कि दोनों निरोध और आकाश निरुपाख्य-तुच्छ हैं, उनमेंसे दोनों 
निरोधोंका तुच्छत्ध पहले निराकरण किया गया, अब आकाशके तुच्छत्वका निराकरण किया जाता है । 


भाकाशमें तुच्छत्व त्वीकार अयुक्त है, क्योंकि उसमें प्रतिसंस्यानिरोध ओर अप्रतिसख्यानिरोधके समान 
वस्तुत्वकी प्रतिपत्ति समान है । उसमें आगम प्रसाणसे वस्तुत्व है, “आत्मन०? ( आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ ) इत्यादि श्रुतियोंसे आकाझमें वस्तुत्व प्रसिद्धि है । आगम प्रामाण्य न माननेवाले प्रति-. 
पक्षियोंके लिए आकाश शब्द गुणानुमेय है ऐसा कहना चाहिए। कारण कि गन्ध आदि गुणोंका 
पर्थिवी आदि वस्तु आश्रयरूपसे देखनेमें आते हें । किश्च आकाशको आवरणामाव मात्र माननेवालोंके 
मतमें एक पक्षीके उड़नेपर आवरण" विद्यमान होनेसे उड़मेके .अमिलाषी अन्य पक्षीको अनवकाशत्व 
प्रसङ्ग होगा । यदि कहो कि जहाँपर आवरणका अमाव है वहाँ पर उड़ेगा, तो जिससे आवरण अमाव 
विशेषित होता है तब तो वस्तुमत आकाश है आवरणका अमावमात्र नहीं है। और आवरणके 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
& यम, नियंम आदि और श्रवण, मनन आदि सम्यग्ज्ञानकी सामग्री हे । यदि इसप्रकार सामग्री 


सहित सम्यग्ह्ञानसे अविद्या आदिका विनाश मानें तो विना कारणके नाशका सिद्धान्त बाधित हो 
जायगा । 'सव क्षणिक क्षणिकम्‌, सवे दुःखं दुःखम्‌, सव स्वलक्षणं स्वलक्षणम्‌' ( सवं क्षणिक है 
क्षणिक है, सवं दुःख है दुःख है, सवं स्वलक्षण है स्वलक्षण ( अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र ) है, सवंशून्य 
हैं शन्य है ) इन भावनाओंके अभ्याससे परिपक्व होनेपर निर्वाण होता है यह बोद्ध सिद्धान्त है । जब 


अविद्या स्वतः ही निवृत्त हो जायगी तो यह मार्गोपदेश व्यथं हो जायगा, इस प्रकार दोनों पक्षोंके 
दूषित होनेसे यह बौद्धदरांन अयुक्त है ॥२३॥ 


अकारां वस्तु कायत्वात्‌ घटवत्‌? ( आकाश वस्तु है, क्योंकि वह काय है, जैसे घट) यद्यपि 
'आत्मन आकाशः संभूतः’ इत्यादि श्रतियोंसे आकाश कायंत्व सिद्ध है, तो मी श्रतिप्रमाणको न 
माननेवालोके लिए अनुमानसे सिद्ध किया जाता है । शब्दः सामान्यविशेषसमवायेभ्यो भिन्नः शब्दत्वात्‌ 
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नावरणाभावमात्रम। अपि चावरणाभावमात्रमाकारां मन्यमानस्य सोगतस्य स्वाभ्युपगम- 
विरोधः प्रसज्येत। सौगते हि समये 'शथिवी म्गवः किं संनिश्रया' इत्यस्मिन्प्रतिवचनप्रवाहे 
पृथिव्यादीनामन्ते वायुः कि संनिश्रयः' इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिव चनं भवति- त्रायुराकाशसंनिश्रयः 
इति। तदाकाशस्यावस्तुत्वे न समञ्जसं स्यात्‌ । तस्मादप्ययुक्तमाकाशस्यावस्तुत्वम्‌। अपि 
च निरोधद्वयमाकारां च त्रयमप्येतन्निरूपास्यमवस्तु नित्यं चरेति बिप्रतिबिद्धम्‌। न ह्यवस्तुनो 
नित्यत्वमनित्यत्वं वा संभवति, वस्त्वाश्रयत्वाद्व्मधर्मिव्यचहारस्य | धर्मेधमिभावे हि 
घटादि बद्वस्तुत्वमेव स्यान्न निरुपाख्यत्वम्‌ ॥२४॥ 
अुस्मृतेश्च ॥ २५॥ 
पदच्छेद्‌--अनुस्मृतेः, च । 
सृच्रा्थे -उपलब्धिके अनन्तर उत्पन्न हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है, उससे भी प्रतीत होता 
है कि अनुमवकर्ता आत्मा क्षणिक नहीं है । 
अपि च वैनाशिकः सर्वस्य वस्तुनः क्षणिकतामभ्युपयन्षपलब्धुरपि क्षणिकतामभ्यु- 
पेयात्‌। न च सा संभवति, अनुस्मृतेः। अनुभवमुपलब्धिमनूत्पद्यमानं स्मरणमेवा नुस्मृतिः। 
सा चोपलब्ध्येककतका सती संभवति, पुरुषान्तरोपलब्धिविषये पुरुषान्तरस्य स्मृत्यदशं- 
अभावमात्रको आकाश माननेवाले बौद्धको अयने स्वीकारे विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि बौद्ध दशंनमें 
“पृथिवी भगवः०? ( हे भगवन्‌ ! पृथिवी किसमें आश्रित है ) इस प्रश्‍नोत्तरके प्रवाहमें पृथिवी आदिके 
अन्तमें वायुः कि०' ( वायु किसमें आश्रित है ) इस प्रश्नका 'चायुराकाश०' ( वायु आकाशमें आश्रित 
है) यह उत्तर हे । आकाशको अवस्तु माननेपर वह संगत नहीं होगा; इससे मी आकाशका अवस्तुत्व 
अयुक्त है । ओर दोनों निरोध -और आकाश ये तीनों निरुपाख्य, अवस्तु और नित्य हैं यह परस्पर 
विरुद्ध है, क्योंकि अवस्तु मित्य अथवा अनित्य नहों हो सकती, कारण कि धमंघमिव्यवहार वस्तु 
आश्रित है, घमंघमिमाव होनेपर घट आदिके समान वस्तुत्व ही होगा तुच्छत्व नहीं ॥२४॥। 
ओर इसके अतिरिक्त वंनाशिक सब वस्तुकी क्षणिकता स्वीकार करते हुए उपलब्धाकी भी 
क्षणिकता स्वीकार करे, वहु नहीं हो सकेसा, क्योंकि अनुस्मृति है। अनुभव-उपलन्धिके अनन्तर उत्पन्न 
हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है । उसका और उपलब्धिका एक कर्ता हो तमी वह हो सकती है, क्योंकि 
एक पुरुषके अनुमवके विषयमें अन्य पुरुषकी स्मृति नहीं देखी जाती। 'मैंने यह देखा, मैं यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( शब्द शन्दत्व जाति विशिष्ट होनेसे सामान्य, विशेष और समवायसे भिन्न है) "शब्दो गुणः स्पश- 
रहितवाह्यन्द्रियग्राह्मत्वात्‌ रूपादिवत्‌’ ( शब्द गुण है, क्योंकि स्पशं रहित बाह्येन्द्रियसे ग्राह्य है, जैसे 
रूपादि ) इस अनुमानसे शब्द गुण सिद्ध होनेपर वह किस द्रव्यका गुण है, आगे सिद्ध करते हैं-'शब्दः 
वस्तुनिष्ठ; गुणत्वात्‌ गन्धादिवत्‌? ( शब्द गुण होनेसे वस्तुनिष्ठ है, जेसे गन्ध आदि ) शब्द बाह्येन्द्रिय 
ग्राह्य होनेसे आत्मा और मनका गुण नहीं हो सकता । पृथिवी, जल, तेज, वायु और दिशा आदि श्रोत्र 
मात्र ग्राह्य शब्द गुणके आश्रय नहीं हो सकते । अवरिष्ट आकाश ही शब्दका आश्रय सिद्ध होता है । 
गुण वस्तुमें रहता है अवस्तुमें नहो, अतः आकाश वस्तु है । किश्च जैसे एक घटके विद्यमात होनेपर 
घट सामाच्यका अमाव नहीं होता, वसे ही एक पक्षीके विद्यमान होनेपर मूतं द्रव्य सामान्यामावात्मक 
आकाश नहीं है, इससे अन्य पक्षीका सञ्चार नहीं होगा । यदि उसकी सिद्धिके लिए किसी देश 
विशेषावच्छदेन क्षावरणामाव मानें तो अमावावच्छेदक देश ही तो आकाशे है, क्योंकि तुच्छ देश- 
विशेष आदिसे विशिष्ट नहीं होता, इससे आकाश भावात्मक पदार्थं है ॥२४॥ 


४४82. ब्रह्मसूत्र शाइूरभाष्य [ अ० २ पा० २ 


नात्‌। कथं द्यहमदो ऽद्राक्षमिदं पश्यामीति च पूर्वोत्तरदशिन्येकस्मिन्नसति प्रत्ययः स्यात्‌? 
अपि च दर्शानस्मरणयोः कतंय कस्मिन्प्रत्यक्षः प्रत्यभिज्ञाप्रत्ययः सवस्य लोकस्य प्रसिद्धो ऽह- 
मदोऽद्राक्षमिदं पञ्यामीति। यदि हि तयोभिन्नः कर्ता स्यात्ततोऽहं स्मराम्यद्राक्षीदन्य इति 
एतीयात्‌ , नत्वेवं प्रत्येति कश्चित्‌। यत्रैवं प्रत्ययस्तत्र दर्शनस्मरणयोभिन्त मेव कर्तारं सर्व॑- 
लोकोऽवगच्छति--स्मराम्यहमखावदोऽद्राक्षीदिति। इह त्वहमदोऽद्राक्षमिति द शंनस्मर- 
णयोवेनारिकोऽप्यात्माननमेयैकं कर्तारमवगच्छति। न नाहमित्यात्मनो दर्शनं निवृंत्तं 
निह ते-यथाग्निर नुष्णोऽप्रकाशा इति वा। तत्रेवं सत्येकस्य दश नस्मरणलक्षणक्षणद्रय- 
संबन्धे क्षणिकत्वाभ्युपगमहानिरपरिहार्या वेनारिकस्य स्यात्‌ । # तथाऽनन्तरामनन्त- 
रामात्मन एव प्रतिपत्ति प्रत्यभिजञानन्नेककतकामोत्तमादुच्छ्वासादतीताश्च प्रतिपत्तीरा 
जन्मन आत्मेककठेकाः प्रतिसंदधानः कथं क्षणभङ्गवादी वैनाशिको नापत्रपेत? स यदि 
ब्रूयात्‌ सारर्यादेतत्संपत्स्यत इति तं प्रतिश्रयात्‌-तेनेदं सद शमिति द्वयायत्तत्वात्सादञ्यस्य, 
क्षणभङ्गवादिनः सदशायोद्वयोवस्तुनोग्रष्दीतुरेकस्याभावात्‌, सादइ्यनिमित्तं प्रतिसंघान- 

मिति मिथ्याप्रलाप एव स्यात्‌ । स्याचेत्पूर्वात्तरयोः क्षणयोः खादञ्यस्य ग्रहीतेकः, तथा- 
देखता हूँ? यह प्रत्यय पूर्वोत्तर एक द्रष्टाके न होनेपर कंसे होगा ? किन्तु अनुभव और स्मरणका एक 
कर्ता होनेपर 'मैंने यह देखा था, मैं यह देखता हुँ’ ऐसा प्रत्यक्ष प्रत्यमिज्ञाप्रत्यय सवंलोकमें प्रसिद्ध है। 
यदि उन दोनोंके भिन्न कर्ता हों, तो उससे “में स्मरण करता हूँ, अन्यने देखा था” ऐसी प्रठीति होगी । 
परन्तु किसीको भी ऐसी प्रतीति नहीं होती । जहाँ ऐसी प्रतीति होती है वहाँ ज्ञान ओर स्मरणके भिन्न 
कर्ताओंको सब लोग जानते हैं कि 'मैं स्मरण करता हू, उसने यह देखा ।' परन्तु यहाँ तो "मैंने यद्द 
देखा” इस दर्शन और स्मरणका एक ही कर्तारूपसे आत्माको वनाशिक मी स्वीकार करते हँ. । 


आत्माका जो कर्तारूपसे ज्ञान हुआ है उसका “में नहीं हँ ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता, जसे 
अग्निका 'अनुष्ण हे अथवा अप्रकारा है' ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता । वहाँ ऐसा होनेपर 


एकका दर्शन ओर स्मरणरूप दो क्षणोंके साथ सम्बन्ध होनेवे वेनाशिक को क्षणिकत्व सिद्धान्तकी 
हानि तो अपरिहाय ही होगी । उसी प्रकार वतमान दशासे लेकर अन्तिम उच्छवासपयन्त-मरण- 


पर्यन्त एकके पीछे एक अपनी ही प्रतीतिको जिसका आत्मा हो कर्ता है ऐसा जानता हुआ और जन्मसे 


लेकर वतंमान क्षण पर्यन्त अमी तक हुई प्रतिपत्तियाँ आत्मकतृंक प्रतिसन्धान करता हुआ क्षणमङ्ग- 
वादी वनाशिक लज्जित क्यों नहीं होता ? यदि वह ऐसा कहे साहृश्यसे यह प्रतिसंधान होता है, तो 


उसके प्रति कहना चाहिए तेनेदं सदृशम्‌' ( यह उस जैसा है) ऐसा साइश्य दोके अधीन होता 

है, इससे दो सहृ वस्तुओंका ग्रहीता क्षण भंगवादीके मतमें एकके न होनेसे साहश्य निमित्तक प्रति- 

संधान है, यह मिथ्या प्रलाप ही होगा । यदि पूवं और उत्तर क्षणके साहश्यका एक ग्रहीता है, तो 
र सत्यानन्दो दीपिका 

६४ बाह्याथवादी बौद्धोके सिद्धान्तका खण्डन करते समय प्रसंगवश क्षणिक घिज्ञानवादीका मत 


लिया गया है । उनके मतमें बाह्य पदार्थका अस्तित्व नहीं है, केवल आन्तर क्षणिक विज्ञान ही है । 
विज्ञान प्रथम क्षणमें उत्पन्न होकर द्वितीय क्षणमें नष्ट होता हुआ अन्य विज्ञानको उत्पन्न कर स्वयं 
नष्ट हो जाता है । उनके मतमें जसे दीप शिखा एक नहीं होती तो मी साहश्यसे “यह वही शिखा है' 
ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, वसे आत्माके विषयमें साहश्य दोषसे “मैं वही हूँ ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 
सिद्धान्ती--'तेनेदं सदुशम्‌' यह साह्य अनुयोगी और प्रतियोगी दो पदार्थोके अधीन होता है । जेसे 
“चन्द्रवन्मुखम्‌” जिसका साहदय वह प्रतियोगी और जिसमें साहश्य वह अनुयोगी होता है। तेनेदं 
सदुशस्‌' इसमें एक विज्ञानाकार होनेसे तीन पर्दाका प्रयोग न होगा और उनसे सम्बद्ध तीन पदार्थोका 
मान मी नहीं होगा, किन्तु यह लोक विरुद्ध है । पू०-यद्यपि 'तेनेदं सदृशम' इसमें तीन पदाथ प्रतीत होते 
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श्यस्य ग्रहीतैकः, तथासत्ये कस्य क्षणद्वयावस्थानात्‌ क्षणिकत्वप्रतिज्ञा पीड्येत । तेनेद॑ 
सदशमिति प्रत्ययान्तरमेवेद्‌ न पूर्वोत्तरक्षणदयत्रहणनिमित्तमिति चेत्‌-न,तेनेदमिति भिन्न- 
पदार्थोपादानात्‌ । प्रत्ययान्तरमेव चेत्सादश्यविषयं स्यात्तेनेदं सदशमिति वाक्यप्रयोगोऽ- 
नर्थकः स्यात्‌। साद शयमित्येव प्रयोगः प्राप्चुयात्‌ । & यदा हि लोकप्रसिद्धः पदाथः परीक्ष- 
कैर्न परिगह्यते, तदा स्वपक्ष सिद्धि; परपक्षदोषो चोमयमप्युच्यमानं परीक्षकाणामात्मनश्र 
यथार्थत्वेन न बुडि संतानमारोहति ।एवमेवैषो$थ इति निश्चितं यत्तदेव वक्तव्यम्‌। ततो 5- 
न्यदुच्यमानं बहुप्रलापित्वमात्मनः केवलं प्रख्यापयेत्‌ ।न चायं सादड्यात्संव्यवहारो युक्तः, 
तद्भावावगमात्तत्सटदशभावानवगमाच । भवेदपि कदाचिद्वाह्यवस्तुनि विप्रलम्भसंभवात्त- 
देवेदं स्थात्तत्सट शं वेति संदेहः । उपलब्धरि तु संदेहोऽपि न कदाचिद्धवति--स एवाहं 
स्यां तत्सदशो वेति, य एवाहं पूव य॒रद्राक्षं ख एवाहमद्य स्मरामोति निश्चिततद्धावोप 
लम्भात्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नो वेनाशिकसमयः ॥ २५ ॥ 
नासतोऽदृष्टत्वांत्‌ ।। २६॥ 

पद्च्छेद- नं, असतः, अदृष्टत्वात्‌ । 

सूतरार्थ-- असतः ) अभावसे कायंकी उत्पत्ति (न) नही हो सकती, ( अदृष्टत्वात्‌ ) क्योंकि 
असत्‌ नरशज्भ आदिसे कार्येत्पत्ति नहीं देखी जाती । | 

इतश्वानुपपन्नो वेनाशिकस मयः, यतः स्थिरमनुयायिकारणमनभ्युपगच्छतामभावा- 


ऐसा होनेपर एकके दो क्षण पर्यन्त अवस्थित होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञा बाधित होगी । यदि कहो कि 
'तेनेदं सदुशम्‌' यह भिन्न प्रत्यय है पूवं और उत्तर दो क्षण ग्रहण निमित्तक नहीं है, तो ठीक नहीं है, 
क्योंकि 'तेन इृदम इस प्रकार भिन्न पदार्थोका ग्रहण होता हे । यदि यह साहश्य विषयक अन्य 
प्रत्यय ही है, तो तेनेदं सदशम्‌” यह वाक्य प्रयोग अनथक होगा । “साइश्यम्‌' ( साइव्य ) ऐसा ही 
प्रयोग प्राप्त होगा । जब तक लोक प्रसिद्ध पदार्थका परीक्षकोंके द्वारा परिग्रहण न हो तब तक स्वपक्षकी 
सिद्धि अथवा पर पक्षका दोष दोनों कहे हुए भी यथार्थरूपसे परीक्षकोंके और अपने बुद्धि सन्तानमें 
नहीं आयेंगे । यह पदाथ ऐसा ही है, ऐसा जो निश्चित है उसीको कहना चाहिए । उससे भिन्न कहता 
हुआ केवळ अपनेमें बहुप्रलापित्व प्रख्यापन करेगा। यह संव्यवहार साहश्यसे होता युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'वही यह' ऐसा तद्धावका ज्ञान होता है और “उसके सहश यह” उस प्रकार तत्सहशमाव 
अवगत नहीं होता है। बाह्य वस्तुमें विप्रलम्मके संभव होनेये 'वही यह है' अथवा 'उसके सहर है' 
ऐसा सन्देह कदाचित्‌ हो भी, परन्तु उपलब्धा-आत्मामें तो “वही मैं हैँ अथवा उसके सहश हूँ” ऐसा 
सन्देह कमी नहीं होता है, क्योंकि जिस मैंने पहले दिन देखा था वही मैं आज स्मरण करता हे' इस 
प्रकार निश्चित त-द्भावका उपलम्म ( ज्ञान ) होता है। इससे मी वनाशिक दर्शन अनुपपन्न है ॥२५ ॥ 
ओर इससे मी वनाशिक दशंन अयुक्त है, क्योंकि स्थिर और अनुयायी (कायं)अनुस्यूत कारणका 
सत्यानन्दी-दोपिका | 
हैं, तो मी वे विज्ञानसे मिन्न नहो हैं अर्थात्‌ बाह्य नहीं हँ । सि०---तब तो 'तेनेदं सदृशम्‌ ऐसा वाक्य 
प्रयोग न होकर केवल 'सादृश्य' ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु होता नहीं है ।. 

& 'तेनेदं सदुशम्‌” इससे प्रतियोगी, अनुयोगी और साहश्यके ग्रहीताका स्थायित्व दुर्वार है । 
यदि बाह्य पदार्थ कल्पित है, विझानमात्र ही सत्य हे और आन्तर है । तो किसीकी भी बाह्य प्रतीति 
वा प्रवृत्ति नहीं होनी चाहिए । इससे पदाथं बाहर है और बह्‌ अक्षणिक है । इसलिए असंदिग्ध और 
अविपयंस्त प्रत्यभिज्ञाके होनेसे बैनाशिक दरांन अयुक्त है ॥ २५ ॥ 
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द्वावोत्पत्तिरित्येतदापद्यते । दशयन्ति चाभावाद्भावोत्पत्तिम्‌-नानुपश्ट्य प्रादुर्भावात्‌ 
इति । विनष्टाद्धि किळ बोजादङ्कर उत्पद्यते, तथा विनष्त्क्षीरादधि, मृत्पिण्डाञ्च घटः । 
कूटस्थाच्चेत्कारणात्कायंमुत्पयत[विशोषात्लव सवत उत्पयेत। तस्मादभावग्रस्तेभ्यो 
बीजादिभ्योऽङ्कणदीनामुत्पयमानत्वादभावादूभावोत्पत्तिरिति मन्यन्ते । तत्रेदमुच्यते-- 
नासतोऽद्त्वात्‌' इति । नाभावाद्भाव उत्पद्यते, यद्यभावाद्‌भाव उत्पद्येताभावत्वाविशे 
घात्कारणविशे षाभ्युपगमोऽनथेकः स्यात्‌ । नहि बीजादीनामुपस्ृदितानां योऽभावस्त- 
स्याभावस्य शशविषाणादीनां च निःस्वभावत्वाविशेषादभावत्वे कश्चिद्वि दोषोऽस्ति, येन 
बीजादेवाङ्करो जायते क्षोरादेव द धीत्येबंजाती यकः कारणविशे षाभ्युपगमोऽथंवान्स्यात्‌ । 
निवश षस्य त्वभावस्य कारणत्वाभ्युषगमे शशविषाणादिभ्योऽप्यङ्करादथो ज्ञायेरन्‌। न 
चेवं इझ्यते। यदि पुनरभावस्यापि विशोषोऽभ्युपगम्येतोत्पलादीनामिव नोळत्वादिस्ततो 
विदोषवत्त्वादेवाभावस्य भावत्वमुत्पल।दिवत्रसज्येत। नाप्यभावः कस्यचिदुत्पत्तिहेतु 

स्यात्‌, अभ।वत्वादेव, शादाविषाणादिवत्‌ । अभावाञ्च भावोत्पत्तावभावान्वितमेव सच 
कार्य स्यात्‌ नचेवं दइयते, सर्वस्य च चस्तुनः स्वेन स्वेन रूपेण भावात्मनेवोपलभ्यमान- 
त्वात्‌ । नच मुद्न्विताः शरावादयो भावास्तन्वादिविकाराः केनचिदभ्युपगम्यन्ते। सृद्धि 

कारानेव तु सुइन्वितान्भावांलोकः प्रत्येति । यत्तक्तम्‌-स्वरूपोपमद मन्तरेण कस्यचित्कू 
टस्थस्य वस्तुनः कारणत्वानुपपत्तेरभावाद्भावोत्पत्तिमंवितुमर्हतीति-तद्‌ दुरुक्तम्‌, 
स्थिरस्वभावानामेव सुवर्णादीनां प्रत्यभिश्षायमानानां रुचकादिकार्यंकारणभावद्‌शा- 
नात्‌ । येष्वपि बीजादिषु स्वरूपोमद लक्ष्यते तेष्वपि नाऽसावुपस्द्यमाना पूर्वावस्थो 

स्वीकार न करनेवालोंके मतमें अभावसे भावको उत्पत्ति होगी, ऐसा प्रसङ्ग होगा । और नाजुपमद्य० 

(कारणके नाश हुए विना कायका प्रादुर्माव नहीं होता, इसलिए अभावसे ही भावकी उत्पत्ति होती है) 
इस प्रकार वे अभावसे भावकी उत्पत्ति दिखछाते हें । निश्चय विनष्ट बीजसे अङ्कुर, विनष्ट दूधसे दधि 
और विनष्ट मृत्पिण्डसे घट उत्पन्न होते हैं। यदि कूटस्थ कारणे कायं उत्पन्न हो, तो कुटस्थत्व 
समान होनेसे सब सबसे उत्पन्न होगा । इसलिए अमाव ग्रस्त बीज आदिसे अङ्कुर आदि उत्पद्यमान 


होनेसे अभावसे भावकी उत्पत्ति होती ऐसा वे मानते हैं। उसपर यह कहते हें--'नासतो5दृष्ट- 
त्वात्‌’ अभावसे भाव उत्पन्न नहीं होता, यदि अभावसे भाव उत्पन्न हो, तो अमावत्वके 'सवत्र समान 


होनेसे कारण विशेषका स्वीकार निष्फल हो जायगा । विनष्ट हुए वीज आदिका जो अमाव हे उस 
अभावमें और शशविषाण आदिके निंःस्वमावत्व-स्वरूपहितत्वमे समानता हनेसे अमावत्वसे कुछ 


विशेष नहीं है, जिससे कि बीज्ञसे ही अङ्कुर उत्पन्न होता है और दूधसे दधि, इस प्रकारके कारण 
विशेषका स्वीकार प्रयोजनवाला होना चाहिए। और निर्विशेष-विशेषरहित अमावको कारणरूप 
स्वीकृत करनेसे. शशविषाण आदिसे मी अङ्कर आदि उत्पन्न होंगे, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। 
जैसे नीलत्व आदि कमल आदिके विशेष हैं, वैसे यदि अभावका भी विशेष स्वीकार किया जाय, तो 
विशेषवत्त्वके होनेसे कमल आदिके समान अभावको भो भावत्व प्रसक्त होगा । अमाव मी किसको 
उत्पत्तिका हेतु नहीं होता, क्योंकि वह राशविषाण आदिके समान अमाव हे । यदि अमावसे भावकी 
उत्पत्ति होती तो सब कार्य अभावान्वित ही होते, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता, क्योंकि सब पदार्थ 
अपने अपने स्वरूप मावरूपसे ही उपलब्ध होते हैं। मृत्तिकासे अन्वित शराव आदि पदार्थोको तन्तु 
आदिके विकाररूपसे कोई मी स्वीकृत नहीं करता । लोग मृत्तिकाके विकारोंको मृत्तिकासे अन्वित हुए 
मावरूपसे ग्रहण करते हें । जो यह कहा गया है कि स्वरूपके नाश हुए विना किसी कूटस्थ वस्तुका 
कारणत्व अनुपपन्न होनेसे अमावसे अमांवकी उत्पत्ति होना युक्त है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्य मिज्ञाके 
विषयभूत स्थिर स्वमाववाले सुवणं आदिका रुचिक आदिके साथ कायकारण भावदेखनेमें आता है । 
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त्तरावस्थायाः कारणमभ्युपगम्यते, अनुपमृद्यमानानामेबानुयायिनां बीजाद्यवयवानामङ्क 
रादिकारणभावाभ्युपगमात्‌ । तस्मादसद्भथः शाशविषाणादिभ्यः सदुत्पत्त्यपदशना- 
त्सद्भयश्च सुवर्णादिभ्यः  सदुत्पत्तिदशानादनुपपत्नी$यमभावादभावोत्पच्यभ्युपगमः 
अपि च चतुमिश्चित्तचेत्ता उत्पद्यन्ते, परमाणुभ्यञ्च भूतभातिकलक्षणः समुदाय उत्पद्यत 
इत्यभ्युपगम्य पुनरभाचाद्‌भावोत्पत्ति कल्पयदिभिरभ्युपगतमपलह्‌ वानवेनाशिकेः सवा 
लोक आकुलीक्रियते ॥२६॥ 


उदासीनानामपि चेवं सिद्विः ॥२७॥ 
पद्च्छेद्‌--उदासीनानाम्‌, अपि, च, एवम्‌, सिद्धिः 


सूुच्ाथ-- ( व ) और ( एवम्‌ ) अभावसे भावोत्पत्ति माननेमें ( उदासीनानामपि ) तत्‌ तत्‌ 
कार्य सिद्धिमें प्रवृत्त न हुए लोगोंको मी ( सिद्धि: ) अपने अपने अभीष्ट काय सिद्ध होंगे, इससे भी 
बौद्धमत भ्रान्तिसूलक हे । 

यदि चाभावाद्भावोत्पत्तिरभ्युपगम्यत, एवं सत्युदासीनानामनीहमानानामपि 
जनानामभिमतसिद्धिः स्यात्‌ अभावस्य सुलभत्वात्‌ । कृषीवलस्य क्षेत्रकमण्यप्रयतमान- 
स्यापि सस्यनिष्पत्तिः स्यात्‌ । कुलालस्य च मृत्खंस्क्रियायामप्रयतमानस्याप्यमत्रोत्पत्तिः 
तन्तुवायस्यापिं तन्तूनतन्वाननस्यापि तन्वानस्येव वस्त्रलाभः । स्वर्गापवगंयोश्च न कश्चि- 
त्कथंचित्समीहेत । न चंतद्य॒ज्यतेऽभ्युपगम्यते वा केनचित्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नोऽयम- 
भावाद्भावोत्पत््यभ्युपगमः ॥२७॥ 

( ५ अभावाधिकरणम्‌ । सू० २८-३२ ) 
नामाव उपलब्धः ॥ २८ 
पदच्छेद्‌--न, अभावः, उपलब्धेः । 
| सूत्रार्थ--( अभावः ) विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोका अभाव ( न) नहीं हो सकता, ( उप 
लब्धेः ) क्योंकि विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोको उपलब्धि होती है । 

४ एवं बाह्याथवादमाश्रित्य समुदायाप्राप्त्यादिषु दृषणेषूदभावितेषु विज्ञानवादी 
जिन बीज आदिमें मी स्वरूपका नाश देखनेमें आता है उनमें मी नष्ट होती हुई यह पूर्वावस्था उत्तरा- 
वस्थाकी कारण नहीं मानी जाती, विनष्ट न हुए अनुयायी-अनुस्युत बीज आदिके अवयवोंको ही अङ्कुर 
आदिके प्रति कारणमाव स्वीकार किया जाता है, इससे असत्‌ शशविषाण आदिसे सतकी उत्पत्ति नहीं 
देखी जातो ओर सत्‌ सुवर्ण आदिसे सत्‌की उत्पत्ति देखनेमें आती है, अतः 'अमावसे भावकी उत्पत्ति! 
यह. अभ्युपगम अनुपपन्न है । किञ्च अधिपति आदि चार कारणोंसे चित्त (विज्ञान) और चेत्त (सुख आदि) 
उत्पन्न होते हैं और परमाणुओंसे भूत भौतिक समुदाय उत्पन्न होता है, ऐसा स्वीकारकर पुनः अभावसे 

भावकी उत्पत्तिको कल्पना करनेवाले और पूवस्वीकृतका निषेध करनेवाले बोद्धोसे सब लोग व्याकुल 
किये जाते हैं ॥ २६ ॥ 

और यदि अभावसे भावकी उत्पत्ति स्वीकार कर तो ऐसा माननेपर 'चेश रहित उदासीन 
पुरुषोको भी अभिमत सिद्धि हो जायगी, क्योंकि अभाव सवत्र सुळम है । खेतके कायमें प्रयत्न न करने 
वाले किसानको भी अन्नको प्राप्ति हो जायगी । मृत्तिकाकी संस्कारक्गियामें प्रयत्न न करनेवाले कुलालके 
वतन उत्पन्न हो जायें, तन्तुओंको ताना भरनी न करनेवाले जुल्लाहेको भी बुननेवालेके समान वस्त्र 
लाम हो जायगा, स्वग ओर मोक्षके लिए कोई मी किंसी प्रकारका प्रयत्न नहीं करेगा । यह यक्त नहीं है 
ओर कोई स्वीकार मी नहीं करता । इसलिए भी अभावसे भावको उत्पत्तिका यह स्वीकार अनुपपन्न है।२७। 

इसप्रकार बाह्याथवादका आश्रयकर समुदायकी अप्राप्ति आदि दूषणोंके उद्धावित किए जाने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% विज्ञानवादी योगाचारके मतमें क्षणिक विज्ञानके भिन्न बाहर कोई पदाथ नहीं है, धट पद 
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बौद्ध इदानीं प्रत्यवतिष्ठते-केषांचित्किल विनेयानां वाहो बस्तुन्यभिनिवेशमालक्ष्य तद 
नुरोधेन वाह्यार्थवादप्रक्रियेयं विरचिता । नासौ सुगताभिप्रायः । तस्य तु विज्ञानेकस्कन्ध- 
वाद एवाभिप्रेतः । तस्मिश्च विज्ञानवादे बुद्ध्यारूढेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमाणप्रमेयफलः 
व्यवहारः सर्वं उपपद्यते, सत्यपि बाह्ये५थ बुद्ध्यारोहमन्तरेण प्रमाणादिव्यवहारा- 
नवतारात्‌। कथं पुनरवगम्यतेऽन्तस्थ एवायं सवव्यवहारो न विज्ञानव्यतिरिक्तो 
बाह्योऽथोऽस्तीति ? तदसंभवादित्याह--स हि बःह्योऽथोऽभ्युपगम्यमानः परमाणवो 
वा स्युस्तत्समूहा वा स्तम्भादयः स्युः | तत्र न तावत्परमाणवः स्तम्भादिप्रत्ययपरिच्डेद्या 
भवितुमहन्ति, परमाण्वाभासञ्ञानानुपपत्तेः। नापि तत्समूहाः स्तम्भादयः, तेषां परमाणु 
भ्योऽन्यव्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितमशक्यत्वात्‌। एवं जात्यादीनपि ` प्रत्याचक्षीत । 
अपि चानुभावमात्रेण साघारणात्मनो ज्ञानस्य जायमानस्य योऽयं प्रतिविषयं 
पक्षपातः स्तम्भश्ञानं कुडथज्ञानं घटश्ञानं परश्ञानमिति, नासो शानगतविशेष- 


पर अब विज्ञानवादी बोद्ध विवादके लिए उपस्थित होता है--किन्हीं ( मन्दबुद्धि ) झिष्योंका बाह्य 
पदार्थोमें आग्रह देखकर उनके अनुरोधसे इस वाह्याथंवाद प्रक्रिथाकी रचन की । वस्तुतः यह सुगतका 


अभिप्राय नहीं है । उसे तो केवल एक विज्ञानस्कन्धवाद ही अभिप्रेत है । उस विज्ञानवादमें बुद्धिमें 


आरूढरूपसे अन्तःस्थ होते हुए ही सब प्रमाण, प्रमेय ओर फल व्यवहार उपपन्न होते हैं, क्योंकि 
बाह्याथके होनेपर मी बुद्धिमें आरूढ हुए विना प्रमाण आदि व्यवहार नहीं हो सकते । परन्तु कंसे 


बगत हो कि यह सवव्यवहार अन्त:स्थ हो है विज्ञानसे भिन्न बाह्याथ नहीं है? उसका बाहर संमव 
न होनेसे ऐसा कहते हुँ -स्वोकार किया हुआ वह बाह्याथं परमाणु हो है अथवा उतका समूह स्तम्भ 


आदि हैं ? उनमें परमाणु तो स्तम्म आदि ज्ञानके विषय नहीं हो सकते, क्योंकि परमाणुका प्रतीति 
रूप ज्ञान नहीं हो सकता, ओर न स्तस्म आदि उनके समुह हैं, क्योंकि उनका परमाणुओंसे अन्यरूपसे 


वा अनन्यरूपसे निरूपण नहीं किया जा सकता । इसोप्रकार जाति आदिका मी प्रत्यख्यान करना 
चाहिए । और मी, अनुमवमात्रसे जायमान साधारणरूप ज्ञानका स्तम्मज्ञान, कुड्यज्ञान, घटज्ञान, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदि विज्ञानके आकार विशेष हैं ओर आन्तर हैं बारह भ्रमसे प्रतीत होते हैं। बुद्धको केवल विज्ञान- 


बवाद हो अमिप्रत था । इस विषयमें धर्मकीतिने मी कहा है-- देशना लोकनाथना सरवादाय 


वश्षानुगाः' ( सुगतके उपदेश शिष्योंकी बुद्धिके अनुसार हैं ) यद्यपि बाह्याथके न होनेसे प्रमाण, प्रेमय. 
आदि व्यवहार अनुपपन्न हैं, तो भी विज्ञान हो कल्पित घट, पट आदि आकाररूपसे प्रेमय है, वस्तुके - 


अवभासरूपसे प्रमाणफलं-प्रमिति, शक्तिस्वरूपसे प्रमाण और शक्तिके आश्रयरूपसे प्रमाता है, इसप्रकार 
भेदकी कल्पनासे व्यवहार हो जायगा । बाह्याथंके अमावमें यह अनुमान है-'ज्ञेयं ज्ञानातिरेकेणासत्‌ 
तद्तिरेकेणाऽसम्मवात्‌ नरश्दंगवत्‌’ (ज्ञेय ज्ञानसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उससे भिन्त उसका असम्मव है 
जसै नरण्जङ्ग ) विज्ञानवादी बाह्याथंवादी बौद्ध मतका खण्डन करते हुए बाह्याथंके असम्मवको विवरण 
करते हैं--यदि बाह्याथ परमाणुरूप हो तो उनके अतीन्द्रिय होनेसे 'एक स्थूल स्तम्म है ऐसा ज्ञान 
नहीं होगा और परमाणुओंका समूह स्तम्म तो बाहर असत्‌ है उसकी, प्रतीति कंसे होगी ? परन्तु बाह्याथ 
परमाणु अथवा अवयवी न होनेपर मी जाति आदि होंगे ? बाह्याथ जाति, गुण और कमं मी नहीं 
है, क्योंकि ये धमसे अभिन्न हैं अथवा अत्यन्त भिन्त ? यदि अमिन हैं तो धर्मीके समान धमर्धाम- 
भाव नहीं होगा, उसीप्रकार अत्यन्त भिन्न होनेपर अन्य धर्मीके समान घमधमिभाव नहीं होगा | 
इनमें भेदाभेद मानना मी युक्त नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध है। इसलिए जाति आदि 
बाह्याथ. नहीं है । 

& 'सहोपळम्मनि यमादभेदो नीळतद्धियोः। मेदश्च भ्आान्तिविज्ञानैरं इयेतेन्दाविवाद्वये ॥' 


अघि० ५ सू० २८ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३७ 


मन्तरेणोपपद्यत इत्यवऱयं चिषयसारूप्यं ज्ञानस्याङ्गीकतव्यम्‌। अङ्गीकृते च तस्मि- 
न्विषयाकारस्य ज्ञानेनेवावरुद्धत्वादपाथिका बाह्याथसद्भावकल्पना। अपि च सहो 

लम्भनियमादभेदो विषयविज्ञानयोरापतति । न ह्ानयोरेकस्यानुपलम्भे ऽन्यस्योपलम्भो 
ऽस्ति, न चेतत्स्वभावविवेके युक्तम्‌, प्रतिवन्धकारणाभावात्‌, तस्मादप्यर्थाभावः । स्वप्ना- 
दिवच्चे दं द्रष्टव्यम्‌ । यथा हि स्त्रप्नमायामरीच्युदकगन्धर्वनगरादिप्रत्यया विनेव बाह्य नाथन 
ग्राह्मग्राहकाकारा भवन्ति, एवं जागरितगोचरा अपि स्तम्भादिप्रत्यया भवितुमहन्तीत्यव- 
गम्यते, प्रत्ययत्वाविशेषात्‌। कयं पुनरसति बाह्याथ प्रत्ययवैचित्र्यमुपपद्यते ? वासना- 
बैचित्र्यादित्याह, अनादो हि संसारे बोजाङ्क रवद्िज्ञानानां वासनानां चान्योन्यनिमित्त- 
नेमित्तिकभावेन चैचित्र्यं न विप्रतिषिध्यते । अपि चान्वयव्यतिरेकाभ्यां वासनानिमित्त- 
मेव ज्ञानवेचित्यमित्यवगम्यते, स्वप्नादिष्वन्तरेणाप्यथ वासनानिमित्तस्य ज्ञान वेचिञर्य- 
स्योभाभ्यामप्यावाभ्यामभ्युपगस्यमानत्वात्‌, अन्तरेण त वासनामथनिमित्तस्य ज्ञानवेचि- 
ऽयस्य मयानभ्युपगस्यमानत्वात्‌, तस्मादप्यभावो बाद्यार्थस्येति । एवं प्राप्ते ब्रमः ‘नामाव 

पळब्धेः' इति । खल्वभावो बाह्यस्यार्थस्याध्यवखात' दाक्यते। कस्मात्‌ ? उपलब्धेः । 
उपलभ्यते हि प्रतिप्रत्ययं बाह्मोऽर्थः-स्तम्भः कुड्यं घटः पट इति। न चोपल भ्यमानस्ये- 
बामावो भवितुमर्हति । यथा हि कश्चिद्धुञ्जानो सुजिसाध्यायां तृप्तौ स्वयम नुभूयमानाया- 


पटज्ञान यह जो प्रत्येक विषयमें पक्षपात है, वह ज्ञान गत विशेषके विना नहीं हो सकता, इससे ज्ञानमें 


विषयका सारूप्य ( साइश्‍्य ) अवश्य अंगीकार करना चाहिए । ज्ञानमें विषयके सारूष्यका अंगीकार 
करनेपर विषयाकारको ज्ञानसे अवरुद्ध होनेसे बाह्याथके सद्‌भावकी कल्पना व्यथं है। और मी, सहो 


पलम्मके नियमसे विषय और विज्ञानका अभेद प्राप्त होता है, क्योंकि उनमें एकके उपलम्म न होनेपर 
अन्यका उपलम्म नहों होता । और यह स्वभाव भेदमें युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबन्धका कोई कारण 
नहीं है, इससे मी अर्थका अमाव है, और यह स्वप्न आदिके . समान समझना चाहिए । जैसे स्वप्न 

माया, मरीच्युदक, गन्धवनगर आदि ज्ञान वाह्याथके विना ही ग्राह्य और ग्राहकरूपसे होते हैं, वसे 
ज्ञाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान मीः हो सकते हैं, ऐसा अवगत होता है, क्योंकि दोनों ज्ञानोंमे 
ज्ञानत्व समान है । परन्तु बाह्य अर्थेके न होनेपर ज्ञानोंमें वेचित्र्य कंसे उपपन्न. होता है ? वासनाओंके 
बैचित्र्यसे होता है, ऐसा कहते हैं। क्योंकि अनादि संसारमें बीजाड्ुरके समान विज्ञानों और 
वासनाओंके परस्पर निमित्तनैमित्तिक-कार्यकारणमावसे वचित्र्यका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता 
और अन्वय और व्यतिरेकसे यह मी अवगत होता कि ज्ञान वेचित्र्य वासनानिमित्तक ही है । कारण 


कि स्वप्न आदिमें अर्थके विना वासनानिमित्तक ज्ञानवचित्र्यको हम दोनों स्वीकार करते हैं, किन्तु 
वासनाके विना अथ निमित्तक ज्ञानवचित्र्यको मैं स्वीकार नहीं करता, इससे भी बाह्य अथका अमाव है । 


सिद्धान्ती ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हे--“नाभाव उपलब्धेः? बाह्य अथके अभावका निश्‍चय 
नहीं किया जा सकता, किससे ? इससे कि उसकी उपलब्धि होती है । प्रत्येक ज्ञानमें स्तम्भ, कुड्य, 
धट, पट इसप्रकार बाह्य अथं उपलब्ध होता है । उपलभ्यमान अर्थका अभाव नहों हो सकता । जसे 
कोई मोजन करता हुआ भोजत साध्य स्वयं अनुभूयमान तृप्तिके होनेपर ऐसा कहे कि मैं मोजन नहीं करता 
( सहोपलम्मके नियमसे नील और उसके de हे । और भेद भ्रान्तिविज्ञानोंसे देखा जाता 
है जसे एक चन्द्रमामें ) 'जाम्रद्विज्ञानं न बाह्यालभ्बनं विज्ञानत्वात्‌ स्वप्नादिविज्ञानवत्‌’ ( जाग्रत्‌ 


विज्ञान बाह्य अर्थके आलम्बनसे नहीं होता, क्योंकि यह विज्ञान है जसे स्वप्नादि विज्ञान ) इससे भी 
वभाषिक और सोत्रान्तिक मतमें स्वीकृत बाह्य अथका अभाव है। 


४४८ ब्रह्मसूत्र-शाडूर भाष्य [ आ० २ पा० २ 


मेचं ्रयात्‌-नाहं भुञ्जे न वा ठप्यामीति, तह दिन्द्रियसंनिकषण स्वयमुपलभमान एव 
बाह्यमथ नाहमुपलभे, न च सोऽस्तीति घवन्कथमुपादेयवचनः स्यात्‌ ? ननु नाहमेवं 
ब्रवीमिन कंचिदर्थभुपलभ इति, कितूपलब्धिव्यतिरिक्तं नोपलभ इति ब्रवीमि । 
बाढमेवं ब्रवीषि, निरङ्कशात्वात्ते तुण्डस्य। न तु युकत्युपेतं ब्रवीषि, यत उपलब्धिः 
व्यतिरेकोऽपि बलादर्थस्याभ्युपगन्तव्यः, उपलब्धेरेव। नहि कश्चिदुपलन्धिमेव 
स्तम्भः कुड्यं चेव्युपलभते, उपलब्धिव्रिषयत्वेनेव तु स्तम्भकुड्यादीन्सवं लोकिका 
उपलभन्ते । अतइ्चेचमेव सब लौकिका उपलभन्ते यत्प्रत्याचश्षाणा अपि बाह्यार्थमेच 
व्याचक्षते-यदन्तज्ञयरूपं तद्वष्िर्वदबभासत इति । ® तेऽपि सवलोकप्रसिद्धां बहिरवभास- 
मानां संविद्‌ प्रतिलभमानाः प्रत्याख्यातुकामाश्च बाद्यमथ बहिवेदिति वत्कारं कुवन्ति । 
इतरथा हि कस्माद्वहिवदिति युः? नहि विष्णुमित्रो वन्ध्यापुत्रवदवभासत इति कञ्चिदा- 
चक्षीत । तस्मांद्य॒थानुभवं तच््वमभ्युपगच्छद्धिवहिरेदावभासत इति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌, 
नतु बहिवंदवभासत इति । ननु बाह्यस्याथंस्यासंभवाद्वहिवंदवभासत इत्यभ्यवसितम्‌ । 
नायं साधुरध्यवसायः, यतः प्रमाणप्रवृच्यप्रवृत्तिवूर्वको संभवासंभवावघायते,. न पुनः 
संभवासंभवपूचिके प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्ती । यद्धि प्रत्यक्षादीनामन्यतमेनापि प्रमाणेनोपल- 
भ्यते तत्संभवति, यत्त॒ न केनचिदपि प्रमाणेनोपलभ्यते तन्न संभवति । इह तु यथास्वं 

अथवा मैं तृप्त नहीं हूँ, वसे ही इन्द्रियके संनिकषं ( संयोग आदि सम्बन्ध ) से बाह्य अथंको उपलब्ध 
होता हुआ मैं उपलब्ध नहीं करता और वह नहीं है, ऐसा कहता हुआ पुरुष उपादेयवचन कसे 
होगा ? पू०--मैं ऐसा नहीं कहता कि किसी अर्थको मैं उपलब्ध नहीं करता किन्तु उपलब्धिसे भिन्न 
उपलब्ध नहीं करता, ऐसा कहता हूँ । ठीक तुम ऐसा कहते हो,. क्‍योंकि तुम्हारा मुख निरद्कश है । 
परन्तु तुम युक्ति युक्त नहीं कहते हो, क्योंकि उपलब्धिसे अथंका भेद मी बलात्‌ स्वीकार करना होगा 


कारण कि ऐसी ही अथंकी उपलबित्र होती है । कोई मी उपलब्धिको ही स्तम्म और कुड्यरूपसे उप- 
लब्ध नहीं करता, किन्तु स्तम्म ओर कुड्य आदिको उपलब्धिके विषयरूपसे ही सब लोग उपलब्ध 


करते हुँ ओर इससे मी उसीप्रकार ही सब लोग उपलब्ध करते हैं बाह्य अथका प्रत्यस्यान करते. 
हुए मी उसका ऐसा व्याख्यान करते हैं कि जो अन्तर्ज्ञेयरूप है वह 'बहिवंत्‌' .अवमासित होता है । 


वे मी सवलोक प्रसिद्ध बहिरवमासमान संविद्को उपलब्ध करते हुए और बाह्य अथके प्रत्यस्यानकी 
कामना करते हुए 'बहिवत्‌' इसप्रकार “वत्‌? का प्रयोग करते हैं, नहीं तो बहिवत्‌' ऐसा क्यों कहते । 


विष्णुमित्र बन्ध्यापुत्रके समान प्रतीत होता है, ऐसा कोई नहीं कहता । इसलिए अनुमवके अनुसार 
तत्त्वको स्वीकार करनेवालोंसे पदार्थ बाहर ही मासता है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है न कि “बहिबंत ' 


अवभासित होता है। परन्तु वाह्य अथके असम्मव होनेसे 'बहिवत्‌”' अवभासित होता है ऐसा निश्चय 
किया गया है । यह निश्चय ठीक नहीं है, क्योंकि प्रमाणको प्रवत्ति और अप्रवृत्ति पूवंक सम्मव और 


असम्मवका निश्‍चय किया जाता है, नकि सम्मव और असम्भव पूवक प्रमाणकी प्रवृत्ति और अध्रवृत्तिका। 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंमेंसे एक प्रमाणसे मी जो उपलब्ध होता है उसका सम्भवहै और जो किसी 
भी प्रमाणसे उपळब्ध नहीं होता उसका सम्मव भी नहो होता । यहाँ तो स्वभावके अनुसार सब 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& यदि बाह्य अथ अत्यन्त असत्‌ होतो उसकी नरविषणके समान प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंे 
कदापि उपलब्धि नहों होगी ओर दृष्टान्तके अभाव होनेसे बहिवत्‌' शब्दका प्रयोग मी नहीं होगा 
इसलिए ज्ञान ओर ज्ञेयके अबाधित भेदके अनुभवसे 'बहिवत्‌? ( बाहरके समान ) ऐसा प्रयोग न कर 


बहिरेव' बाहर ही पदाथ है ऐसा प्रयोग करना चाहिए । इस बातको भाषयमें 'बहिरेव' आदिसे सूचित 
किया गया । 


अधि० ५ सु० २८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४४९. 


संवेरेव प्रमाणेर्बाह्योऽर्थं उपलभ्यमानः कथं व्यतिरेकाव्यतिरेकादिविकव्पेर्न संभवती 
त्युच्येतोपलब्धेरेव ? & नच ज्ञानस्य विषयसारूप्याद्रिषयनाशो भवति, असति विषये 
विषयसारूप्यानुपपत्तेः, बहिरुपलव्धेश्च विषयस्य । अत एव सहोपलम्भनियमोऽपि 
प्रतययविषययोरुपायोपेयभावहेतुको नाभेदहेतुक इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अपि च घउज्ञान 
पटज्ञानमिति विशेषणयोरेव घटपटयोमेंदो न विदोष्यस्य ज्ञानस्य, यथा शुक्लो गोः 
कृष्णो गोरिति शोकल्य काप्ण्यंयोरेच भेदो न गोत्वस्य, द्वाभ्यां च भेद एकस्य सिद्धो 
भवत्येकस्माच्च दयोः, तस्मादथज्ञानयोभेदः। तथा घटदर्शन घटस्मरणमित्यत्रापि 
प्रतिपत्तव्यम्‌, अत्रापि हि विशेष्ययोरेव दशनस्मरणयोभंदो न विशेषणस्य घटस्य । यथा 
क्षीरगन्धः क्षोररस इति विशोष्ययोरेव गन्धरसयोभेदो न विशेषणस्य क्षीरस्य, तद्वत्‌ । 
8 अचि च द्वयोर्निज्ञानयोः पूर्वोत्तरकालयोः स्वखंवेदनेनेवो पक्षीणयोरितरेतरग्राहग्राह- 
कत्वानुपपत्तिः, ततश्च विशानभेदग्रतिशा क्षणिकत्वादिघर्मप्रतिज्ञा स्वळक्षणसामान्य- 
लक्षणवास्यवासकत्वाऽविद्योपब्पबसद सद्वमबन्धमोक्षादिप्रतिश्ञाश्च स्वशास्गतास्ता 
प्रमाणोसे उपलभ्यमान बाह्य अर्थका व्यतिरेक-मेद और अव्यतिरेक-अभेद आदि विकल्पोंसे असंभव है 
यह किस प्रकार कहा ? क्योंकि बाह्याथंकी उपलब्धि होती है । ज्ञानमें विषयके सारूप्य होनेसे विषयका 
नाश नहीं होता, किन्तु विषयके न होनेपर विषयका सारूप्य नहीं हो सकता, क्योंकि विषयकी बाहर 
उपलब्धि होती है । अतएव ज्ञान और विषयका सहोपलम्म्र नियम मी उपायोपेयमाव हेतुक है अभेद 
हेतुक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । और मी घटज्ञान, पटज्ञान इसमें घट पट विरोषणोंका 
ही भेद है विशेष्य ज्ञानका भेद नहीं है, जैसे शुक्ल गो, कृष्ण गो इसमें शुक्लत्व और कृष्णत्वका ही 
भेद है गोत्वमें भेद नहीं है, एकका का दोसे भेद सिद्ध होता है ओर एकसे दोका भेद सिद्ध होता है, 
इससे अर्थ और ज्ञानका भेद है 1 उसीप्रकार घट ज्ञान और घट स्मरण इसमें मी समझना चाहिए । 
यहाँपर भी विशेष्य ज्ञान ओर स्मरणका ही भेद है विरोषण घटका नहीं। जसे क्षीरगन्ध, क्षीर- 
रस इसमें विशोष्य गन्ध और रसका ही भेद है, वसे. विशेषण क्षीरमें भेद नहीं है। और मी 
स्वसंवेदनसे ही उपक्षीण पूवं और उत्तरकालीन दोनों विज्ञानोंका परस्पर ग्राह्य प्राहकमाव नहीं 
हो सकता है, इससे विज्ञानभेदकी प्रतिज्ञा, क्षणिकत्व आदि धमकी प्रतिज्ञा, स्वलक्षण, सामान्यलक्षण, 
वास्यवासकमाव, अविद्या संसगंसे सदसद्धमं और बन्ध, मोक्ष आदि स्वञ्चास्त्रगत प्रतिज्ञा उनकी हानि 
हो जायगी । किश्व विज्ञान, विज्ञान इस प्रकार स्वीकार करते हुए तुमसे स्तम्म, कुडय इस प्रकारका 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% सहोपलम्म नियम मी ज्ञान ओर विषयके अभेदका साधक नहीं है, क्योंकि नेत्रसे रूप- 

्र्यक्षके साथ प्रकाश भी उपलब्ध होता है, इससे रूप ओर आलोकके सहोपलम्मसे दोनोंका अमेद 


नहीं हो जाता, इसलिए प्रकरणमें निमित्तनेमित्तकमावसे सहोपलम्म समझना चाहिए । अतः ज्ञान और 
अथका स्पष्ट मेद है । 


_ + विज्ञानवादीने विज्ञानको क्षणिक और चेतन्य मानकर यह मी स्वीकार किया है कि ज्ञान 
अपनेको विषय करता है । परन्तु एकमें विषयविषयिमाव विरुद्ध है। पूवविज्ञान अपनी उत्पत्तिके 
द्वितीय क्षणमें न्ट हो जाता है, दूसरे विज्ञानके उत्पत्ति क्षणमें पूर्व ज्ञान नहीं है तो वह विषय कै 
और विषयके विना द्वितीय विज्ञान विषयी कैसे होगा । यदि पूर्वज्ञान उत्तरज्ञानका विषय होनेके लिए 
एक क्षण अधिक ठहरेगा, तो क्षणिकत्वकी हानि होगी । इसप्रकार विज्ञान मेदकी प्रतिज्ञा मी युक्त 
नहीं है, क्योंकि भेदके अनुयोगी और प्रतियोगीका एकका दूसरेसे ग्रहण न होनेके कारण भेदका ग्रहण 
केसे होगा ? इसलिए उनके भेदका ग्राहक उनसे भिन्न स्थायी. आत्मा मानना चाहिए । इस प्रकार 
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हीयेरन्‌। किंचान्यत्‌ -विज्ञानं विज्ञानमित्यभ्यपगच्छता बाह्योऽर्थः स्तम्भः कुङ्य- 
मिव्येवंजञातीयकः कस्मान्नाभ्युपगस्यत इति वक्तव्यम्‌ । विज्ञानमनु भूयत इति चेत्‌ 
बाह्यो5प्यर्था$नुभूयत एवेति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌। * अथ विज्ञानं प्रकाशात्मकत्वात्प्रदीप- 
वत्स्वयमेवानुभूयते न तथा बाह्योऽप्यर्थं इति चेत्‌-अत्यन्तविरुद्धां स्वात्मनि क्रिया- 
मभ्युपगच्छस्यग्निरात्मानं दहतीतिवत्‌, अविरुद्धं तु लोकप्रसिद्वं स्वात्मव्यतिरिक्तेन 
विज्ञानेन बाह्यो 5 था ऽनुभूयत इति नेच्छस्यहो पाण्डित्यं महद्दशितम्‌। न चार्थाव्यतिरिक्त- 
मपि विज्ञानं स्वयमेवानुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेच । ननु विज्ञानस्य स्वरूपन्यति- 
रिक्तग्राह्यत्वे तदप्यन्येन ग्राह्यं तदप्यन्येनेत्यनवस्था प्राप्नोति । अपि च प्रदीपवदचभासा- 
त्मकत्वाज्ज्ञानस्य ज्ञानान्तरं कल्पयतः समत्वादवभास्यावभासकभावाजुपपत्तेः कल्पना- 
नथंक्यमिति तदुभयमप्यसत्‌ । विज्ञानग्रहणमात्र एव विज्ञानसाक्षिणो ग्रहणाकांक्षानुत्पा- 
दादनवस्थाशाङ्कानुपपत्तेः, साक्षिप्रत्यययोश्च स्वभाववैषम्यादुपलव्शुपलभ्यभावोपपत्तेः, 
स्वयंसिद्भस्य च साक्षिणोऽप्रत्याख्येयत्वात्‌। & किचान्यत्‌--प्रदीपवद्विज्ञानमवभस- 
बाह्य अथे क्यों स्वीकार नहीं किया जाता ? यह कहना चाहिए। यदि कहो कि विज्ञानका अनुमव 

होता है, तो बाह्य अर्थका भी अनुभव होता ही है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है । यदि कहो कि विज्ञान 
प्रकाशात्मक होनेसे प्रदीपके समान स्वतः ही अनुमवका विषय होता है उस प्रकार बाह्य अर्थं अनुमवमें 


नहीं आता, तो अग्नि अपनेको जलाती है, इसके समान अपने आत्मामें अत्यन्त विरुद्ध क्रिया (कर्म 
कतृ भाव) स्वीकार करते हो । परन्तु अपनेसे ( वस्तुसे ) भिन्न विज्ञानसे बाह्य अथं अनुभवका विषय 


होता है, ऐसी अविरुद्ध लोक प्रसिद्ध बातको तुम नहीं मानते, अहो ! तुमने अपना महानु पाण्डित्य 
'दिखलाया । अथंसे अभिन्न होता हुआ मी विज्ञान स्वयं ही अनुभवका विषय नहीं होता है, क्योंकि 


अःनेमें क्रियाका विरोध ही है । परन्तु विज्ञान अपनेसे भिन्नसे ग्राह्य हो, तो वह मी अन्यसे ग्राह्य हीगा 
ओर वह मी अन्यसे, इस प्रकार अनवस्था प्राक्त होती है । ज्ञानको प्रदीपके समान अवमासात्मक होनेंसे 


ज्ञानके अन्य ज्ञानकी कल्पना करनेवालेके मतमें दोनों ज्ञानोंके समान ( अवमासात्मक ) होनेसे उनमें 
अवभास्य ओर अवभासक भाव अनुपपन्न है, अतः कल्पना अनथंक होगी । सिं०--परन्तु ये दोनों 
शङ्काएँ ठीक नहीं हें, क्योंकि विज्ञानके ग्रहणमात्रमें ही विज्ञानके साक्षीके ग्रहणकी आकांक्षा उत्पन्न न 
होनेसे अनवस्थाकी शङ्का नहीं हो सकती, साक्षी और ज्ञानमें स्वमावके वेषम्यसे उपलब्धा और उपलभ्यः 
भाव उपपन्न होता हे, कारण कि स्वयं सिद्ध साक्षीका प्रत्याख्यान नहीं होता । ओर दूसरी बात- 
त सत्यानन्दी-दीपिका 

पक्ष, साध्य हेतु और दृष्टान्तमें भेद न होनेसे 'यह क्षणिक और असत्‌ है' यह प्रतिज्ञा युक्त नहीं है । 
अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र स्वलक्षण, अनेकोंमें अनुगत अतदृव्यावृत्तिरूप सामान्य, यथा गोत्व, यह 
मी अनेक ज्ञान साध्य है । पूर्व विज्ञान अपने संस्कारोको उत्तरज्ञानमें संक्रमण करता है, जैसे कस्तुरीकी 
गन्ध कपड़ेकी एक सतहसे दूसरी सतहमें जाती है। पुर्व नीलज्ञान वासक और उत्तर नीलञ्चान 
वास्य है, यह प्रतिज्ञा युक्त नहों, क्योंकि उनके भेदका ज्ञाता नहीं है । अविद्या संसगंसे घट आदि सत्‌ 
ओर शशविषाण आदि असत्‌ यह सदसद्धम प्रतिज्ञा और अज्ञानसे बन्ध और ज्ञानसे मोक्ष इत्यादि 
तुम्हारे शास्त्रमें प्रतिपादित प्रतिज्ञाएं बाधित हो जायंगी, क्योंकि प्रत्येक प्रतिज्ञा अनेक ज्ञान साध्य है । 
अनेक ज्ञान अनेक बाह्य अथंके विना नहीं हो सकते । अतः प्रतिज्ञासिद्धिके लिए भेदपुर्वंक ग्राह्मग्राहक- 
भाव स्वीकार करना चाहिए । और विज्ञानके समान बाह्य अथं भी मानना चाहिए । 

हे # साक्षी स्वयं शि है, उसकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः अनवस्था 
नहीं हे । वृत्तिज्ञान जड़ और साक्षी चेतन होनेसे दोनोंमें वेषम्य होनेके कारण समता दोष भी नहीं है । 
सिद्धान्तीके कहनेका अभिप्राय यह है--बौद्धोंस अभीप्सित विज्ञान अन्तःकरणकी वृत्तिविशेष ही है, 
अतः वहु जड़ और विनाशशील है ॥ २८ ॥ 
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न्तरनिरपेक्षं स्वयमेव प्रथत इति ब्रुवताऽप्रमाणगम्यं विज्ञानमनवगन्तृकमित्युक्ं स्यात्‌, 
शिलाघनमभ्यस्थप्रदीपसहस्रप्रथनवत्‌। बाढमेवम्‌, अनुमवरूपच्वात्त विज्ञानस्येष्टो नः 
पक्षस्त्वयाऽनुज्ञायत इति चेत्‌--न, अन्यस्यावगन्तुश्चक्षः साचनस्य प्रदोपादिप्रथनदरा- 
नात्‌ । अतो विज्ञानस्याप्यवभास्यत्वाविशोषात्सत्येतान्यस्मिन्न वगन्तरि प्रथनं प्रदीपवदि 
त्यत्रगम्यते । साध्तिणोऽवगन्तुः स्वयंसिद्धतामुपक्षिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमित्येष एव 
मम पक्षस्त्वया वाचोयुकत्यन्तरेणाश्रित इति--न, विज्ञानस्योत्पत्ति प्रध्वंसानेकत्वादिवि- 
शेषवत्वाभ्युपगमात्‌, अतः प्रदोपवद्विज्ञानस्यापि व्यतिरिक्तावगम्यत्वमस्माभिः 
प्रसाधितम्‌ ॥ २८ ॥ | 


वेधर्म्यांच न स्वप्रादिबत्‌ ॥२९॥ 

पदच्छेद--वेधर्म्यात, च, न, स्वप्नादिवत्‌ । 

सूत्राथ--( वधर्म्याच्य ) स्वप्नविज्ञान और जाग्रत्‌ विज्ञानके बाधित ओर अबाधित विषयरूप 
बँधम्यंसे ( न स्वप्नादिवत्‌ ) स्वप्नादिके दृष्टान्तसे जाग्रत्‌ ज्ञान निराधार नहीं हो सकता । 

# यदुक्तम--बाहद्यार्था पलापिना स्वप्नादिप्रत्ययवज्जागरितगोचरा अपि स्तम्भा- 
दिप्रत्यया विनेव बाह्योनाथन भवेजुः,प्रत्ययत्वाविशेषादिति । तत्प्रतिवक्तव्यम, अत्रोच्यते- 
न स्वप्नादिप्रत्ययवज्जाग्रत्त्यया भवितुमहन्ति । कस्मात्‌ ? वेचम्य हि भवति स्वप्नज्ञा- 
गरितयोः। कि पुनरवेधम्यम्‌? बाधाबाधाविति ब्र्ः। बाध्यते हि स्वप्नोपळब्धं वस्तु प्रति- 


प्रदीपके समान विज्ञान अन्य अवभासककी अपेक्षाके विना स्वयं ही प्रकाशित होता है, इस प्रकार कथन 
करनेवाले तुमसे विज्ञान अप्रमाणगम्य. ओर अवगन्ता रहित है, ऐसा कहना होगा, जेसे शिलाधनके 
मध्यमें स्थित सहस्र प्रदीप, वसे ही है । पृ०--परल्तु विज्ञानके अनुमवरूप होनेसे हमारा अभिमत पक्ष 
तुमने स्वीकारकर लिया। सि०-ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि नेत्र जिसका साधन है ऐसे अन्य 
ज्ञाताको प्रदीप आदिका प्रकाश देखनेमें आता है, इससे विज्ञानमें मी अवमास्यत्व समान होनेसे अन्य 
अवगन्ताके होनेपर प्रदोपके समान उसका प्रकाश है, ऐसा अवगत होता है । पू०-अत्रगन्ता साक्षीकी स्वयं 
सिद्धताका समर्थन करते हुए तुमने विज्ञान स्वयं प्रकाशित होता है! इस प्रकार मेरे पक्षका ही अन्य 
शब्द विशेषसे आश्रयण किया है, सि०-ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विज्ञानमें उत्पत्ति, नाश 
और अनेकत्व आदि विशेष स्वीकार किये जाते हैं, अतः प्रदीपके समान विज्ञान भी अन्यसे अवगम्य 
हे, ऐसा हमने सिद्ध किया है ॥ २८॥ 

स्वप्न आदि ज्ञानोंके समान जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान भी बाह्य अथंके विना ही होने 
चाहिए, क्‍योंकि दोनों ज्ञानोंमें ज्ञानत्व समान है, ऐसा बाह्य अर्थका प्रतिषेध करनेवालेने जो कहा है, 
उसका परिहार करना चाहिए ।. इस विषयमें कहते है-जाग्रत्‌ ज्ञान स्वप्न आदि ज्ञानके समान नहीं हो 
सकते, किससे ? इससे कि दोनोंमें वेधम्यं है। स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्थाके ज्ञानोंमें वेधम्यं है । पुनः वह 
वेधम्यं क्या है? हम कहते हैं-बाध ओर अबाध है, क्योंकि स्वप्न अवस्थामै उपलब्ध वस्तु जाग्रत्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& यद्यपि सिद्धान्ती भी विज्ञान ( आत्मा ) से अतिरिक्त किसी बाह्य पदार्थकी पृथक्‌ सत्ता नहीं 
मानते, तो मी प्रत्यगमिन्न ब्रह्म साक्षात्कारके पुवं व्यवहार दशामें उसकी व्यावहारिक सत्ता मानते हें । 
इस प्रकार दोनों पक्षोंमें अन्तर है । स्वप्न और जाग्रत्‌ प्रत्ययोंमें यही वेघम्यं है कि स्वप्न प्रत्यय बाधित 
होता है ओर जाग्रत्‌ प्रत्यय बाधित नहीं होता । ऐसा तो तुमको भी स्वीकार करना होगा, अन्यथा 
स्वप्न प्रत्ययमें मिथ्याठव निश्‍चय नहीं होगा । यदि जाग्रत्‌ प्रत्यय मी स्वप्न प्रत्ययके समान हो तो वह 
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बुद्धस्य मिथ्या मयोपलब्धो महाजनसमागम इति, न ह्यस्ति मम मंहाजनसमागमो निद्रा- 
ग्लानं तु मे मनो बभूव तेनेषा श्रान्तिरुद्वभूवेति। एवं मायादिष्वपि भवति यथायथं 
बाघः । नेवं जागरितोपलब्ध वस्तु स्तम्भादिकं कस्यांचिदप्यवस्थायां बाध्यते। # अपि च 
स्मृतिरेषा यत्स्वप्नद शनम्‌, उ पलब्धिस्तु जागरितदशानम्‌, स्मृत्युपलब्ध्योश्च प्रत्यक्षमन्तरं 
स्वयमन्ुभूयते-ऽथविप्रयोगसंप्रयोगात्मकमिष्डं पुत्रं स्मरामि, नोपलभे, उपलब्धुमिच्छा- 
मीति। तत्रेवं सति न शाक्यते वक्तुं मिथ्या जागरितोपलब्धिरुपलब्धित्वास्स्वप्नोपलब्धि- 
वदित्युभयोरन्तरं स्वयमनुभवता। नच स्वानुभवापलापः प्राञ्ञमानिभियुक्तः कतुम्‌। अपि 
चानुभवविरोधप्रसङ्गाज्जागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालम्बनतां वक्तमशक्नुवता स्वप्न 
प्रत्यय साचर्म्याद कतुमिष्यते। न च यो यस्य स्वतो धर्मों संभवति सोऽन्यस्य साघर्म्या- 
त्तस्य संभविष्यति । न ह्ाम्निरुष्णोऽ नुभूयमान उद्‌कसाधर्म्याच्छीतो भविष्यति । दशितं 
तु वेचम्यं स्वप्नजागरितयोः ॥ २९ ॥ 
न भाबोऽनपल्धेः ॥३०॥ 

पदच्छेद्‌ नं, मावः, अनुपलव्धेः । 

सूत्रार्थ--( अनुपलब्धेः ) तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थको उपलब्धि न होनेसे ( न मावः ) तद्‌- 
जन्य वासना भी नहों हो सकती । 

यदप्युक्तम-विनाप्यथेन ज्ञानवेचिऽ्यं वासनावेचित्र्यादेवावकल्पत इति, तत्प्रति- 
पुरुषको बाधित होती है कि मुझे जो महाजन समागम उपलब्ध हुआ था वह मिथ्या है, मुझे महाजन 
समागम हुआ नहीं मेरा मन निद्रासे ग्लानि युक्त हुआ जिससे यह भ्रान्ति उत्पन्न हुई | इस प्रकार माया 
आदिमें'मी यथा योग बाध होता है । परन्तु जाग्रतूमें उपलब्ध स्तम्म आदि वस्तु किसी मी अवस्थामें 
इस प्रकार बाधित नहीं होती । और भी-जो स्वप्न ज्ञान है वह स्मृति है और जागरित दशन उपलब्धि 
( अनुभव ) है, जसे इष्ट पुत्रका स्मरण करता हे उपलब्ध नहीं करता, उपलब्ध करना चाहता हुँ, 
इस प्रकार स्मृति और उपलब्धिमें अथे विप्रयोग और संप्रयोगात्मक प्रत्यक्षलूपसे भेद स्वयं अनुभव 
होता है । ऐसा ( वेधम्यसिद्ध ) होनेपर दोनोंका अन्तर स्वयं अनु मव करनेवाला तुमसे यह नहीं कहा 
जा सकता कि 'जागरित उपलब्धि मिथ्या है, उपलब्धि होनेसे स्वप्न उपलब्धिके समान' । 
बुद्धिमानोंसे अपने अनुभवका अपलाप करना युक्त नहीं है । अनुमवके साथ विरोध प्रसंगके भयसे 
जाग्रत्‌ प्रत्ययोंको स्वयं निरालम्बनता कहनेमें असमर्थ होकर स्वप्न प्रत्ययके साधम्यंसे उसका घमं 
नहीं हो सकेगा । अग्नि उष्ण अनुभूयमान होनेपर जलके साधम्यंसे शीतल नहीं हो जायगी । स्वप्न 
अर जाग्रत्‌ प्रत्ययोंका वेधम्यं तो दिखलाया गथा है ॥ २९॥ 

बाह्य अर्थके विना मी ज्ञान वेचित्र्य वासनाके वचित्र्यसे ही हो सकता है, ऐसा जो कहा गया 
है, उसका प्रत्याख्यान ( परिहार ) करना चाहिए । इस विषयपर कहा जाता हे--वासनाओंका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

स्वप्न प्रत्ययका बाधक नहीं होगा, इसलिए बाध और अबाधरूप वेधम्यंसे स्वप्न प्रत्ययके समान जाग्रत्‌ 
प्रत्यय बाह्य अथके विना नहीं हो सकता । 

__ % यदि दोनों प्रत्यय बाह्य अर्थके विना हैं तो “यह स्वप्न है यह जाग्रत्‌' इस भेदका हेतु 
कोन है ? इससे तुम्हारे मतमें बाध्य बाधक आदि सब व्यवहार लुप्त हो जायंगे। जसे अग्नि जलके 
द्रव्यत्व साधम्यंसे शीतल नहीं होती, वसे प्रत्ययत्वके साधम्यंसे जाग्रतू-प्रत्यय स्वप्न ` प्रत्ययके समान 
निरालम्बन नहीं हो सकते ॥ २९ ॥ 


अधि० ५ स्‌० ३१ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४५३ 


वक्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-न भावो वासनानामुपपद्यते त्वत्पक्षे५नुपलब्घेर्बाह्यानामर्थानाम्‌ । 
अर्थोपलब्धिनिमित्ता हि प्रत्यथ नानारूपा वासना भवन्ति। अनुपलभ्यमानेषु त्वथ षु 

निमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः ? अनादित्वेऽप्यन्धपरम्परान्यायेनाप्रति्ठेवानवस्था 
व्यवहारलोपिनी स्यान्नाभिप्रायसिद्धिः । यावप्यन्वयव्यतिरेकावर्थापलापिनोपन्यस्तौ 
वासनानिमित्तमेवेदं ज्ञानजातं नार्थनिमित्तमिति, तावप्येवं सति प्रत्युक्तो द्रष्टव्यौ । 
विनाथोंपलब्ध्या वासनानुपपत्तः। अपि च विनापि वासनाभिरथोंपलब्ध्युपगमाहद्विना 
त्वर्थोपळब्ध्या वासनोत्पच्यनभ्युपगमादर्थसद्भावमेवान्वयव्यतिरेकावपि प्रतिष्ठापयतः। 
अपि च वासना नाम संस्कारविरोषाः । संस्काराश्च नाश्रयमन्तरेणावकल्पन्ते; एवं लोके 
दृष्टत्वात्‌ । नच तव वासनश्रयः कश्चिदस्ति; प्रमाणतोऽनुपलब्धेः ॥ ३० ॥ 


क्षणिकत्बाच ॥३१॥ 
पदच्छेद- क्षणिकत्वात्‌, च । 
सूञ्रार्थ--आलयविज्ञानको क्षणिक माननेसे वह मी वासनाका आश्रय नहीं हो सकता । 

क यद्प्य. .यविज्ञानं नाम वासनाश्रयत्वेन परिकल्पितम, तदपि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दनवस्थितस्वरूपं सखवृत्तिविज्ञानवन्न वासनानामाधिकरणं भवितृमहति। नहि कालत्रय- 
संबन्धिन्येकस्मिन्नन्वयिन्यसति कूटस्थे वा सर्वार्थदरिनि देशकालनिमित्तापेक्षवासना- 
घीनस्सृतिप्रतिसं चाना दिव्यवहरः संमवति। स्थिरस्वरूपत्वे त्वालयविज्ञानस्य सिद्धान्त- 

हानिः। अपि च विज्ञानवादे ऽपि क्षणिकत्वाभ्युपगमस्य समानत्वायानि बाह्याथवादे क्षणि- 


अस्तित्वं उपपन्न नहीं होता, क्योंकि तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थोकी उपलब्धि नहीं है । अर्थकी उपलब्धिसे 
ही प्रत्येक अर्थमे अनेक प्रकारकी वासनाएँ उत्पन्न होती हैं। . अर्थोके ` अनुपलभ्यमान होनेपर विचित्र 
बासनाएँ किस निमित्तसे होंगी । वासनाओको अनादि माननेपर मी अन्धपरम्परा न्यायसे व्यवहार 
लोपिनी अप्रतिष्ठारूप अनवस्था ही होगी इससे अभिप्रायकी सिद्धि नहीं होगी । वासना निमित्तक ही 
यह ज्ञान समुह है अथं निमित्तक नहीं है, इस प्रकार बाह्य अर्थका निषेध करनेवालेने जो अन्वय- 
व्यतिरेकका उपन्यास किया है, ऐसा होनेपर ( अथे निमित्तक वासनॉ-होनेपर ) वे दोनों भी निराकृत 
हुए समझने चाहिए, कारण कि अथकी उपलब्धिके विना वासना नहीं हो सकती । किञ्च वासत्ताओके 
विना मी अंथकी उपलब्धि स्वीकार है और अथकी उपलब्धिके विना वासना स्वीकार नहीं की जाती 
इससे यह अन्वय-व्यतिरेक भी अथका सद्भाव ही प्रतिष्ठापित करते हैं। अन्य मी-वासनाएँ संस्कार 
विशेष हैं और संस्कार आश्रयके विना नहीं हो सकते, क्योंकि व्यवहारमें ऐसा देखा गया है । तुम्हारे 
मतमें वासनाका कोई आश्रय नहों है, क्योंकि उसकी प्रमाणसे उपलब्धि नहीं है ॥ ३० ॥ 

जो आलयविज्ञानकी भी वासनाओंके आश्रयरूपसे कल्पनाकी गयी है, वह भी क्ष णिकक्वफे 
स्वीकारसे अनवस्थित स्वरूप होता हुआ प्रवृत्तिविज्ञानके समान वासनाओंका आश्रय नहीं हो सकता 
है । तीनों कालसे सम्बन्ध रखनेवाला एक अन्वयी कूटस्थ अथवा सर्वाथदर्शीके न होनेपर देश, काल 
और निमित्तकी अपेक्षासे वासनाके अधीन स्मृति ओर प्रत्यभिज्ञा आदि व्यवहार नहीं हो सकता । 
[ किसी पुस्तकमें 'वासनाधानस्मति' ऐसा पाठ भी है। वासनाओंका आधान-स्थापन और उसके 
अधीन स्मृति | यदि आलयविज्ञान स्थिर स्वरूप हो तो क्षणिकत्वं सिद्धान्तकी हानि होगी । और 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& बौद्ध विषयक कुछ विवेचन इसप्रकार है-बुद्धके उपदेश मागधी भाषामें मौखिक ही 

होते थे । उनकी रक्षाथं बुद्धके निर्वाणकालमें उनके शिष्य आनन्द आदिके सहयोगसे सुत्त पिटक 


क 
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कत्वनिवन्धनानि दृषणान्युद्गावितानि उत्तरोत्पादे च पूर्वनिरोधात्‌’ ( त्र० सू० २।२।२० ) 
इत्येवमादीनि, तानीहप्यनुसंघातव्यानि। एवमेतो द्वावपि वेनाशिकपश्षौ निराङतो- 
बाह्यार्थवादि पक्षो विज्ञानवादिपक्षञ्च । शून्यवादि पक्षस्तु सर्वप्रमाणविप्रतिषिद्ध इति तन्नि- 
राकरणाय नादरः क्रियते, नह्ययं सर्वप्रमाणप्रसिद्धो लोकव्यवहारो ऽन्यत्तरवमनधिगम्य 
शक्यतेऽपह्लोतुमपवादाभाव उत्सगंप्रसिद्धेः ॥ ३१॥ 
सवंथानुपपत्तेश्च ॥३२॥ 

पदच्छेद- सक्था, अनुपपत्तेः, च । 

सृत्राथे--( सवंथा ) बौद्ध दर्शन सब प्रकारसे ( अनुपपत्तेः ) असंगत होनेसे ( च ) मी 
मुमुक्षओसे आदरणीय नहीं है । 

# कि बहुना, सवंप्रकारेण यथायथाऽयं वैनाशिकसमय उपपत्तिमत्त्वाय परीक्ष्यते, 

तथा तथा सिकताकूपवद्दिदीर्यंत पव, न कांचिदप्यत्रोपपत्ति पश्यामः अतञ्चानुपपन्नो 

विज्ञानवादमें भी क्षणिकत्व सिद्धान्त समान होनेसे बाह्य अथंवादमें क्षणिकत्वके अधीन “उत्तरोत्पादे च 
पूर्वनिरोधात्‌? इत्यादि जो दूषण उद्धावित किये गये हें उनका यहाँ मी अनुसंधान करना चाहिए । 
इसप्रकार बाह्याथवादि पक्ष और विज्ञानवादि पक्ष बै दोनों वनाशिक पक्ष मी निराकृत किये गये । 
शून्यवादि पक्ष तो सवंप्रमाण विरुद्ध है, इससे उसके निराकरणमें आदर नहीं किया जाता है । सव प्रमाण 


सिद्ध इस लोकव्यहारका कोई भिन्न तत्त्व स्वीकार किए विना निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
अपवादके अभावमें उत्सग प्रसिद्ध है ॥ ३१ ॥ 


बहुत कहनेसे क्या प्रयोजन, सब प्रकारसे ज्यों-ज्यों इस वनाशिक सिद्धान्तकी उपपत्ति-युक्त 

करनेके लिए परीक्षाकी जाती है त्यों त्यों सिकताकूपके समान विदीणं हो होता है । इसमें हम कोई 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( बुद्धके उपदेश ) विनयपिटक ( आचार सम्बन्धी ग्रंथ ) और अमिंधम्मपिठक ( दाशंनिक विषयों- 

का विवेचनात्मक ग्रन्थ ) का संड्भूलन किया गया । किञ्च वेमाषिक-बाह्या्थं भ्रत्यक्षवाद, सौत्रान्तिक 


बाह्यार्थानुमेयवाद, योगाचार-विज्ञानवाद और माध्यमिक-शून्यवाद, इन समी मतोंके सिद्धान्तोंका वर्णन 
बड़ी सुन्दर रीतिसे इस इलोकमें किया गया है-- 


“सुख्योमाध्यमिको विवतमखिल झून्यस्यमेने जगत्‌, योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासांबिवतोंऽखिलः । 
अर्थोऽस्ति क्षणिकस्त्वसावनुमितो बुद्धये ति सौत्रान्तिकः, प्रत्यक्षं क्षणमङ्करं च सकलं वेमाषिको माषते'॥ 
( मुख्य माध्यमिक यह अखिल जगत्‌ शुन्यका विवतं मानते हैँ। योगचार मतमें विज्ञान अनेक हैं, 
उनका ही यह सम्पूण जगत्‌ विवत है, गह बाह्यार्थ क्षणिक है और वह बुदधि-ज्ञानसे अनुमित है, यह 
सोत्रान्तिकका मत है । वंमाषिक कहते हैं कि सब गत्यक्ष है और क्षणिक हैं ) इनके दो संप्रदाय है-- 
हीनयान-स्थविरवाद-प्राचीनपरम्परा-असंशोधनवादी और महायान-महासंघिक-संशोधनवादी । इन चार 
सम्प्रदायोंमें व माषिकका सम्बन्ध हीनयानसे है । सोत्रान्तिकका मी हीनयानकी ओर झुकाव है, और 
शेषका सम्बन्ध महायानसे है । निर्वाणके विषयमें भी इनका मतभेद है--वेभाषिक तथा प्राचीन- 
भतमें संसार सत्य, निर्वाण सत्य है । माध्यमिक मतमें संसार असत्य, निर्वाण असत्य है । सौत्रान्तिक 
मतमें संसार सत्य, निर्वाण असत्य है । योगाचार मतमें संसार असत्य, निर्वाण सत्य है। किव्व 
अभिधम विमाषाञ्चास्त्र' इस माषाके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम वेमाषिक पड़ा 
है । बुद्धके सूत्रान्तके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम सौत्रान्तिक पड़ा है ॥ १ ॥ 

* यहाँ वेदको प्रमाणरूपसे न माननेवाली प्रजा समनी चाहिए । इसप्रकार सुगतका 
सिद्धान्त लोक और वेदके विरुद्ध होनेके कारण भ्रान्तिमुलक है। इसलिए उसका वेदान्त सिद्धान्तसे 
कोई विरोध नहीं है॥ ३२ ॥ 
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वैनाशिकतन्त्रव्यवहारः । अचि च बाह्याथविज्ञानशून्यवादत्रयमितरेतरविरुद्धमुपदिशता 

सुगतेन स्पष्टीकृतमात्मनो ऽसंबद्धप्रलापित्वम्‌, प्रद्वेषो वा प्रजासु विरुद्धाथप्र.तपत्त्या विमुद्यो- 

युरिमाः प्रज्ञा इति । सर्वथाप्यनादरणीयो ऽयं सुगतसमयः श्रयस्कामेरित्यमिप्रायः ॥ ३२॥ 
( ६ पकस्मिन्नसंभवाधिकरणम्‌ । स्‌० ३३-३६ ) 


नेकस्मिन्नसंभवात्‌ ॥३३॥ 

पदच्छेद्‌--न, एकस्मिनु, असंभवात्‌ । 

सूत्रा्थ--( एकस्मिन्‌) एक परमाथंरूप वस्तुमें ( असंमवात्‌ ) विरुद्ध धर्मोका संभव न 
होनेसे ( न ) वस्तुमें अनेकरूपता नहीं हे । 

88 निरस्तः सुगतसमयः, विवसनसमय इदानी निरस्यते। तप्त चेषां पदार्थाः संमता 
जीवाजीवास्रवसंवरनिर्जरबन्धमोक्षा नाम। संक्षेपतस्तु द्वावेव पदाथों जीवाजीवाख्यौ । 
यथायोगं तयोरवेतरान्तर्भावादिति मन्यन्ते। तयोरिममपरं प्रपञ्चमा चक्षते-पञ्चास्तिकाया 

नाम-जीवास्तिकायः पुदूगलास्तिकायो धर्मास्तिकायोऽधर्मास्तिकाय आकाशास्तिकाय- 


भी उपपत्ति नहीं देख” हें । अतः वनादिक तन्त्र व्यवहार अनुपपन्न है। बाह्याथवाद, विज्ञानवाद 
भौर शून्यवाद परस्पर विरुद्ध इन तीन वादोंका उपदेश करते हुए सुगत (बुद्ध ) ने अपना असम्बद्ध 
प्रलापित्व स्पष्ट किया है, अथवा विरुद्ध अथ प्रतिपत्तिसे ये प्रजाएं मोहको प्राप्त हों इसप्रकार प्रजाके 
प्रति अतिविद्वेष किया है । इसलिए श्रेयः अभिलाषी पुरुषोंसे सब प्रकारसे यह सुगत सिद्धान्त अना- 
दरणीय है, ऐसा अभिप्राय है ॥ ३२ ॥ 

सुगत मतका निराकरण किया गया, अब जेनमतका निराकरण किया जाता हे । इनको जीव, 
अजीव, आस्रव, संवर, निजर, बंध और मोक्ष इसप्रकार सात पदार्थं अभीमत हैं । संक्षेपसे तो जीव 
और अजीव नामके दो ही पदाथं हैं, क्‍योंकि अन्योंका उन दोनोंमें यथायोग अन्तर्माव है, ऐसा वे 
मानते हैं । जीवास्तिकाय, पुद्गलांस्तिकाय, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशास्तिकाय ये पाँच 
अस्तिकाय उन दोनोंका यह दूसरा विस्तार कहते हैं । उन सबके स्वशास्त्रोंमें परिकल्पित बहुत प्रकारके 
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# सुगत मतका परिहारकर प्रसंगसे बुद्धिस्थ दिगम्बर जेन मतका निराकरण करनेके लिए 
प्रथम उस मतका उपन्यास करते हैं-जीवास्तिकाय तीन प्रकारका है--बद्ध, मुक्त और नित्यसिद्ध । 
“अस्ति कायते इति अस्तिकायः’ “जो अस्तिशब्दसे कहा जाय वह अस्तिकाय है? यह जैन ग्रन्थोंमें पारि- 
माषिक शब्द पदाथंवाची है । पुद्गलास्तिकाय छ; हैं--पृथिवी आदि चार भूत, स्थावर' ( वृक्ष 
आदि ) ओर जङ्गम-मनुष्य आदि । "पूयन्ते गलन्तीति पुद्गलाः पूणं हो और गल जायं वे पुद्गल है 
यह्‌ लक्षण पृथिवी आदि छ: और. परमाणु समुदायमें घटता है, अतः वे पुद्गल कहे जाते हैं। सम्यक्‌ 
्रवृत्तिसे अनुमेय धमं है । ऊघ्वंगमनशील जीवकी देहमें स्थितका हेतु अधमं है। आवरणका अभाव 
आकाश है, वह लोकाकाच और आलोकाकाश इस भेदसे दो प्रकारका है । ऊध्वं ऊध्वं लोकोंके अन्तर 
विद्यमान आकारा लोकाकाश और उससे मी ऊध्वे मोक्षस्थान आलोकाकाश है, वह केवल मुक्त 
पुरुषोंका आश्रय स्थान है । मिथ्या प्रवृत्ति आस्रव है और सम्यक्‌ प्रवृत्ति संवर और निजंर है । विषयो- 
के अभिमुख इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति आखव है । दूसरे लोक कर्मोको आस्रव कहते हैं, क्योंकि वे कर्ताको 
व्याप्तकर फल देनेके लिए उसके पीछे रहते हैं, यह मिथ्याप्रवृत्ति अनथंका हेतु है । छम, दम आदिं 
प्रवृत्ति संवर है, यह इन्द्रियोंकी विषयोंमें प्रवृत्तिको रोकनेसे संवर कहा जाता है । अनादि कालके पुण्य 
पापरूपी कषायोंका जो नाशक वह निजंर है, जसे तप्तशिला आरोहण, केशोंका लुंचन इत्यादि 
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इचेति । सवंषामप्येवामवान्तरप्रभेदान्बहुविधान्स्वसमयपरि कब्पितान्व्णयन्ति। ® सर्वत्र 
चेमं स्तषभङ्गीनयं नाम न्यायमवतारयन्ति-स्यादर्ति, स्यान्नास्ति, स्यादस्ति च नास्ति च, 
स्यादवक्तव्यः, स्यादस्ति चावक्तव्यश्च, स्यान्नास्ति चावक्तव्यश्च, स्यादस्ति च नास्ति चावक्त- 
वयश्चेति । णचमेचैकत्वनित्यत्वादिष्वपीमं सप्तमङ्गीनयं योजयन्ति । ® अत्राचक्ष्महे-नायम- 
भ्युपगमो युक्त इति । कुतः ? एकस्मिन्नसंभवात्‌ । न ह्योेकस्मिन्धमिणि युगपत्सदसच्ादि- 
चिरुद्धधर्मसमावेशः संभवति, शीतोष्णवत्‌ । य एते सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त एवं- 


अवान्तर प्रभेदोंका वर्णन करते हैं । और सवंत्र इस सप्तभंगी नयनामक न्यायका अवतरण करते हें 
स्यादस्ति’ ( कथंचित्‌ है ) स्यान्नस्ति' ( कथंचित्‌ नहीं है) 'कथंचित्‌ है ओर कथंचित्‌ नहीं मी है' 
'कथचित्‌ अवक्तव्य है’ 'कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ अवक्तव्य भी है” 'कथंचित्‌ नहीं है और कथंचित्‌ 
अवक्तव्य भी है 'कथचित्‌ है कथचित्‌ नहीं है और कथचित्‌ अवक्तव्य भी है! । इसीप्रकार एकत्व और 
नित्यत्व आदिमें भी इस सप्तभङ्गी सिद्धान्तकी योजना करते हैं । सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं- 
यह जेन सिद्धान्त युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें संभव नहीं हे । एक धर्मीर्मे एक ही समय सत्त्व और 
असत्त्व आदि विरुद्ध धर्मोका शीतोष्णके समान समावेश संभव नहीं है, जो ये सात पदाथ इतने और 
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देहकष्ट । तत्त्वज्ञानसे मोक्ष नहीं होता, यह विपरीतभावना ज्ञानावरणीय है । आहेंत दशनके अम्याससे 
मोक्ष नहीं होता यह भावना दशंनावरणीय है । बहुत तीर्थकरोंसे परस्पर विरुद्ध प्रदर्शित मार्गोमें 
निरचयाभाव मोहनीय है । मोक्षमागकी प्रवृत्तिमें विघ्नकारक अन्तराय है। ये ज्ञानावरणीय आदि 
चार कल्याणके घातक होनेसे घाति-असाधु कमं कहे जाते हैं। मुझे यह तत्त्व ज्ञातव्य है, ऐसा अभि- 
मान वेदनीय है, मैं इस नामका हुं, ऐसा अभिमान नामिक है, मैं पुज्य देशिक अहंतके शिष्य वंशमें 
प्रविष्ट हूँ, यह अभिमान गोत्रिक है और शरीर स्थितिके लिए कम आयुष्क है । तत्वज्ञानके अनुकूल 
होनेसे ये वेदनीय आदि चारों कमं तत्त्वावेदक पुण्यवत्‌ शरीरके साथ सम्बन्धी होनेसे अघातीकमं-साधु 
कमं कहे जाते हैं। इसप्रकार ये आठ प्रकारके कमं जन्मके हेतु होनेसे आस्रव आदि द्वारा पुरुषको 
बाँधते हैं, अतः बन्धरूप हैं। समस्त क्लेश कमं पाशका नाशकर ज्ञानद्वारा सबके ऊपर आलोका- 
कारामें सतत सुखपूवंक स्थितिका नाम मोक्ष है अथवा ऊउध्वयमनशील जीव धर्माधमंसे मुक्त होकर 


सतत ऊध्वंको गमन करता है यही उसका मोक्ष है। इसप्रकार जीव और अजीवका संक्षेप और 
विस्तारसे उपन्यास किया गया । | 


& सात अस्तित्व आदि मङ्गो-प्रकारोंका समहार सप्त भज्जी है उसका नय-त्याय । यदि घट 
आदि सर्वात्मना सदा एक हों, तो प्राप्यरूपसे मी वे हैं, इसलिए. उनकौ प्राप्तिके लिए कोई यत्न नहीं 
करेगा, अतः घटत्वादिरूपसे कथंचित्‌ है ओर प्राप्यत्व आदिरूपसे कथंचित्‌ नहीं है। इस प्रकार वे 
बस्तुमात्रमें अनेकन्तवाद स्वीकार करते हैं “स्यात्‌? यह तिङन्त . सहद्य अव्यय है, इसका अर्थ कथंचित्‌ 
है । अर्थात्‌ “स्यादस्ति’ ( कथंचित्‌ है ) वस्तु है? ऐसी इच्छा होमेपर 'स्थादस्ति’ यह प्रथममंग-प्रकार, 
“नहीं है ऐसी इच्छा होनेपर “स्यादवक्तव्यः? यह द्वितीय मङ्ग, क्रमसे दोनों इच्छाए' होनेपर 'स्यादरित 
च नास्ति च यह तृतीय मङ्ग, युगपद्‌ दोनों इच्छाए' होनेपर 'अस्ति और. नास्ति’ इसप्रकार दो 
शब्दोंको एक कालमे नहीं कहे जा सकनेके कारण “स्यादवक्तव्यः? यह चतुर्थ मङ्ग, आय और चतुथं 
मङ्गकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति च अवक्तव्यश्च' यह पाँचवाँ भङ्ग, द्वितीय और चतुर्थ भङ्गकी इच्छा- 
होनेपर 'स्याज्नस्ति चावक्तव्यश्च यह छठवां भङ्ग, तृतीय और चतुर्थं मङ्गकी इच्छा होनेपर 'स्यादस्ति 
च नास्ति च अवक्तव्यश्च' यह सातवां भङ्ग प्रवृत्त होता है । इसश्रकार “स्यादेकः? “स्यादनेकः' 'स्यादे- 
कोऽनेकश्च' इसप्रकार 'स्यात्‌ नित्य: इस तरह इनमें भी सात भङ्ग समझने चाहिए । इसभ्रकार वस्तु 
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रूपाइचेति ते तथैव वा स्युर्नव वा तथा स्य॒ः । इतरथा हि तथा वा स्पुरतथा वेत्यनिर्धा- 
रितरूपं ज्ञानं संदायक्ञानवदप्रमाणमेव स्यात्‌ । नन्वनेकात्मकं वस्त्विति निर्धारितरूपमेव 
ज्ञानमुत्पयमानं संशयक्ञानवन्नाप्रमाणं भवितुमहति। नेति बूमः-निरङ्कशं हानेन्तत्वं 
सर्वतरस्तुषु एतिजानातस्य निर्धारणस्यापि वस्तुत्वःविशेषाव्स्यादस्ति स्यान्नास्तीत्यादिवि- 
कस्पोएनिपातादनिर्घारणात्मकतेव स्यात्‌ । एवं निर्धारयितुर्निधारण फलस्य च स्यात्पक्षे- 
उस्तिता स्याच्च पक्षे दास्तितेति । एवं सति कथं प्रमाणभूतः संस्तीथेकरः प्रमाणप्रमेयप्र- 
मातृपभितिष्वनिर्धा रितासूपदेप्ठु शक्नुयात्‌ ? कथं वा तदभिप्रायानुस'रिणर्त दुपदिष्टेऽ- 
थऽनि्धारितरुपे ्रवतरन ? एऐकान्तिकफळत्वनिर्धारणे हि सति तत्साघनानुष्ठानाय सवो 
लोकोऽनाकुलः प्रवर्तते, नान्यथा । अतश्चानिर्धारिताथ क्षास्त्रं प्रणयन्मत्तोन्म तवद्‌ नुपादेय- 
वचनः स्यात्‌। तथा पञ्चानामस्तिकायानां पञ्चत्वसंख्यास्ति वा नास्ति वेति विकल्प्यमाना, 
स्यात्तावदेकस्मिन्पक्षे, पक्षान्तरे लु न स्यादित्यतो न्यूनंख्यात्वमधिकसंख्यात्वं वा प्राप्नु- 
यात्‌ । न चेवां पंदार्थानामवक्तव्यत्वं संभवति, अवक्तव्याइचेन्नोच्येरन्‌, उच्यन्ते चावक्तव्या- 
इस रूपवाले निर्धारित हैं, वे बसे ही प्रकारके हों अथवा वसे नहीं ही हों, अन्यथा उस प्रकारके हों 

अथवा उस प्रकारके न हों, ऐसा अनिर्धारित ज्ञान संश्चयज्ञानके समान अप्रमाण ही होगा । परन्तु 
वस्तु अनेकात्मक है, इसमें निर्धारितरूपसे ही उत्पन्न हुआ ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण नही 
हो सकता है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सब वस्तुओंमें निरङ्कुश अनेकान्तत्वकी प्रतिज्ञा 
करनेवालेके मतमें निर्धारणको मी वस्तुत्वके समान होनेपर “स्यादस्ति स्याक्नास्ति’ ( कथंचित्‌ है ओर 
कथंचित्‌ नहीं है ) इस प्रकार विकल्पके प्राप्त होनेसे अनिर्धारणात्मकत्व ही होगा । इसप्रकार निर्धारण 


करनेवालेका और निर्धारणफलका पक्षमें अस्तित्व होगा ओर पक्षमें नास्तितव होगा । ऐसा होनेपर 
प्रमाणभूत होता हुआ मी तीर्थङ्कर प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता और प्रमितिके अनिर्धारित होनेपर उपदेश 


करनेमें कंसे समथ होगा । अथवा उसके अमिप्रायका अनुसरण करनेवाले शिष्य उसके उपदिष्ट 
अनिर्धारितरूप अथमें केसे प्र वृत्त होंगे । परन्तु अव्यमिचरित फलका निर्धारण होनेपर उसके साधना- 


नुष्ठानके लिए सब लोग अनाकुल-निःसन्देह प्रवृत्त होते हुँ, अन्यथा नहीं । इसलिए अनिर्घारित अथ- 

वाले शास्त्रका प्रणयन करता हुआ मत्त और उन्मत्तमें समान अनुपादेयवचन होगा । इसी प्रकार 

पाँच अस्तिकायोंकी विकल्पित की हुई पंचत्व संख्या है अथवा नही है। एक पक्षमें 'स्यात्‌' 'ऐसा होगा' 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

अनेकरूप होनेसे उसमें प्राप्ति और त्याग आदि व्यवहार होते हैं। ऐकान्तिक-एकरूपमें सवं सबंदा 

सवंत्र ही है । उनमें प्राप्ति और परिहार व्यवहार लुप्त हो जायगा । इसलिए सबके अनेकान्त होनेसे 

एकरूप ब्रह्मका बाध है । 

६8 यह अनेकान्तवाद ठीक नहों है, क्योंकि जो वस्तु सत्य है, वह सवंथा सवदा सत्र सवंरूपसे 
है ही जेसे ब्रह्मात्मा । शङ्का--ऐसी परिस्थितिमें तो उसकी प्राप्तिके लिए यत्न नहीं होगा ? क्योंकि वह 
नित्य प्राप्त है। समाधान--यह अप्राप्त है, ऐसी अप्रासिकी भ्रान्तिसे उसकी प्राप्तिके लिए यल हो 
सकता है । उसी प्रकार जो नहीं है वह नहीं ही है, जैसे नरविषाण आदि । जो कदाचित्‌ क्वचित 
कथंचित्‌ उपलब्ध होता है यह सत्‌, असत्‌ से विलक्षण अनिवचंनीय-प्रपञ्च है, इसलिए एकान्तवाद 
ही ठोक है अनेकान्तवाद नहीं । कारण कि एक ही वस्तुमे एक ही समय परस्पर विरूद्ध सत्त्व और 
असत्त्व आदि धर्म नहीं रह सकते, क्योंकि वस्तुमे विकल्प नहों हो सकता । अतः “स्थाणुर्वा पुरुषो वा” 
इस संशयात्मक ज्ञानके समान सप्तत्व, पञ्चत्व निर्धारित फलमें, प्रमातामें, करणमें, प्रमाणमें और प्रमेय 


गत सप्तत्व और पञ्चत्वमें सत्त्व और असत्त्व विषयक संशय होनेसे वे अप्रामाणिक हैं। इसलिए 
व्यवहारके अनुसार प्रपञ्च एकरूप है । 


४५८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० २ 


इचेति विप्रतिषिद्धम्‌ । उच्यमानाश्च तथेवावधायंन्ते नावधार्यन्त इति च । तथा तदवधार- 
णफलं सम्यग्दशोनमस्ति वा नास्ति वा, एवं तद्विपरीतमसम्यग्दशानमप्यस्ति वा नास्ति 
वेति प्रलपन्मत्तोन्मत्तपक्षस्येव स्यान्न प्रत्यायितव्यपक्षस्य । स्वर्गापवर्गयोश्व पक्षे भावः 
पक्षे चाभावस्तथा पक्षे नित्यता पक्षे चानित्यतेत्यनवधारणायां प्रवृत्यनुपपत्तिः । * अना- 
दिसिद्धजीवप्रभ्रतीनां च स्वशास्रावधुतस्वभावानामयथावधृतस्वभावत्वप्रसङ्ग: । एवं 
जीवादिषु पदाथष्वेकस्मिन्धर्मिणि सत्त्वासत्त्वयोविरुद्धयोघमंयोरसंभवात्सत्त्वे चेकस्मि- 
न्धमऽसत्वस्य धर्मान्तरस्यासंभवादसत्त्वे चेवं सत्त्वस्यासंभवादसंगतमिदमाहंतं मतम्‌। 
एतेनेकानेकनित्यानित्यव्यतिरिक्ताव्यतिरिक्ताचनेकान्ताभ्युपगमा निराकृता मन्तव्याः 
यत्तु षुदूगलसंज्ञकेभ्योऽणुभ्यः संघाताः संभवन्तीति कल्पयन्ति तत्पूव्णवाणुवादनिरा- 
करणेन निराकृतं भवतीत्यतो न पृथक्तन्निराकरणाय प्रयत्यते ॥ ३३ ॥ 


एव चात्माऽकात्खय म्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेद--एवम्‌, च, आत्मा, अकात्स्यंम्‌ । 
सृत्रा्थ--( एवञ्च ) और इसी प्रकार जेनमतमें ( आत्मा ) आत्मामें ( अकात्स्यम्‌ ) परि- 
च्छिन्नत्व दोष मौ प्रसक्त होगा, इससे आत्मा घट आदिके समान अनित्य होगा । . 
यथेकस्मिन्धर्मिणि विरुद्वधर्मासंभवो दोषः स्याद्वादे प्रसक्त एवमात्मनो ऽपि जीच- 
स्याकात्स्नयमपरो दोषः प्रसज्येत । कथम्‌ ? शरीरपरिमाणो हि जीव इत्याहा मन्यम्ते। 


और दूसरे पक्षमें 'न स्यात्‌” 'ऐसा न होगा' इससे न्यून संस्यात्व अथवा अधिक संख्यात्व प्राप्त होगा । 
इन पदार्थोमें अवक्तव्यत्व भी सम्मव नहों है, यदि अवक्तव्य हैं तो नहीं कहे जायंगे, परन्तु कहे जाते 
हैं ओर पुनः अवक्तव्य हैं यह विरुद्ध है। और ये उच्यमान पदार्थ उसी प्रकार अवधारित होते हैं 
अवधारित नहीं होते ओर उसी प्रकार उसका अवधारण फल सम्यग्दशंन है अथवा नहीं है, एवं उससे 
विपरीत असम्यग्ददांन मी है अप्वा नहीं । इस प्रकार प्रलाप करता हुआ मत्तोन्मत्त पक्षका होगा 
निश्‍्चयात्मक पक्षका न होगा । स्वगं और अपवगंका पक्षमें भाव और पक्षमें अभाव होगा, उसी प्रकार 
किसी पक्षमें नित्यता और कि. ी पक्षमें अनित्यता प्राप्त होगी इस प्रकार अवधारण न होनेपर उसमें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती । तथा अनादि सिद्ध जीव आदि जिनका स्वभाव अपने झास्त्रमें निश्चित किया 
है उनको उससे विपरीत स्वभाध होनेका प्रसङ्ग होगा ! एवं जीव आदि पदार्थोमेसे एक धर्ममिं विरूद्ध 
धम सत्त्व और असत्त्वके असम्भव होनेसे सत्त्वरूप एक धम में अन्य असत्त्व धमका असमव होनेके कारण 
और इसकार असत्त्वमें सत्त्वका संभव न होनेसे यह आहंतमत असंगत है । इस प्रकार सत्त्व और 
असत्त्वके निराकरणसे एक, अनेक, नित्य, अनित्य, भिन्न और अभिन्न आदि अनेकान्त स्वीकारोंका निरा- 
करण हुआ समझना चाहिए । पुद्गल संज्ञक अणुओंसे ( पृथिवी आदि ) संघात उत्पन्न होते हैं ऐसी जो 
कल्पना करते हैं, उसका. तो पूवं अणुवादके निराकरणसे निराकरण हो जाता है। अतएव उसके 
निराकरणके लिए पृथक यूत्न नहीं किया जाता ॥ ३३॥ 
जैसे स्याद्वादमें एकधर्मीमें विरुद्ध धर्मों सत्त्व और असत्त्व ) का असंभव दोष प्रसक्त है, और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
» अहतु मुनि अनादि सिद्ध नित्य मुक्त जीव है, अन्य जीव साधनोंके अनुष्ठानसे मुक्त होते हैं 
और मोक्षके साधनोंका अनुष्ठान न करनेवाले दुसरे जीव बद्ध कहे जाते हैं। इस प्रकार अपने 
यास्त्रमें जिनका स्वभाव निश्चित किया है। अब स्यादस्ति' स्यान्नास्ति’ इत्यादि कल्पनाके होनेसे 
उनका भी स्वभाव वसा नहीं रहेगा, इत्यादि दोष होंगे ॥ ३३ ॥ 


अधि० दै सू० ३५ ] आषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ४५९ 


शरीरपरिमाणतायां च सत्यामरृत्स्नो सर्वंगतः परिच्छिन्न आत्मेत्यतो घरादिवदनित्यत्व- 
मात्मनः प्रसज्येत । शारीराणां चानवस्थितपरिमाणत्वान्मज्नुष्यजीवो मनुष्यशरीरपरि- 
माणो भूत्वा पुनः केनचित्कर्मविपाकेन ह स्तिजन्म प्राप्नुदन्न कृत्स्नं ह स्तिशरी रं व्याप्नुयात्‌, 
पुत्तिकाजन्म च प्राप्नुवन्न कृत्स्नः पुत्तिकादारीरे संमीयेत। समान एष एकस्मिन्नपि 
जन्मनि कौमारयोवनस्थाविरेषु दोषः । & स्यादेतत्‌ --अनन्तावयवो जीवस्तस्य त एवा- 
वयवा अल्पे शरीरे संकुचेयुर्महति च विकसेयुरिति | तेषां पुनरनन्तानां जीवावयवानां 
समानदेशत्वं प्रतिहन्यते चा न वेति वक्तव्यम्‌ । प्रतिघाते तावन्नानन्ताचयवाः परिच्छिन्ने 
देशे संमीयेरन्‌ । अप्रतिघातेऽप्येकाबयवदेशत्वोपपत्तेःसवंषामवयचानां प्रथिमानुप- 
पत्तेजीवस्याणुमात्रत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । अपि च दारीरभात्रपरिञ्छिन्नानां जीवावयवानामा- 
न्त्यं नोत्प्रेक्षितुमपि शक्यम्‌ ॥ ३४ ॥ 

अथ पर्यायेण बृहच्छरीरप्रतिपत्तो केचिज्जीघावयचा उपगच्छन्ति तञ्नुदारीरप्रति- 
पत्तो च केचिद्‌पगच्छन्तीत्युच्येत, तत्राप्युच्यते 

न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः ॥ ३५ | 

पदच्छेद--न, च, पर्यायात्‌, अपि, अविरोधः, विकारादिभ्यः । 

सूत्राथ--( पर्यायादपि ) क्रमशः अवयवोंके हटने और प्राप्त होनेपर मी (न अविरोधः ) 
दारीरपरिमाणत्वका अविरोध नहीं है, (विकारादिभ्यः) क्योंकि सावयव होनेसे आत्मामें विकार आदि 
दोष प्रसक्त होंगे और आत्माके अनित्य होनेपर बन्ध और मोक्ष व्यवस्था बाधित होगी । 

& न च पर्यायेणाप्यवयओप गमापगम/भ्य!मेतद्दे हपरिमाणट्बं जीवस्याविरोधेनोप- 


जीवात्माका मी परिछिन्न दूसरा दोष प्रसक्त होगा, कसे? ऐसे कि जीव शरीर परिमाणवाला है ऐसा 
आहेंत लोग मानते हैं । शरीर परिमाणत्व होनेपर आत्मा अक्कत्स्न-असवंगत-परिच्छिन्न होगा, इससे 
आत्माको घट आदिके समान अनित्यत्व प्रसक्त होगा । शरीरोंका अनिश्चित परिमाण होनेसे मनुष्य- 
जोव मनुष्यशरीरपरिमाण होकर पुनः किसी कमंविपाकसे हस्तिअन्म प्राप्त कर सम्पूर्ण हस्ति 
शरीरको व्याप्त नहीं करेगा और चींटोका जन्म पाकर पूर्णरूपसे चोंटीके शरीरमें नहीं समायेगा । एक 

जन्ममें मो कोमार, यौवन, वाद्धक्यमें यह दोष समान है । पूरवपक्षी-परन्तु जीव अनन्त अवयववाला 


है, उसके वे हो अवयव अल्प शरीरमें संकुचित होंगे और बड़े शरीरमें विकसित होंगे, यदि ऐसा हो, 
तो पुन: जीवके उन अनन्त अअयवोंके एक देशत्वका प्रतिघात होता है कि नहीं? यह कहना चाहिए । 


प्रतिघात होनेपर तो अनन्त अवयव परिच्छिन्न देशमें नहीं समायेंग, और अपरतिघात होनेपर भी एक 
अवयव देशरवको उपपत्ति होनेते सब अवयतोंको प्रथिमा-स्थू लता अनुपपन्न होनेसे जोवको अणुमात्रस्व 


प्रसङ्ग होगा, और शरोरमात्र परिच्छिन्न जोव अवयवोंके आनन्त्यकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥३४॥ 

ऐसा यदि कहो कि क्रमसे बृहत्‌शरीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव. पास आ जाते हैं और अल्म- 
शरीर प्राप्त होनेपर कुड जीवावयव दूर हो जाते हैं, तो इसपर कहते हैं--- 

और क्रमशः अवयवोंके आने ओर जानेसे जीवमें देहगत परिमाणत्वका अविरोधसे उपपादान 

सत्यानन्दो-दीपिका 

% जीव अनन्त अवयव है, अत: जिस प्रकार घटमें दीपकके अवयव संकुचित और गृहमें विक- 
सित होते हैं, वसे जीव अवयव मो छोटे, बड़े शरीरमें जाकर संकुचित और विकसित होते हैं । परन्तु 
दोपकका उदाहरण असंगत है, क्योंकि दीपकका घटमें प्रदीप्त प्रकाश और गृहमें विस्तृत होनेसे मन्द 
होता है । इस प्रकार चोंटी शरोरमें जनिपर चेतनता महान्‌ होगी ओर हस्ति शरीरमें विस्तृत होनेसे 
चेतनता अल्प होगो, इसप्रकार अवधवों के संकोच और विकासमें दोष है और लोक विरुद्ध मी है ॥ ३४॥ 


४६० त्रह्मसूञ-शाङरभाष्य | अ० २ पा० २ 


पादयितुं शक्यते। कुतः? विकारादि दोषघर खङ्गात्‌ । अवयचोपगमापगमाभ्यां ह्यनिशमा पूय- 
[णस्यापक्षीयमाणस्य च जीवस्य विक्रियावत्त्वं तावदपरहायम्‌, दिक्रियावच्वे च चर्मा- 
दिवदनित्यत्वं प्रसज्येत, ततइच बन्श्रमोक्षाभ्युपगमो बाध्येत, कर्ाष्टकपरिचेष्ठतस्य जीव- 
स्याळाबुवत्संसारसागरे निमग्नस्य वन्घनोच्छेदाटूच्वगामित्वंभवटीरति । किचान्यत्‌ 
आगच्छतामपगच्छतां चावयवानःमागमापायधमवच्चादेवाचात्मत्वं शारीरादिचत्‌। तत- 
श्चाचस्थितः कञ्चिदचयव आत्मेति, नच ख निरूपयितुं शक्यतेऽयमसाघिडि। किचान्यत्‌, 
आगच्छन्तइचेते जीवावयवाः कुतः प्रादुभवन्त्यपगच्छन्तश्च क चा लीयन्त इति वक्तव्यम्‌। 
नहि भूतेभ्यः प्रादुर्मवेयुभ्‌तेषु च निलीयेरन्‌; अभोतिकत्वाञ्जीवस्य। नापि कश्चिदन्यः 
'खाघारणोऽसाधारणो वा जीवानामवयवाघारो निरूप्यते; ध्रमाणाभावात्‌ | किचान्यत्‌- 
अनवधूतस्वरूपद्चेवंसत्यात्मा स्यात्‌! आगच्छतामपगच्छतां चावयवानामनियतपरिमा 
.णत्वात्‌। अत एवमादिदोषप्रसङ्गान्न पर्यायेणाप्यचयचोपगमापगमादात्मन आश्रयितुं 
शाक्येते। » अथवा पूवण सूत्रेण शारीरपरिमाणस्यात्मन उपचितापचितइस्सेरान्तरप्रतिः 


नहीं किया जा सकता किससे ? इससे कि विकार आदि दोषों का प्रसद्ध हे । अवंयवोंके आगमन और 
. गमनसे सवदा पुणं ओर अपक्षय होते हुए जीवका विकारवत्त्व अपरिहाय होगा ओर विकारयृक्त होने- 
पर चमके समान उसे अनित्यत्व प्रसक्त होगा, उससे बन्ध मोक्षका स्वीकार बाधित होगा । आठ प्रकारके 
कर्मोसे परिवेष्टित संसार सागरमें निमग्न जीव बंधनके उच्छेद होनेके अनन्तर तुम्बीके समान ऊध्वंगामी 
होता है, ओर दूसरी बात यह है-आने और जानेवाले अवयव आगम ओर अपाय धमं युक्त 
होनेसे शरीरके समान अनात्मा होंगे, उससे अवस्थित कोई अवयव आत्मा होगा, वह यही है, ऐसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । किचान्यत्‌-आते हुए इतने जीव अवयव कहाँसे प्रादुभूत होते 
हैं और जाते हुए किसमें विलीन होते हैं, यह कहना चाहिए? भूतोसे आविभूत होंगे ओर भूतोंमें 


विलीन होंगे, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि जीव अभौतिक है ।. इस प्रकार जीडोंके अवयवोंका साधारण 
अथवा असाधारण किसी दूसरे आधारका निरूपण नहों किया जाता, क्योकि इसमें कोई प्रमाण नहीं 


है । किचाव्यत्‌-ऐसा. होनेपर आत्माका स्वरूप अनिश्चित ही रहेगा, कारण कि आने ओर जानेवाले 


अवयवोंका अनियत परिमाण है। अतएव इत्यादि दोषोंके प्रसंगे क्रमसे मी अवयवोंका आगमन 
ओर गमन आत्मामें स्वीकार नहीं किया जा सकता है। अथवा पृवसूत्रसे शरीरपरिभाणवाले 


आत्माको उपचित, अपचित अन्य शरीरके प्राप्त ह्‌ नेपर अकृत्स्त प्रसङ्ग होगा, इससे अनित्यताकी शङ्का 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

# तुम्हारे मतमें जीवके अवयव आने और जानेवाले हैं। तो वे अवयज आत्मा हैं अथवा 
नहीं ? प्रथमपक्ष 'विकारादिदोष:' आदिसे. कहते हें । . दित;यपक्ष-जोवके अवयव शरोरके समान 
अनात्मा हे, तो उनके ज्ञानसे मोक्ष नहो होगा, जेसे अनात्मशरीर आदिके ज्ञानसे मोक्ष नहों होता । 
दुसरी बात यह हे कि उन जीवावयवोंका भी ज्ञान नहीं कि कितने हैं, अतः उनके ज्ञान न होनेसे भी 
मोक्ष नहीं होगा । यदि कहो कि'स्थिर एक अवयव आत्मा है, तो “वहू यही है! ऐसा अनुसन्धान नहीं 
होगा, अवयव परमाणुरूप होनेसे अतीन्द्रिय हैं !. यदि आत्मा अवयवी है, तो अनित्य होगा । अवयवोंका 
समुदाय मानें, तो असत्‌ होगा ।' जीवके प्रत्येक अवथवमें चेतनता है अथवा अवयव समूहमें ? यदि 
प्रत्येक अवयवमें है तो सब एक अभिप्रायवाले न होनेसे कोई भी कायं नहीं होगा । समुदायमें है, तो 
हस्ति शरीरमें व्याप्त न होनेसे कुछ माग चेतनता रहित होनेसे जड़ होगा, और चींटी शरी रमें पूर्ण- 


रूपसे न जा सकनेके कारण उनमें चेतनता नहीं आयगी, इत्यादि दोषोंसे आगमन और गमन अवयवों 
वाला आत्मा नहीं हो सकता । 


> 


अधि० ७ स्‌० ३६-३७ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहिंतं ४६१ 


पत्तावकात्स्न्यप्रसजनद्वारेणानित्यतायां चोदितायां पुनः पर्यायेण परिमाणानवस्थाने5पि 
स्रोतः संताननित्यतान्यायेनात्मन्ो नित्यता स्यात्‌ । यथा रक्तपटानां विज्ञानानवस्थानेऽपि 
तत्संताननित्यता तद्वद्विसिचामपीत्याइाङ्कगयानेन -सुत्रेणोत्तरमुच्यते। संतानस्य तावद- 
चस्तुत्वे नेरात्म्यचादप्रसङ्कः । वस्तुत्वेऽप्यात्मनो विकारादिदोषप्रसङ्गादस्य पक्षस्यानुप- 
पत्तिरिति ॥ ३५ ॥ 
अन्त्या स्थिते म्रय नित्यत्वा दविशेषः ॥ ३६॥ 

पदच्छेद--अन्त्यावस्थितेः, च, उमयनित्यत्वात्‌, अविशेषः । 

सूत्राथं--(अन्त्यावस्थितेः) भोक्षावस्थापन्न जीवपरिम।ण नित्य होनेसे ( उमयनित्यत्वात्‌ ) 
आदि और मध्य परिमाणोंमें ( च ) मी नित्यत्व प्रसङ्ग होगा, इससे ( अविशेष: ) तीनों परिमाणोंमे 
साम्य हो जायगा, अत: बौद्धमतके समान यह मत भी अप्रामाणिक है । | 

अपि चान्त्यस्य मोक्षावस्थाभाविनो जीवपरिमाणस्य नित्यत्वमिष्यते जेने: । तद्व- 
त्पूवयोरप्याद्यमध्यमयोरजीवपरिमाणयोनिंत्यत्वप्रसङ्गादविरोषप्रसङ्गः स्यात्‌ । एकशरीर- 
परिमाणतैव स्याननोपचितापचितशरीरान्तरप्राप्तिः । अथवाऽन्त्यस्य जीवपरिमाणस्या- 
वस्थितत्वात्पूर्वयोरप्यवस्थयोरवस्थितपरिमाण एव जीवः स्यात्‌, ततश्चाविशेषेण 
सर्वदेवाणमंहान्वा जीवोऽभ्युपगम्तव्यो न शारीरपरिमाणः । अतश्च सौगतवदाहँतमपि 
मतमखंगतमिव्युपेक्षितव्यम्‌ ॥ ३६ ॥ | 

( ७ पत्यधिकरणम्‌। ३७-४१ ) 
पत्युरसामञ्जस्यात्‌ ॥ ३७॥ 

पदच्छेद--पत्युट; असामञ्जस्यात्‌ । 

सूत्राथं---(पत्यु:) ईश्वर प्रधान आदि उपादानोंका प्रेरक होनेसे जगत्‌का. निमित्तकारण नहीं 
हो सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सृश्में प्रवृत्त होनेसे राग द्वेष आदिके प्रसङ्गसे असंगत है । 
होनेपर पुन: क्रमसे परिमाण अनिश्चित होता है, तो मी जैसे स्रोतका सन्तान ( प्रवाह ) नित्य है उस 
न्यायसे वेसे आत्मा नित्य होगा । अथवा जैसे रक्त वस्त्रोंमें बौद्ध विज्ञातकी अवस्थिति न होनेपर भो 
उसका सन्तान नित्य है, वसे ही दिगम्बरका सन्तान नित्य है, इस प्रकारकी शङ्काकर इस सूत्रसे उत्तर 


कहते हैं । सन्तानके अवस्तु होनेपर ने रात्म्यवाद प्रसङ्ग होगा, सन्तानके वस्तु होनेपर मी आत्माके 
विकार आदि दोषोंका प्रसङ्ग होनेसे इस पक्षकी अनुपपत्ति है ॥३५॥ 


और अन्त्य-मोक्षावस्था भावी जीवपरिमाणको जेन नित्य मानते हैं, उसी प्रकार पूर्वके आदि 
ओर मध्य जीवपरिमाणोंको नित्यत्व प्रसङ्ग होनेसे तीनों परिमाण समान हो जायंगे। यदि एक शरीर 
परिमाणके समान आत्मा होगा तो उसे अन्य स्थूल और सूक्ष्म शरीरको प्राप्ति नहीं होगी । अथवा 
अन्तिम जीवपरिमाणके अवस्थित होनेसे पूवं अवस्थाओंमें मी जीव अवस्थित परिमाणवाला ही 


होगा, उससे समानरूपसे सवदा ही जीव अणु अथवा महानु स्वीकार करना चाहिए शरीर परिमाण- 
वाला नहीं, इसलिए बौद्धमतके समान आहंतमत मी असंगत है, अतः बह उपेक्षणीय है ॥३६॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका _ 
# अब दूसरी रीतिसे खण्डन करते हें --यदि कहो कि वनाशिक रक्त वस्त्र आदिमें विज्ञानकी 


स्थिति न होनेषर भी विज्ञानका प्रवाह नित्य मानते हैं, वसे आत्मा मी नित्य होगा ? तो सन्तान अवस्तु 
दै कि वस्तु ? यदि सन्तान अवस्तु है. तो उसे आत्मा माननेसे शून्यवाद प्रसक्त होगा । यदि सन्तान 


वस्तु है, तो वह विज्ञान-सन्तानीसे मिन्न है कि अभिन्न ? यदि भिन्न है तो नित्य होनेसे कूटस्थ आतमवाद 


प्रसक्त होगा । यदि अभिन्न है, तो क्षणिक होनेसे अनित्यत्व आदि पूर्वोक्त दोष प्रसक्त होंगे, इसलिए 
सन्तान-प्रवाह पक्ष अनुपपन्न है ॥३५॥ 


४६२ ्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० २ 


४ इदानीं केवलाधिष्ठात्री ँ्वरकारणवाद: प्रतिषिध्यते । तत्कथमवगम्यते ? 'प्रक- 
तिश्च प्रतिज्ञादष्ठान्तानुपरोघात्‌’, 'अमिध्योपदेशाच्च' ( ब्र० १।४।२३-२४ ) इत्यत्र प्रकतिभावेनाधि- 
ष्ातृभावेन चोभयस्वभावस्येश्वरस्य स्वयमेवाचायण प्रतिष्ठापितत्वात्‌। यदि पुनर- 
विशेषेणेश्वरकारणवादमारमिह प्रतिषिध्येत पूर्वोत्तरविरोधाद्‌व्याहताभिव्याहारः सूत्र- 
कार इत्येतदापद्येत । तस्मादप्रकृतिरधिष्ठाता केवलं निमित्तकारणमीश्वर ` इत्येष पक्षो 
वेदान्तविहितब्रह्मेकत्वप्रतिपक्षत्वाद्यत्नेनात्र प्रतिषिध्यते । सा चेयं वेदबाह्य श्वरकर्पना- 
नेकप्रकारा--केचित्तावत्सांख्ययोगव्यपाश्रयाः कल्पयन्ति-प्रधानपुरुषयोरधिष्ठाता 
केवलं निमित्तकारणमीश्वर इतरेतरविळक्षणाः प्रधानपुरुषेश्वरा इति । माहेश्वरास्तु 
मन्यन्ते-कार्यकारणयोगविधिदुःखान्ताः पञ्च पदार्थाः पशुपतिनेश्वरेण पशुपाशविमो- 
क्षणायोपदिष्टाः, पशुपतिरीश्वरो निमित्तकारणमिति वर्णयन्ति । तथा वेशेषिकादयो5पि 
केचित्कर्थंचित्स्वप्रक्रियानुसारेण निमित्तकारणमीश्वर इति वर्णयन्ति। अत उत्तर- 
मुच्यते-- पत्युरसामञ्जस्याव' इति। पत्युरीश्चरस्य प्रघानपुरुषयोरथिष्टातृत्वेन ज्ञग- 
त्कारणत्वं नोपपद्यते । कस्मात्‌? असामञ्जस्यात्‌ । कि पुनरखामञ्चस्यम्‌ ! हीनमध्य 

अब केवल आधष्टाता ( निमित्त ) ईश्वर कारणवादका प्रतिषेध किया जाता हे । वह के 
अवगत हो ? कारण कि 'प्रकृतिश्च०' 'अभिध्योपदेशाञ्च' इन सूत्रोंमें प्रकृतिरूपसे ओर अधिष्ठातृ- 
रूपसे उमयस्वमाव ईशजरको आचायने स्वयं ही प्रतिष्ठापित किया है। यदि यहाँ समानरूपसे ईश्वर 
कारणवादमात्रका प्रतिषेव किया जाय, तो पूर्वोत्तरका विरोध होनेसे सूत्रकार परस्पर विरुद्ध वचन 
कहते हैं, ऐसा प्रसक्त होगा । इसलिए ईश्वर प्रकृति नहों है अधिशाता-केवल निमित्त कारण हे, इस 
पक्षका वेदान्त विहित ब्रह्मोकत्वके विरोधी होनेसे यहाँ यत्तसे प्रतिषेव किया जाता है। वह वेद बाह्य 
ईश्व रकल्पना अनेक प्रकारको हे । कुछ लोग तो सांख्थयोगका आश्रयकर कल्पना करते हैं-प्रधान 
और पुरुषका अधिष्ठाता ईश्वर केवल निमित्तकारण है, प्रधान, पुरुष और ईखर ये. परस्पर विल- 
क्षण हैं । माहेश्वर तो ऐसा मानते हैँ-काय, कारण, योग, विधि और दुखान्त (मोक्ष ) ये पाँच 
पदार्थ पशुपति ईश्वरसे पशुपाद्म-जीवबन्धके विनाञ्चके लिए उपदिष्ट हैं। पशुपति ईश्वर निमित्त- 
कारण है, ऐसा वर्णन करते हैं। उसीप्रकार कोई वेदोषिक आदि भो कथंचित्‌ अपनी प्रक्रियाके 
अनुसार ईश्वर निमित्तकारण है, ऐसा वणन करते हैं । सिद्धान्ती-इसते उत्तर कहते हैं--'पत्युरसा- 
मञ्जस्यात्‌’ पति-ईश्वर प्रधान ओर पुरुषका अधिष्ठातृ हपसे जगतका कारण नहीं हो सकता, किससे ? इससे 
कि असामञ्जस्य है। पुनः वह असामञ्जस्य क्या है? होन, मध्यम और उत्तममावसे भिन्न-भिन्न प्राणियोंको 

सत्यानन्दी-दीपिका 

» दिगम्बर जैनमतका निराकरणकर अब बुद्धस्थ शेव मतका निराकरण कहते हैं--वेदान्तमें 
ईश्वर उपादान और निमित्तकारण कहा गया है। शेव ईश्वरको केवल निमित्तकारण मानते हैं, जैसे 
सत्य ओर असत्य एकत्र संभव नहीं हैं, वसे उपादान और निमित्त भी नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा 
देखा जाता है कि काय घटके प्रति मृत्तिका उपादानकारण है और कुलाल निमित्तकारण है, उसी 
प्रकार काय प्रपश्चके प्रति मी ईश्वर केवल निमित्तकारण है । इस प्रकार पुवंपक्ष करते हुए अवान्तर 
भेद दिखाते हैं--यहाँ सांख्य झब्दसे ईश्वर वादी पातञ््लका ग्रहण है । शेव, पाशुपत, कारणिऋ- 
सिद्धान्ती और कापालिक इस प्रकार माहेशवरके चार भेद हैं। ये सब महेशवरसे उपदिष्ट शास्त्रके 


अनुयायी होनेसे माहेश्वर कहलाते हैं । जीव पशु है और कम बन्धन पाश है, उसकी निवृत्तिके लिए 
पशुपति इंश्वरने पाँच पदार्थोका उपदेश किया है। कायं-महद्‌ आदि, कारण-प्रधान और ईश्वर 


योग-मनकी समाहित अवस्था, विधि-त्रिषषण स्नान आदि भोर दृ.खान्त-मोक्ष । माहेश्वर आगम 


अधि० ७ सु० ३८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४६३ 


मोत्तमभावेन हि प्राणिभेदान्विदवत इश्वरस्य रागद्वेषादिदोषप्रसक्तेरस्मदादि- 
बंदनीश्व रत्वं प्रसज्येत । प्राणिकर्मापेक्षितत्वाददोष इति चेत्‌--न; कर्मश्वरयोःप्रवत्य- 
प्रवर्तयितृत्वे इतरेतराश्रयदोषप्रसङ्गात्‌। न; अनादित्वादिति चेत्‌-न; वतंमानकाल- 
बद्‌तीतेषवपि केष्वितरेतराश्रयदोषाविशेषाद्न्धपरम्परान्यायापत्तेः। अपि च 
'प्रवतेनालक्षणा दोषाः’ ( न्याय-सू० १।१।१८ ) इति न्यायवित्समयः। नहि कश्चिददो- 
बग्रयुक्तः स्वाथं पराथे वा प्रवतंमानो रस्यते । स्वार्थ प्रयुक्त एव च सर्वा जनः पराथंऽपि 
पवर्तत इत्येवमप्यसामञ्जस्यम्‌; स्वार्थवच्वादीश्वरस्यानीश्वरत्वप्रसङ्गात्‌। पुरुषविशेषः 
त्वाभ्युपगमाच्चेश्वरस्य, पुरुषस्य चौदासीन्याभ्युपगमादखामञ्जस्यम्‌ ॥ ३७ ॥ 


संबन्धानुपपत्तेशच ॥ ३८॥ 

पदच्छेद--सम्बन्धानुपपत्तेः, च । 

सूत्रार्थ--ओर प्रयं प्रधान आदिके साथ प्रेरक ईश्वरके सम्बन्धकी अनुपपत्ति होनेसे ईश्वर 
प्रेरक नहीं हो सकता । 

& पुनरप्यसामञ्जस्यमेच, न हि प्रधानपुरुषव्यतिरिक्त ईश्वरो ऽन्तरे ण संबन्धं प्रधान- 
पुरुषयोरीरिता। न तावत्संयोगलक्षणः संबन्धः संभवतिः प्रधानपुरुषश्वराणां सर्च- 
गतत्वान्निरवयवत्वाञ्च। नापि समवायलक्षणः संबन्धः; आश्रयाश्रयिभावानिरूपणात्‌। 
नाप्यन्यः कश्चित्काय॑गस्यः संबन्धः शक्यते कल्पयितुं, कार्यकारणभावस्येवाद्याप्यसिद्ध- 


उत्पन्न करनेवाले ईश्वरमें राग, द्वेष आदि दोषोंके प्रसंग होनेसे हमलोगोंके समान अनीश्वरत्व प्रसक्त 

होगा । यदि कहो कि प्राणियोंके कर्मोकी अपेक्षा होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि कमं 
और ईश्वरका प्रवर्त्यं और प्रवतयितृमाव होनेपर अन्योन्याश्रय दोष प्रसङ्ग होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि 
वह अनादि है, ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं, क्योंकि वर्तमान कालके समान अतीत कालोंमें भी 
अन्योन्याश्रय दोष समान होनेसे अन्धपरम्परा न्याय प्रसक्त होगा। और 'प्रवतंनालक्षणा दोषा; 
( प्रवृत्तिके हेतुभूत दोष हैं ) यह न्याथवेत्ताओंका सिद्धान्त है। कोई मी दोषके विना स्वार्थ अथवा 
पराथंमें प्रवृत्त हुआ नहीं देखा जाता । स्वार्थमें प्रयुक्त हुआ ही सब लोग पराथंमें भी प्रवृत्त होते हैं, यह 
भी असामञ्जस्य-असंगत है, कारण कि स्वाथ युक्त होनेसे ईश्वरमें अनोश्वरत्ब प्रसद्ध होगा । ईश्वरको 
पुरुषविशेष स्वीकार किया गया है और पुरुषमें ओदासीन्य माना गया है यह असंगत है ॥ ३७ ॥ 

फिर मी असामञ्जस्य ही है, क्योंकि प्रधान ओर पुरुषसे भिन्न ईश्वर सम्ब्रन्धके विना प्रधान 
और पुरुषका ईशिता नहीं है, इनका संयोगरूप सम्बन्ध तो नहीं हो सकता, कारण कि प्रधान, पुरुष 
और ईश्वर सवंगत और निरवयव हैं, एवं समवायरूप सम्बन्ध मी नहीं हो सकता, क्योंकि आश्रया- 
श्रयिमावका निरूपण नहों है । उसी प्रकार कायगम्य अन्य कोई सम्बन्ध भी स्वीकार नहीं किया जा 
सकता, कारण कि अमितक कार्य कारणमाव ही असिद्ध है। यदि कहो कि ब्रह्मवादीके मतमें किस 

| सत्यानन्दी-दीपिका | 

प्रमाणसे ईश्वर निमित्त कारण है । ओर वेशेषिक आदि “जगत्‌ सकतृकं कार्यत्वात्‌ घटवत’ ( जगत्‌ 
सकतृक है, क्योंकि कायं है जैसे घट ) इस प्रकार अनुमान आदि द्वारा काय जगतके प्रति ईश्वरको 
निमित्तकारण मानते हैं ॥ २७ ॥ 

* दिवात्मशक्तिम्‌०' ( श्वे० १॥३ ) ब्रह्मवादी तो माया और ब्रह्मका अनिवचनीय तादात्म्य 
सम्बन्ध मानते हैं, इससे कोई दोष नहीं है । ओर वेदको स्वतः प्रमाण माननेसे मृत्तिका, कुम्हार 
आदि लौकिक हृशन्तोंकी अपेक्षा ही नहीं है ॥ ३८ ॥ 


४६४ ब्रह्मसूत्र-शाइ रभाष्य | अ० २ पा० २ 


त्वात्‌ ्र्मवादिनः कथमिति चेत्‌-न; तस्य तादात्म्यळक्षणसंबन्धोपपत्तेः। अपि चागस- 
बलेन ब्रह्मवादी कारणादिस्वरूपं निरूपयतीति नावड्यं तस्य यथादष्टमेव सर्वमभ्युपगन्त- 
व्यमितिनियमोऽस्ति, परस्य तु इष्टान्तबलेन कारणादिस्वरूपं निरूपयतो यथाइष्टमेव सर्व 
मभ्युपगन्तव्यमित्ययमस्त्यतिशयः। परस्यापि सवज्ञप्रणीतागमसद्धावात्समानमागम- 
बलमिति चेत्‌-न; इतरेतराश्रयत्वप्रसङ्ञात्‌-आगमप्रत्ययात्सवज्ञत्वसिद्धिः सवंज्ञप्रत्यया- 
चागमसिद्विरिति। तस्मादनुपपन्ना सांख्ययोगवादिनामीश्वरकब्पना । एवमन्यास्वपि 
वेदवाह्यास्त्रीश्वरकर्पनाखु यथासंभवमसामऽ्जस्यं योजयितव्यम्‌ ॥ ३८॥ 


अधिष्ठानानुपपत्तशच ॥ ३९॥ 

पद्च्छेद--अधिष्ठानानुपपत्तेः, च । 

सुत्राथ--और ईश्वर रूपादि हीन प्रधानका प्रेरक न होनेसे निमित्तकारण नहीं हो सकता है। 

इतर्चानुपपत्तिस्ताकिकपरिकल्पितस्येश्वरस्य। स हि परिकब्प्यमानः कुर्भकार 
इव मृुदादीनि प्रचानादीन्यधिष्ठाय प्रवतयेत्‌ । न चेवमुपपद्यते। न ह्याप्रत्यक्षं रूपादिहीनं 
च प्रघानमीश्वरस्याधिष्ठेयं संभवति; सृदादिवेळक्षण्यात्‌ ॥ २९ ॥ 

~ करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः | ४०॥ 

पद्च्छेद-करणवत्‌, चेत्‌, न, भोगादिभ्यः । 

सूञ्राथ-(करणवत्‌) अप्रत्यक्ष होनेपर जैसे इन्द्रियां जीवसे प्रेरित होती हैं, वेसे ही अप्रत्यक्ष 
प्रधान भी ईश्वरसे प्रेरित हो जायगा, ( चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है। (-सोगादिभ्यः ) क्योंकि ऐसा 
होनेपर जीवके समान ईरवरको भी भोग आदि प्रसक्त होंगे । 

स्यादेतत्‌-यथा करणाग्रामं चक्षुरादि कमप्रत्यक्षं रूपादिहीनं च पुरुषो ऽ धितिष्ठत्येवं 
प्रधानमपीश्व रोऽधिष्ठास्यतीति । तथापि नोपपद्यते, भोगादिदर्शानादि करणय्रामस्याधिष्ठि- 
तत्वं गम्यते। न चात्र भोगादयो द्यन्ते । करणग्रामसाम्ये चाभ्युपगम्यमाने संसारिणा- 


प्रकार होता है? तो यह युक्त नहीं, क्योंकि उसके मतमें तादात्म्यरूप सम्बन्ध उपपन्न है। और ब्रह्म- 
वादी तो आगमबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण करते हैं, इसलिए उसके लिए यह नियम नहीं 
है कि यथाहृष्ट हा अवश्य सबको स्वीकार करना चाहिए । हशन्तबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण 
करते हुए पूर्वपक्षीको तो यथाहष्ट ही सब स्वीकार करना चाहिए, यह विशेष है । यदि कहो कि प्रति- 
पक्षीको भी सववज्ञ प्रणीत आगमके सद्भावसे आगमबल समान है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आगम- 
ज्ञानसे सवंज्ञत्वसिद्धि और सवंज्ञत्वके ज्ञानसे आगमसिद्धि, इसप्रकार अन्योन्याश्रय प्रसङ्ग है । इससे 
सांख्ययोगवादीकी ईश्वर कल्पना अयुक्त है। इसी प्रकार वेद बाह्य अन्य ईश्वर कल्पनाओंमें मी यथा 
सम्भव असामञ्जस्यको योजना करनी चाहिए ॥ ३८ ॥ 
और इससे मीं ताकिक परिकल्पित ईश्वरकी अनुपपत्ति है। जसे कुम्हार मृत्तिका आदिको 
अधिष्ठितकर प्रवृत्त करता है, वसे वही परिकल्पित हुआ ( ईश्वर ) प्रधान आदिको अधिष्ठितकर प्रवृत्त 
करेगा । परन्तु इसप्रकार उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अप्रत्यक्ष और रूप आदि हीन प्रधान ईश्वरका 
अधिष्ठेय नहों हो सकता, कारण कि वह मृत्तिका आदिसे विलक्षण है ॥ ३९ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु जवे अप्रत्यक्ष, रूप आदि रहित ( उद्धत रूप आदि रहित ) नेत्र आदि करण 
समुदायको पुरुष अधिष्ठित करता है, वसे ईश्वर प्रधानको-मी अधिष्ठित करेगा । उस प्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि भोगादिके दशनते ही करण समुदायका अधिष्ठित्व अवगत होता है। परन्तु यहाँ 
( ईइवरमें ) मोग आदि नहीं देखे जाते । इन्द्रिय समुदायके साथ ( प्रधानका ) साम्य स्वीकार किए 
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मिवेश्वरस्यापि भोगादयः प्रसज्येरन्‌ । अन्यथा वा सूत्रद्वयं व्याख्यायते--'अधिष्ठानान्नु 

पपत्ते श्र -इतश्चानुपपत्तिस्तार्किकपरिकल्पितंस्यश्वरस्य.। साधिष्ठानो हि लोके सशरीरो 
राजा राष्ट्र स्येश्वरो इझ्यते, न निरधिष्ठानः, अतश्च तदूरष्टान्तवरोनारष्टमीश्वरं कल्पयितु 

मिच्छत इश्वरस्यापि किचिच्छरीरं करणायतनं वणयेतव्यं स्यात्‌, न च तद्वणयितुं 
शाक्यते; स्तष्ट्यत्तरकालभावित्वाच्छरीरस्य प्राक्एष्टंस्तदनुपपत्तेः। निरधिष्ठानत्वे 
चेश्वरस्य प्रवर्तकत्दानुपपत्तिः; एवं लोके दृष्टत्वात्‌ । 'करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः’ अर्शः लोक- 
दर्दानानुसारेणेश्व रस्यापि किचित्करणांनामायतनं इारीरं कामेन कल्प्येत, एवमपि नोप- 
पद्यते । सशरीरत्वे हि सति संसारिवद्गोगादिप्रसङ्गादीश्वरस्याप्यन्नीइवरत्वं प्रसज्येत ।४०। 


अन्तवच्वमसवज्ञता बा ॥ ४१ ॥ 


पदच्छेद्‌--अन्तवत्त्वम्‌, असवंज्ञता, वा । 

सूत्रार्थ--प्रधात, जीव और अपनी संख्या ( वा ) अथवा परिमाणका निश्चय ईश्वर करता 
है कि नहीं ? प्रथमपक्षमें ( अन्तवत्त्वम्‌ ) परिच्छिन्न संख्या और परिच्छिन्न परिमाण होनेसे तीनों घटके 
समान विनाशी होंगे, ढिनीयपक्षमें ( असवज्ञता ) ईदवरमें असवज्ञत्व सिद्ध होगा, इससे माहेश्वर 
सिद्धान्त भ्रान्ति मूलक है । 

# इतश्चा नुपपत्तिस्ताकिकपरिकल्पितस्येश्वरस्य-स हिः सर्वज्ञस्तैरभ्युपगम्यतेऽ- 
नन्तश्च। अनन्तं च प्रधानमनन्ताञ्च पुरुषा मिथो भिन्ना अभ्युपगम्यन्ते । तत्र सवज्ञेनेदव- 
रेण प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनश्चेयत्ता परिच्छ्येत वा, न वा परिच्छयेत । उभयथापि 
दोषोऽनुषक्त एव । कथम्‌ ? पूबस्मिस्तावद्विकल्प इयत्तापरिच्छिन्नत्वात्प्रथानपुरुषेश्च- 


जानेपर संसारीके समान ईदेवरको मी मोग आदि ध्रसक्त होंगे। अथवा इन दो सूत्रोंका अन्य रीतिसे 
व्याख्यान किया जाता है--"अधिष्ठानानुपपत्तेश्च' इससे तार्किक परिकल्पितं ईश्वरकी . अनुपपत्ति है, 
क्योंकि लोकमें अधिष्ठान सहित सशरीर राजा राष्ट्रका ईश्वर देखा जाता है अधिष्ठान रहित नहीं । अतः 
उस दृष्टान्तके बलसे अदृष्ट ईइवरकी कल्पना करनेकी इच्छा करनेवालेको ईश्वरका इन्द्रियोंका आयतन 
कोई शरीर वणंयितव्य होगा। परन्तु उसका वर्णन नहीं कियो जा सकता, क्योंकि शरीर तो सृष्टिक: 
उत्तर कालमावी है, सृष्टिके पूव उसकी अनुपपत्ति है । निरधिष्ठान होनेपर ईश्वर प्रवतंक नहीं हो 
सकता, कारण कि लोकेमें ऐसा देखा गया है। 'करणवच्चेन्न मोगादिभ्यः? यदि लोक दशंनके अनुसार 
ईशवरका मी इन्द्रियोंका आश्रय कोई शरीर अपनी इच्छासे कल्पना करो, तो इसप्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि सशरीर होनेपर संसारीके समान भोग आदि प्रसङ्ग होनेसे ईश्वरको भी अनीखरत्व 
प्रसक्त होगा ॥४०॥ 
इससे मी तार्किक परिकल्पित ईदवरकी अनुपपत्ति है, क्योंकि वही ईव्वर सववज्ञ और अनन्त 
है, ऐसा वे स्वीकार करते हैं, और प्रधान अनन्त है, पुरुष अनन्त हैं और परस्पर मिन्न हैं, ऐसा 
स्वीकार करते हैं । उनमें सवज्ञ ईश्वरसे प्रधान, पुरुष ओर अपनी इयत्ता ( संख्या अथवा परिमाण ) . 
जानी जाती. है अथवा नहीं जानी जाती? दोनों प्रकारसे दोष प्रसङ्ग ही है, क्‍यों ? पूवं विकल्पमें तो 
इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे प्रधान, पुरुष और ईश्वरका अन्तवत््त अवश्यंमावी है । कारण कि व्यवहार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
$ जिस प्रकार शुष्क तकसे ईशवरमें केवल कतृत्व अनुपपन्न है, उसी प्रकार ईश्वरमें नित्यत्व 
ओर सवज्ञत्व भी अनुपपन्न हैं । 'प्रधानपुरुषेश्वरत्रयम्‌ , अनित्यम्‌ , इयत्तापरिच्छिन्नत्वात्‌ घटवत्‌ ।' 
“प्रधान, पुरुष और ईश्वर तीनों अनित्य हैं, क्योंकि इयत्तासे परिच्छिन्न हैं जैसे घट ।' ॥४१॥ 
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राणामन्तवत्त्वमवऱ्यंभावि, एवं लोके दष्टत्वात्‌ । यद्धि लोक इयत्तापरिच्छिन्नं वस्तु 
पठादि तदम्तवद्‌दष्टं, तथा प्रधानपुरुषेशवरत्रयमपीयत्तापरिच्छिन्नत्वादन्तचत्स्यात्‌ । 
संख्यापरिमाणं तावत्प्रधानपुरुषेइवरत्रयरूपेण परिच्छिन्नम्‌, स्वरूपपरिमाणमपि 
तदूगतमीइवरेण परिच्छिद्येतेति। पुरुषगता च महासंख्या। ततश्चेयत्तापरिच्छिन्नाना 
मध्ये ये संसारिणः संसारान्मुच्यन्ते तेषां संसारोऽन्तवान्‌ , संसारित्वं च तेषामन्तवत्‌। 
एवमितरेष्वपि क्रमेण मुच्यमानेषु संसारस्य संसारिणां चान्तवच्वं स्यात्‌ । & प्रधानं च 
सविकार पुरुषार्थमीइवरस्याधिष्टेयं संसारत्वेनाभिमतम्‌ , तच्छृन्यतायामीइवरः किम- 
घितिष्ठेत्‌ ? किविषये वा सवंज्ञदशवरते स्याताम्‌? प्रधानपुरुषेइवराणां चेवमन्तवत्त्वे 

सत्यादिमत्वप्रसङ्गः, आद्यन्तवत्त्वे च रान्यवादप्रसङ्गः। अथ मा भूदेष दोष इत्युत्तरो 
विकर्पोऽभ्युपगम्येत, न प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनइचेयत्तेशवरेण परिच्छिद्यत इति, तत 
ईइवरस्य सवज्ञत्वाभ्युपगमहानिरपरो दोषः प्रसज्येत । तस्मादप्यसंगतस्तार्किकपरि- 
ग्रहीत ईइवरकारणवादः ॥ ४१ ॥ 

( ८ उत्पत्यसंभवाधिकरणम्‌ । सू० ४२-४५ ) 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ ॥ ४२॥ 

सूत्राथं--वासुदेवसे जीवकी उत्पत्तिका संभव न होनेसे भागवत मत असंगत है । 

& येषामप्रकृतिरधिष्ठाता केवलनिमित्तकारणमीरवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः प्रत्या- 
ख्यातः। येषां पुनः प्रकृतिश्चाधिष्ठाता चोभयात्मकं कारणमीइवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः 
प्रत्याख्यायते । ननु श्रुतिसमाश्रयणेनाप्येबंरूप एवेइवरः प्र।ङनिर्धारितः-प्रक्तिश्चाधिष्ठाता 

में ऐसा देखा जाता है । लोकमें जो इयत्ता परिच्छिन्न पट आदि वस्तु है वह अन्तवान्‌ देखी गई है, 
इसी प्रकार प्रधान, पुरुष और ईश्वर तोनों मी इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे अन्तवान्‌ होंगे । संख्या परिमाण 
तो प्रधान, पुरुष और ईश्वर त्रयरूपसे परिच्छिन्न हैँ । उनमें स्थित स्वरूपपरिमाण मी ईश्वरसे जाना 
जाता हे । पुरुषगत महासंख्या है । उससे इयत्तापरिच्छिन्तोंके मध्यमें जो संसारी संसारसे मुक्त हो 
जाते हैं, उनका संसार अन्तवाबु और उनका संसारित्व अन्तवान्‌ होगा । इसप्रकार क्रमसे अन्योंके 
मी मुक्त हो जानेपर संसार और संसारियोंका अन्तवत्त्व हो जायगा और विकार सहित प्रधान पुरुषके 
मोग ओर मोक्षके लिए ईश्वरका अधिष्ठेय है तथा संसाररूपसे अभिमत है, उसके शून्य होनेपर ईश्वर 
किसको अधिष्ठित करेगा अथवा किस विषयमे सवंज्ञत्व और ईइवरत्व होगा ? प्रधान, पुरुष ओर ईश्वरके 
इसप्रकार अन्तवत्त्व होनेपर आदिमाच होनेका प्रसङ्ग हो जायगा । एवं आदि और अन्तवाला होनेपर 
शुन्यवाद प्रसङ्ग होगा । यह दोष न हो इसलिए यदि प्रधान, पुरुष ओर अपनी इयत्ता ईश्वरसे अवगत 
नहीं होती है, इस द्वितीय विकल्पको स्वीकार किया जाय, तो ईश्वरके सवंज्ञत्व स्वीकारका त्याग दूसरा 
दोष प्रसक्त होगा, इससे भो ताकिक परिगृहीत ईश्वर कारणवाद असङ्गत है ॥४१॥ 

जिनको ईश्वर अप्रकृति-अनुपादान, अधिष्ठाता केवल निमित्त कारणरूपसे अभिमत है, उनके 
पक्षका निराकरण किया जा चुका है । परन्तु जिनको प्रकृति एवं अधिष्ठाता दोनों प्रकारके कारणरूपसे 
ईश्वर अभिमत है, अब उनके पक्षका निराकरण किया जाता है। परन्तु श्रुतिके आश्रयसे भी इसप्रकार 
का ईश्वर प्रकृति और अधिष्ठातारूपसे पुवमें निर्धारित किया गया है । श्रुति अनुसारिणी स्मृति प्रमाण 

| सत्यानन्दी-दोपिका 

& अब ईश्वरको उपादान और निमित्त दोनों कारण माननेवालोंके वेद अविरुद्ध अंशको स्वीकार 
9000 वि जीवकी उत्पत्ति अंशका निराकरण करनेके लिए प्रत्युदाहरण संगतिसे इस अधिकरणका 
भारम्म है । | 
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चेति | श्रुत्यनुसारिणी च स्मृतिः प्रमाणमिति स्थितिः । तत्कस्य हेतोरेष पक्षः प्रत्याचि- 
ख्यासित इति? उच्यते-यद्यप्येवंजातीयको 5शः समानत्वान्न विसंवादगोचरो भवत्यस्ति- 
त्वंशान्तर विसंवादस्थानमित्यतस्तत्मत्याख्यानायारम्भः। तत्र भागवता मन्यन्ते-भगवा- 
नेयेको वासुदेवो निरञ्जनज्ञानस्वरूपः परमाथतत्त्वं, स चतुर्धात्मानं प्रविभज्य प्रतिष्ठितः- 
वासुदेवव्यूहरूपेण, संकर्षणव्यूहरूपेण प्रद्ुम्नव्यूहरूपेणानिरुद्धव्यूहरुपेण चः वासुदेवो 
नाम परमात्मोच्यते । संक्रषंणो नाम जीवः । प्रद्युम्नो नाम मनः। अनिरुद्धो नामाहंकारः। 
तेषां वासुदेवः परा प्रकृतिरितरे संकर्षणादयः कायम्‌ । तमित्थंभूतं परमेइवरं भगवन्तममि- 
गमनोपादानेज्यास्वाध्याययोगेवंषशतमिष्टचा क्षीणक्लेशो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते 
इति। तत्र यत्तावदुच्येत योऽसो नारायणः परोऽव्यक्तात्प्रसिद्धः परमात्मा सर्वात्मा ख 
आत्मतात्मान मनेकधाव्यूह्यःवस्थित इति--तन्न निराक्रियते; 'स एकधा भवति त्रिधा मवति’ 
(छा० ७२६१२) इयादिश्रुतिभ्यः परमात्मताऽनेऋऊधाभवस्याधिगतत्वात्‌। यदपि तस्य 
भगवतो ऽभिगमनादि लक्षणमाराघनमजस्रमनन्यचित्ततयाभिप्रेयते-तदपि न प्रतिषिध्यते; 
मी है, ऐसी स्थिति है, ठो किस हेतुसे इस पक्षके निराकरण करनेको इच्छा है ? कहते हैं- यद्यपि 
इसप्रकारका अंश समान होनेसे विसंवादका विषय नहीं है, तो मी अन्य अंश विसंवादका स्थान है, 
इससे उसके निराकरणके लिए यह आरम्म है। उस विषयमें भागवत मानते हैं--केवल एक 
भगवाम्‌ वासुदेव ही निरञ्जन ज्ञानस्वरूप परमार्थतत्त्व है। वह अपनेको चार प्रकारसे विभक्तकर 
बासुदेवव्युहरूपसे, स कषंणव्यरुहरूपसे, प्रद्युम्नव्यूहरूपसे और अनिरुद्धव्थूहरूपसे प्रतिष्ठित है । वासुदेव 
परमात्मा कहा जाता है, संकषण नाम जीव है । प्रयुम्न नाम मन है और अनिरुद्ध नाम अहङ्कार है । 
उनमें वासुदेव परा प्रकृति है और अन्य संकषण आदि कायं हैं। इसप्रकारके उस भगवानु परमेश्वरकी 
अभिधमन, उपादान, इज्या, स्वाध्याय ओर योग द्वारा सो वर्ष पूजाकर क्षीण क्लेश होकर जीव भगवान्‌ 
को ही प्राप्त होता है । उसमें जो यह कहा जाता है कि जो वह नारायण अव्यक्तसे पर प्रसिद्ध परमात्मा 
सर्वात्मा है वह अपनेसे अपनेको अनेक प्रकारके व्युहकर अवस्थित है, उसका निराकरण नहीं किया 
जाता, क्योंकि 'स एकधा मवति?० ( वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है ) इत्यादि श्रतियोंसे 
परमात्माका अनेक प्रकारका माव अधिगत होता है, और जो मी उस भगवानुका सदा अनन्य चित्तसे 
अभिगमन आदि रूप आराधन अभिप्रेत है, उसका मी प्रतिषेध नहीं किया जाता है, कारण कि श्रुति 
और स्मृंतिमें ईश्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है। परन्तु जो पुनः यह कहा जाता है--वासुदेवसे संकषण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
+# मागवत-पाँचरात्र आगम यहाँ विषय है । वह जीवके उत्पत्तिके अशमें प्रमाण है कि नहीं ? 


ऐसा. सन्देह होनेपर उसका बाधक उपलब्ध न होनेसे वह प्रमाणभूत है । पूवपक्षमें उसके आगमके 
साथ विरोध होनेसे जीवामिन्न ब्रह्म समन्वयकी असिद्धि फल है । सिद्वान्तमें उस अंशमे उस आगमने 


अप्रमाण होनेसे विरोध नहीं है, अतः जीवाभिन्न ब्रह्म समन्वयकी सिद्धि फल है। यहाँ ब्यूहका अथं 
मत है । उस परमात्माकी प्रासिके साधन इसप्रकार हैं-वाक्‌, काय और चित्तकी सावधानता पृवंक 
देवगृहमें जाना अभिगमन है, पुजा योग्य द्रव्यका संग्रह उपादान है, इज्या-पूजा, स्वाध्याय-अध्ाक्षर 
आदि मन्त्रका जप, योग-ध्यान आदिसे बहुत वर्ष तक पुजा आदिक्र क्षीण क्लेशा होकर जीव मगवानुको 
प्राप्त होता है । 'समाहितः श्रद्धावितो भूत्वा' (समाहित और थद्धावातु होकर) “तं यथा यथोपासते” 
( जसे जेसे उसकी उपासना करता है ) इत्यादि श्रुति और 'मत्कमंकून्मत्परमः' (गी० ११।५५) (मेरे 


लिए कमं करनेवाला है और मेरे ही परायण है ) इत्यादि स्मृतिमें ईश्‍वर प्रणिधान प्रसिद्ध है, धतः 
उसका प्रतिषेध नहीं किया जाता । 


४६८ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ९ 


शरुतिस्सृत्योरीश्वरप्रणिधानस्यप्रसिद्धत्वात्‌। ® यत्पुनरिदमुच्यते-वासुदेवात्संकषण उत्प- 
द्यते,संकर्षणाञच प्रद्॒म्नः, प्रद्यम्नाच्चानिरुद्ध इति, अत्र ब्रूमः-न वासुदेचसंज्ञकात्परमात्मनः 
संक्पेणसंज्ञकस्य जीवस्योत्पत्तिः संभवति; अन्नित्यत्वादिदोषप्रसङ्गात्‌ । उत्पत्तिमच््वे हि 
जीवस्यानित्यत्वादयो दोषाः प्रसज्येरन्‌, ततइच नेवास्य भगवत्प्राप्तिमोक्षः स्यात्‌; 
कारणप्राप्तो कार्यस्य प्रविलयप्रसङ्गात्‌ । प्रतिषेथिष्यति चान्नाया जीवस्योत्पत्तिम्‌- नात्मा- 
ऽश्रतांनत्यव्वाञ्च ताभ्य ( ब्र० सू० २।३।१७ ) इति । तस्मादसँगतषा कल्पना ॥ ४२ ॥ 
न च कतुः करणम्‌ ॥ ४३ ॥ 

पद्च्छेद्‌- न, च, कतुः, करणम्‌ । 

सूत्राथ---( च ) और ( कतुं: ) कर्तासे ( करणम्‌ ) करणकी (न ) उत्पत्ति नहीं देखी 
जाती, इसलिए जीवसे मनकी उत्पत्ति असंगत है 

धतऱ्चासंगतेषा कल्पना-यस्मान्नं हि लोके कतुंद वद त्तादे: करणं पररवाद्य॒त्पद्यमानं 
हस्यते । वणंयन्ति च भागवताः कतुज्जीवात्संकपंणसंज्ञकात्करणं मनः प्रयस्नसंज्ञ कम त्प- 
यते । कतृजञाञ्च तस्मादनिरुद्धसंज्ञकोऽहङ्कार उत्पद्यत इति । न चतद्दष्टान्तमन्तरणाध्य- 
वसातुं शक्नुमः, न चेवंभतां श्रतिमपलभामहे ॥ ४२ ॥ 

बिज्ञानादिमावे वा तदप्रतिषेधः ॥ ४४ ॥ 

पद्च्छेद- विज्ञानादिमावे, वा, तदप्रतिषेवः । 

सूत्राथं ~( विज्ञानादिभावे वा ) संकषण आदि तीनोंके वासुदेवके समान विज्ञान आदि 
अथवा माव ( स्वरूप ) होनेपर भी ( तदप्रतिषेधः ) उत्पत्ति असम्मव दोषका प्रतिषेध नहीं होता । 

अथापि स्यान्न चैते संकर्षणादयो जोवादिभावेनाभिप्रेयन्ते; कि तहि ? ईश्वरा एवैते 
सर्व ज्ञानेइवर्यशक्तिबळवीर्यते जोभिरैसवर्यधमेरन्विता अभ्युपगम्यन्ते वासुदेवा एवैते संव 


उत्पन्न होता है, संकषणसे प्रद्यम्त और प्रद्यम्तसे अनिरुद्ध इसपर हम कहते हुँ- वासुदेव संज्ञक 
परमात्भासे संकषण नामक जीवको उत्पत्ति सम्मव नहीं है, क्योंकि अनित्यत्व आदि दोषोंका प्रसङ्ग है । 
जीब उतपत्तिमान्‌ होनेपर निश्चित अनित्यत्व आदि दोष प्रसक्त होंगे, उससे इसका मगवत्प्राप्तिरूप मोक्ष 
नहीं होगा, क्योंकि कारणकी प्राप्तिमें कायका प्रविलय प्रसङ्ग होगा । “नात्माऽश्रतेः०' (आत्मा उत्पन्न 
नहीं होता, कारण कि उत्पात्तके प्रकरणमें उसको उत्पत्ति श्रति नहीं है, अपितु इसके विपरीत 
श्रतियोंसे उसकी नित्यता अवगत होती है ) इस सूत्रमें आचाय जीवकी उत्पत्तिका प्रतिषेध करेगे । 
इसलिए यह कल्पना असंगत ही है ॥ ४२॥ | 

ओर इससे भी यह कल्पना असंगत है, क्योंकि लोकमें कर्ता देवदत्त आदिसे कुठार आदि 
करण उत्पद्यमान नहीं देखे जाते । मागवत वर्णन करते हैं--संकर्षण नामक कर्ता जीवसे प्रद्युम्न 
संज्ञक करण मन उत्पन्न होता है, कर्तासे उत्पन्न उस ( मन ) से अनिरुद्ध संज्ञक अहंकार उत्पन्न होता 
है । परन्तु दृष्टान्तके विना इसका' निश्चय करनेमें हम समथं नहीं हैं, और न इसप्रकारकी हम श्रृति 
उपलब्धं करते हैं ॥ ४३ ॥ 

यदि ऐसा हो कि ये संकषण आदि जीव आदि मावसे अभिप्रेत नहीं हैं, किन्तु ये सब ज्ञान, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“एष महानज आत्मा०' (: ह० ४।४।२०) (यह महान्‌ अजन्मा आत्मा) इत्यादि श्रुति ओर 
'अजो नित्य: ज्ञाश्वतोऽयं पुराणो०' ( गीता० २।२० ) इत्यादि स्मृतिसे आत्मा नित्य अजन्मा सिद्ध 
होता है । इससे यह आगम अप्रामाणिक हे। इसलिए जोवामिन्न ब्रह्म समन्वय सिद्ध है ॥ ४२ ॥ 


अघि० ८ स्‌० ४४-४५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४६९ 


निदौषा निरधिष्टाना निरवद्याश्चेति, तस्मान्नायं यथावणित उत्पस्पसंभवो दोषः प्राप्नो 
तीति । अत्रोच्यते-एवमपि तदप्रतिषेध उत्पत््यसंभवस्याद्रतिषेधः, प्राप्नोत्येयायसुत्पत्त्य- ` 
| ७७ दोषः प्रकारान्तरणेत्यभिप्रायः । कथम्‌ ? यदि ताबदयमश्निप्रायः--पर स्परमिन्ना 
एवैते वासुदेवादयश्चत्वार ईइवरास्तुल्यधर्माणो नेषामेकात्मकत्वमस्तीति, ततो $नेकेश्वर- 
कह्पनानेथक्यम; एकेनवेश्वरेणेश्वरकायसिद्धेः । सिद्भान्दहानिइच; भगवानेवेको वासु 
देवः परमाथतत्त्वमित्यभ्युपगमात्‌। अथायमनिषायः--एकस्य॑च भगवत एते चत्वारो 
व्यूहास्तुल्यधमाण इति, तथापि तदवस्थ एंबोत्पच्यसंभवः । नहि बासुदेवात्संकर्षणस्यो- 
त्पत्तिः संभवति, संकषणाञ्च प्रद्युम्नस्य, प्रययम्नाच्चानिरुदस्य; अतिशयाभावात्‌ । भवि- 
तव्यं हि कायकारणयोरतिशयेन यथा मद्धटयो: । नह्यसत्यतिशये काय कारणमित्यव 
कल्पते। न च पश्चरात्रसिद्धान्तिभिर्वासदेवादिष्वेकस्मिन्सवषु वा ज्ञानेश्वर्यादि तारत-. 
म्यकृतः कश्चिद्‌भेदोऽभ्युपगम्यते। वासुदेवा एव हि सव व्यूहा निविशेषा इष्यन्ते । न 
चंत भगवद्‌व्यूहाशचतुःसंख्यायामेबावतिष्ठेरन्‌ ; ब्रह्माद्‌स्तम्इपयन्तस्य समस्तस्येब 
जगतो भगवद्व्यूहत्वावगमात्‌ ॥४४॥ 

क विप्रतिषेधाच्च ॥ ४७ ॥ 

“ पदच्छेद-र्‍विप्रतिषेधात्‌, च । 

सूत्राथं--और परस्पर विरुद्ध कथनसे मी यह मत असंगत है । 

$ विप्रतिषेघश्चास्मिज्छास्त्रे बहुविध उपलभ्यत-गुणगुणित्यकल्पनादिलशक्भण;, ज्ञाने 
श्वर्यंशक्तिबलवीयंतजांसि गुणाः, आत्मान एवेते भगवन्तो वारुदेवा इत्यादिदरशनात्‌। वेद- 
ऐश्वयं, शक्ति, बल, वीयं और तेज रूप ईश्वर सम्बन्धी धर्मोसे युक्त ईश्वर ही स्वीकार किये जाते हैं । 
ये सब निर्दोष, निरधिष्ठान और निरवद्य वासुदेव ही हैं, इससे यथा वर्णित उत्पत्तिका असंम्मव दोष 
प्राप्त नहीं है । इसपर कहते हैँ--ऐसा होनेपर मी तदप्रतिषेध--उस उत्पत्तिके असम्प्रवका अप्रतिषेध 
है । यह उत्पत्तिका असम्भव दोष अन्य प्रकारे प्राप्त होता ही है यह अभिप्राय है । किस प्रकार ? यदि 
यह अभिप्राय हो कि परस्पर भिन्न ही ये वासुदेव आदि चार ईश्वर तुल्य धमंवाले हैं, इनमें एकात्म- 
कत्व नहीं है, तो उससे अनेक ईश्च र कल्पना निष्फल है, क्‍योंकि एक ही ईश्वस्से ईश्वरकाय सिद्ध हो 
जायगा । और एक ही मगवानु वासुदेव परमार्थतत्त्व है, इसप्रकार स्वीकार होनेसे सिद्धान्तकी भी 
हानि है। यदि यह अभिप्राय हो कि एक ही मगवानुके ये चार व्यूह समान धमंवाले हैं, तथापि 
उत्पत्तिका असम्भव वेसा ही है, क्योंकि अतिराय-विहेषभेद-व लक्षण्यके अभावसे वासुदेवसे संकषण, 
संकषंणसे प्रद्युम्न, और प्रुम्नसे अनिरुद्धकी उत्पत्ति सम्मव नहीं है। कायं कारणमें अतिशय 
होना ही चाहिए, जैसे मृत्तिका और घटमें है। अतिशयके न होनेपर “यह कार्य है, यह कारण है' 
ऐसा नहीं हो सकता । और पञ्चरात्र सिद्धान्ती वासुदेव आदिमेंसे एकमें अथवा सभमें ज्ञान, ऐश्चयं 
आदि तारतम्यकृत कोई भेद स्वीकार नहीं करते । वासुदेव ही सब व्यूह निर्विशेष ( समान ) है, ऐसा 
मानते हैं । परन्तु मगवान॒के ये व्युहू चार संख्यामें ही अवस्थित न होंगे, क्योंकि ब्रह्मादिसे स्तम्म पयंन्त 
समस्त जगत्‌ ही मगवद्‌ व्युहरूपसे अवगत होता हे ॥४४॥ 

इस शास्त्रमें गुण-गुणित्व कल्पना आदि रूप अनेक प्रकारका विरोध उपलब्ध होता है, क्योंकि 
ज्ञान, ऐश्चयं, शक्ति, बल, वीयं और तेज भगवानुके गुण हैं, वे आत्मा ही हैं भगवानु वासुदेव ही हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 


# इस वष्घमाज हेतुसे मी जीवोत्पत्ति असम्मव है। स्वयं ही गुण और गुणी हो यह विरुद्ध 
है । आदि पदसे प्रद्यम्न और अनिरुद्ध-मन और अहंकार आत्मासे भिन्न हैं ऐसा कहकर पुनः आत्मा 


४७० बझसूत्र-शाङ्रभाष्य [ अ० २ पा०३ 


विप्रतिषेधश्च भवति--चतुषुं वेदेषु परं श्रेयोऽलब्ध्वा शाण्डिल्य इदं शास्त्रमधिगतवा- 
नित्यादि वेदनिन्दादशानात्‌ । तस्माद संगतेषा कल्पनेति सिद्धम्‌ ॥४५॥ 
इति श्रीमच्छङ्कर मगवत्पूज्यपाद कृतो शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः समाप्तः ॥ २॥ 


ऐसा देखनेमें आता है । उसी प्रकार वेद विरोध भी हे, कारण कि चारों नेदोंमें परम श्रेय न मिलनेके 


कारण झाण्डिल्यने इस शास्त्रको प्राप्त किया अर्थात्‌ पश्चरात्रकी शरण ली, इत्यादि वेद निन्दाका दशन 
है, इससे सिद्ध हुआ कि यह कल्पना असंगत ॥४५॥ 


॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषाबुवादके द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
टा — 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ही हैं, इसप्रकार इस विरुद्ध कथनका मी यहाँ ग्रहण है । और “एकस्यापि तन्त्राक्षरस्य अध्येता 
चतुवंदिभ्योऽधिकः’ ( इस पंचरात्र तन्त्रके एक अक्षरका अध्येता चतुर्वेद वेत्ताओंसे अधिक है ) इस 
प्रकार वेदकी निन्दा की गई है । अतः यह सिद्ध हुआ कि परस्पर विरुद्ध पौरुषेय कल्पनाओंसे अपौरु- 
पेय वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥४५।। 
॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सव्यानन्दी-दीपिका’ के द्वितोयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 


द्वितीयाध्याये] तृतीयः पादः । 
[ अन्न पादे पञ्चमहाभूतजीवादिश्रृतीनां विरोधपरिहारः ] 
( इस पादमें पश्च महाभूत और जीव आदि श्रतियोंमें विरोधका परिहार है ) 


( १ वियदधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 


न वियदश्रृतेः ॥ १ ॥ 
पद्च्छेद्‌- न, वियत्‌, अश्रुतेः । 
सूत्रार्थ--( वियत्‌ ) आकाश ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( आश्रुतेः ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
प्रतिपादक श्रति नहीं है । 
& वेदान्तेषु तत्र तत्र भिन्नप्रस्थाना उत्पत्तिश्चतय उपलभ्यन्ते। केचिदाकाशस्योत्पत्ति- 
मामनन्ति, केचिन्न। तथा केचिद्वायोरुत्पत्तिमामनन्ति, केचिन्न। एवं जीवस्य प्राणानां च । 
बेदान्तोंमें तत्‌ तत्‌ स्थलोंपर भिन्न प्रस्थानवाली ( भिन्न प्रकरणस्थ ) उत्पत्ति श्रुतियाँ उपलब्ध 
होती हैं । कुछ श्रृंतिवाक्य आकाशकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । उसीप्रकार कुछ श्रृतिवाक्य 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते । एवं कुछ श्र्तिवाक्य जीव और प्राणोंकी उत्पत्ति कहते हैं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& ग्रत .पादमें वेदान्तसमन्वयकी स्थापनाके लिए सांख्य आदि मतोंमें भ्रान्ति मुलकता सिद्ध की 
गई है । अब वेदान्त समन्वयको स्थितिके लिए भूत, भोक्तृविषयक सृष्टि श्रुतियोंमें परस्पर बिरोधका 
निराकरण करते हें । जीवकी अनुत्पत्तिके प्रसंसे आकाशकी भी उत्पत्तिके असंमवकी आशङ्का कर 


अधि० १ खू० १-२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोकासहित ४७१ 


एवमेव क्रमादिद्वारको5पि विप्रतिषेधः श्रृत्यन्तरेषूपलक्ष्यते। विप्रतिषेधाच्च पर- 
पक्षाणामनपेक्षितत्वं स्थापितम्‌, तद्वत्स्वपक्षस्यापि विप्रतिषेधादेवानपेक्षितत्वमाशडूये ते- 
त्यतः सर्ववेदान्तगत सष्टिश्रत्यर्थनिर्मलत्वाय परः प्रपञ्च आरभ्यते । तदर्थनिमंलत्वे च 
फलं यथोक्ताशद्रानिवृत्तिरेव । तत्र प्रथमं तावदाकाशमाश्रित्य चिन्त्यते-किमस्याकादास्यो- 
त्पत्तिरस्त्युत नास्तीति ? तत्र ताचप्प्रतिपद्यते--न वियदश्रुतेः इति । न खब्वाका शमुत्प- 
द्यते । कस्मात्‌ ? अश्रुतेः। न ह्यस्योत्प्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति। छान्दोग्ये हि “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाह्ितीयम्‌' (छा० ६।२।१) इति सच्छब्दवाच्यं ब्रह्म प्रकृत्य 'तदेक्षत' 
“तत्तेजोऽसृजत' (छा० ६।२।३) इति च पञ्चानां महाभूतानां मध्यमं तेज आदि कृत्वा त्रयाणां 
तेजोबन्नानामुत्पत्तिः श्राव्यते । श्रुतिइच नः प्रमाणमतीन्द्रयार्थविज्ञानोत्पत्तों न चात्र 
श्रुतिरस्त्याकादास्योत्पत्तिप्रतिपादिनी, तस्मान्नास्त्याकाशास्योत्पत्तिरति ॥१॥ 
अस्ति तु ॥ २॥ 

पद्च्छेद्‌-अस्ति, तु । 

सूत्रार्थ--( तु ) शब्द पक्षान्तरके परिग्रह अथमें है, ( अस्ति) छान्योग्यमें आकाशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादक श्रृतिके न होनेपर मी तैत्तिरीयमें है, इसलिए विरोध वेसा ही है । 


और कुछ नहीं कहते । इसीप्रकार क्रम आदि द्वारक मी अन्य श्रतियोमें विरोध उपलक्षित होता है । 
और विरोध होनेसे पर पक्षोंका अनपेक्षत्य स्थापन किया गया है, उसीप्रकार स्वपक्षमें मी अनपेक्षत्वकी 
आशङ्का हो सकती है, इसलिए सववेदान्तगत सृष्टि श्ृतिके अर्थकी निमलताके लिए अब आगेका 
ग्रन्थ आरम्म किया जाता है । और उसके अथेके निमंल होनेपर यथोक्त शङ्काकी निवृत्ति ही फल है। 
उसमें पहले तो आकाशको अश्रयकर विचार किया जाता है--इस आकाशको उत्पत्ति है अथवा 
नहीं है ? उसमें प्रथम “न वियदश्रुतेः ऐसा प्राप्त होता है । आकारा उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससेकि 
श्रुति नहीं है, उसकी उत्पत्तिके प्रकरणमें श्रुति नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें ही 'सदेव०' (हे सोम्य ! 
आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इसप्रकार सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्माको प्रस्तुतकर 'तदैक्षत०' 
(उसने ईक्षण किया, उसने तेज उत्पन्न किया) इसप्रकार पाँच महाभूतोंमें मध्यम तेजको आदि (आरम्म) 
कर तेज, जल और अन्न तीनोंकी उत्पत्ति सुनाई जाती है। अतीन्द्रिय अर्थके विज्ञानकी उत्पत्तिमें 
हमारे मतमें श्रुति प्रमाण हे । परन्तु यहाँ आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति नहीं है, इसलिए 
आकाशकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ | 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका परिहार करते हुए प्रथम 'न वियदश्र॒तेःः इससे एक. देशीके मतको कहते हैं । जैसे परस्पर 
ओर पूर्वापर विरोध होनेके कारण पर पक्ष उपेक्ष्य है, वसे श्रुति पक्ष मो उपेक्ष्य है । इसप्रकारकी 
शङ्काकी निवृत्तिके लिए द्ृशन्तसंगतिसे यह पाद आरम्म किया जाता है । तैत्तिरीयक आकाश और 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, छान्दोग नहीं कहते । 'सवं एत आत्मनो व्युच्चरन्ति’ ( ये सब आत्मासे 
निकलते हैं) “एतस्माज्जायते प्राणः' ( मुण्ड २।१।३ ) ( इससे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकार 
माध्यंदिन ओर आथणविक जीव और प्राणकी उत्पत्ति कहते हैं। कहीं आकाश पुर्वक सृष्टि है, कहीं 
तेज पुर्वक सृष्टि है, इसप्रकार क्रमका विरोध है । “स इमॉल्लोकानस्‌जत' ( ऐ० १।२ ) ( उसने इन 
लोकोंको उत्पन्न किया ) इसप्रकार अक्रम है। एवं कहीं सात प्राण, कहीं आठ प्राण, इसप्रकार 
संख्या पूवंक विरोध है । इस तरह श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे प्रथम आकाशंकी उत्पत्ति और 


अनुत्पत्ति विषयक श्रृतियोंको लेकर विचार किया जाता है । पृव॑पक्षमें आकाशकी उत्पत्ति श्रृति नहीं है, 
अतः आकाशंको उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ | ७ । 


४७१ व्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभाष्य । | 3० ५ पा० हे 

तुशाब्दः पक्षान्दरपरिग्रहं। मा नामाकाशस्य छान्दोग्यं भूदुरपत्तिः, श्रुत्यन्तरे 
त्वस्ति । तैक्तिरीयका हि समामनन्ति--'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इति प्रकृत्य तस्माद्वा एत- 
स्मादात्मन आकाशः संभूत: ( तें० २।१ ) इति। ततदच श्रत्योचिप्रतिषेघः-क्कचित्तेजः- 
प्रमुखा सिः, कचिदाकाशाप्रमुखेसि। नन्वेकवाक्यता ऽनयोः श्रृत्योयुक्ता, सत्यं सा युक्ता, 
नतु सावगन्तु शक्यत । कुतः श तत्तजोञसुजत (छा० ६।२।३ ) इति सकच्छुतस्य स््रष्ट 
स्ष्टव्यद्दयेम संबन्धानुपपत्तेः 'तत्त जोञ्सुजत', “तदाकाशमसंजत' इति। ननु सकच्छु 
तस्यापि कर्तुः कर्तव्यद्दयेन संबन्धो दश्यतं-यथा सूपं पक्त्वौदनं पचतीति, एवं तदा- 
काशां सट्टा त्सजो$खजतेति योजयिष्यामि। नेवं युज्यते, प्रथमजत्वं हि छान्दोग्ये 
तेजसो ऽत्रगम्यते, तेत्तिरीयके चाक्राशस्य, न चोभयोः प्रथम्रज्ञत्वं संभवति। एतेनेतर- 
श्रत्यश्षरदिराघोऽपि व्याख्यातः । 'तश्साद्गा एतस्मादात्मन आकाश स भूते (ते० २1५ )/1 त्यत्रापि 
तस्म।दाकाशः संभतस्तस्मात्त जः संभूतमिति. सळच्छृतस्पापादानस्य संभवनस्य च 
वियत्ते जोभ्यां यगपत्संबन्धानुपपत्तः। 'वाय्रोरग्नः' (ते० २११) इति च पूथगाम्नानात्‌ ।।२॥ 

अस्मिम्विप्रतिषेधे कश्चिदाह-- 

गोणयसं भवात्‌ ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद--गौणी, असंभवात्‌ । 

सूजाथे - गोणी ) आकाशकी उत्पत्ति श्रुति गौणी है, मुख्य नहीं, ( असंशवात्‌ ) क्योंकि 
आकाशको उत्पत्तिमें समत्रायिकारण आदि सामग्रीका अमाव है और व्यापक होनेते उसमें नित्यत्वका 
अनुमान होता है । अत: आकाशकी उत्पत्ति नहीं हो सकतो । 


तु' छब्द अन्य पक्षके ग्रहण करनेमें हें । आकाशकी उत्पत्ति छान्दोग्यमें मत हो, परन्तु अन्य 
श्रतिमें तो है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ऐसा प्रस्तुतकर “तस्माद्वा० (इस प्रत्यगमिन्न उस परमात्मासे 
आकाश उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार तैचिरीय शाखावाले कहते हैं। इससे “कहीं तेज प्रमुख सृष्टि है 
और कहीं आकाश प्रमुख सृष्टि हे' इस तरह दो श्रतियोंमें विरोध है। परन्तु इन श्रतियोंमें ए 
वाक्यता युक्त है । सत्य, वह युक्त है, किन्तु वह अवगत नहीं हो सकती । क्योंकि 'तत्तेजो०' (उसने 
तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार एक वार श्रुत स्रष्टाका 'तत्तेजो$स॒जत' “तदुकाशमस्‌जत' (. उसने 
आकाश उत्पन्त किया ) इसप्रकार दो स्रष्टव्योंके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । परन्तु एक वार श्रत 
कर्ताका भी दो कतव्योके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जसे 'दाल पकाकर चावल (भात ) पकाता हे 
वसे 'उसने आकाशको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया' ऐसी योजना करूँग्रा ? किन्तु ऐसा युक्त 
नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें तेजकी प्रथम उत्पत्ति अवगत होती है और तैत्तिरीयमें आकाशकी, और 
दोनोंकी प्रथम उत्पत्ति असंभव है, इस विरोध कथनसे अन्य श्रतिवाक्योंके साथ विरोध मी व्याख्यात 
हुआ । क्योंकि “तस्माट्ठा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? इसमें मी “उससे आकाश उत्पन्न हुआ' 
उससे तेज उत्पन्न हुआ' इसप्रकार एक वार श्रत अपादान (पञ्चम्यन्त-तस्मात्‌) और संमवन (उत्पत्ति) 
का आकाश और तेजके साथ युगपत्‌ सम्बन्ध नहीं. हो सकता और 'वायोरग्निः' (वायुसे अग्नि उत्पन्न 
होतो है ) ऐसी पृथक ( दूसरी ) श्रुति है ॥ २ ॥ 

` इस विरोधके होनेपर कोई कहता है-- 


काव पाता | | 
& 'वायोरग्निः ०' इस अन्य श्रतिमें मी विरोध है, क्योंकि छान्दोग्य श्रतिमें तो सत्से तेजकी 


उत्पत्ति और तैत्तिरीय श्रतिमें वायुसे अग्नि (तेज) की उत्पत्ति कही गई है । इसलिए दोनों श्रतियोंकी 
एकवाक्यता नहीं हो सकती ॥| २॥ 
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& नास्ति वियत उत्पत्तिरश्रुतेरेव । या त्वितरा वियदुत्पत्तिवादिनी श्रुतिरुदाह्मता 
सा गोणी भवितुम्हति, कस्मात्‌? असंभवात्‌। न द्यांकाशस्योत्पक्तिः संभावयितुं शक्या, 
श्रीमत्कणभुगभिप्रायानु सारिषु जी वत्सु । ते हि कारणसामग्रय संभवादाकाशास्योत्पत्ति वार- 
यन्ति। समवाय्यसमवायिनिमित्तकारणेभ्यो हि किल सर्वसुत्पद्यमानं समुत्पद्यते। द्रव्यस्य 
सैकजतीयकमनेकं च द्रव्यं समवायिकारणं भवति। न चाकाशास्येकजातीयकमनेकं च 
द्रव्यमारम्भकमस्ति, यस्मिन्समदायिकारणे सति, असमवायिकारणे च तत्संयोगे, आकाश 
उत्पद्येत । तदभावात्त तदनुग्रहप्रवृत्त निमित्तकारणं दूरापेतमेवाकाशस्य भवति । उत्पत्ति 
मतां च तेजःप्रभृतीनां पूर्वोत्तरकालयोविशेषः संभाव्यते-प्रागुत्पत्तः प्रकाशादिकाय न 
बभूव, पश्चाच्च भवतोति । आकाशस्य पुनन पूर्वा त्तरकालयोर्विशेषः संभावयितुं शक्यते। 
& कि हि प्रागुत्पत्तेरनवकारामखुषिरमच्छिद्रं बभूवेति शक्यतेऽध्यवसातुम्‌ ? पृथिन्या- 
दिवेधर्म्याच्च विभुत्वादि लक्षणादाकारास्याजत्वसिद्धिः । तस्माद्यथा लोक आकाशं कुरु, 
आकाशो जात इत्येवंजातीयको गोणः प्रयोगो भवति, यथा च घटाकारः करकाकादो 
गृहाकाश इत्येकस्याप्याकादास्यैचंजातीयको भेदव्यपदेशो गौणो भवति, वेदेऽपि 'आरण्या- 
नाकारोष्वालभेरन्‌' इति एवमुत्पत्तिश्चुतिरपि गोणी द्रष्टव्या ॥ २ ॥ 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है, क्योंकि श्रति नहों है । जो आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक अन्य 


श्रुति उदाहृत है वह गौणी होनी युक्त है, क्योंकि अंसंमव है । श्रीमान्‌ कणादके अभिप्रायका अनु- 
सरण करनेवालोंके जीवित रहनेपर आकाशकी उत्पत्तिकी संभावना नहीं की जा सकती, कारण कि वे 


कारण सामग्रीके अंसंमवसे आकाशकी उत्पत्तिका वारण करते हें । सम्पुण उत्पद्यमान काय समवायी 

असमवायी और निमित्तकारणोंसे उत्पन्न होता है। एकजातीय अनेक द्रव्य द्रव्यका समवायिकारण 
होते हैं । परन्तु आकाशके एक प्रकारके अनेक आरम्मक द्रव्य नहीं हैं, जिस समवायिकारणके होने 
पर और उनके संयोग असमवायिकारणके .होनेपर आकाश उत्पन्न हो। उन कारणोके न होनेसे 
उनके अनुग्रहसे प्रवृत्त आकाशका निमित्तकारण तो दूर ही रहा । तेजकी उत्पत्तिके पूव प्रकाश : आदि 
कायं नहीं थे उत्पत्तिके पश्चात्‌ होते हैं, इसप्रकार उत्मत्तिमत्‌ तेजः प्रभृतिमें पूर्वोत्तर कालमें विशेषकी 
संभावना की जा सकती है, किन्तु इसप्रकार आकाशके पुर्वोत्तरकालमें विशेषकी संभावना नहीं की जा 
सकती । उत्पत्तिके पूव अनवकाश, असुषिर और अच्छिद्र था, क्या ऐसा निश्चय किया जा सकता है? 
पृथिवी आदिसे विरुद्ध धमं और विमूत्व आदिरूप होनेसे आकाश अज सिद्ध होता है। इसलिए 
जसे लोकमें 'आकाश करो” 'आकाश उत्पन्न हुआ” इसप्रकारका गौण प्रयोग होता है, ओर जैसे 
घटाकाश, करकाकाश, गृहाकाश इसप्रकारका एक आकाशमें मी भेद व्यपदेश गोण होता है । वेदमें 


भी “अरण्यवासी पशुओंका आकाशमें आलमन करे” ऐसा गौण व्यवहार होता है, वसे आकाशकी 
उत्पत्ति श्र ति मी गोण समझनी चाहिए ॥ ३ ॥ 


सत्यानन्दो दीपिका 
क अध्यायकी समाप्ति पयन्त अधिकरणोंमें प्रथम विरोधसे श्रतिका अप्रामाण्य पृवपक्षका 
फल है । मुख्य सिद्धान्तके साथ श्र तियोंका अविरोध होपर एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वयं सिद्ध 
होता है, ऐसा फल और क्रम है । दो श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर 'स्वाध्यायोऽध्येतंव्यः? इस 
अध्ययन विधिसे गृहीत श्र तियाँ अप्रामाणिक नहीं हो सकतीं, इससे आकाशकी उत्पत्ति असंमव है। 
. इस तकसे छान्दोग्य श्र ति मुख्य और तैत्तिरीय श्र ति गौण माननेपर कोई विरोध नहीं होगा । इस- 


प्रकारसे वशेषिक मतका विवरण करते हैँ--आकाशो नोत्पद्यते सासग्रीशून्यत्वात्‌ आव्मवत्‌ 
अकाश उत्पन्न नहीं होता, क्‍योंकि सामग्री नहीं है जसे आत्मा । 
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शब्दाच ॥ ४ |! 

पदच्छेद--शब्दात, च । 

सूत्राथ --और वायुश्चान्तरिक्षं चतदम्रतम्‌’ इत्यादि श्र तिमें आकाशमें अमृत शब्दका प्रयोग 
देखा जाता है, अतः आकावकी उत्पत्ति नहीं होती । 

शाब्दः स्वल्वाक्राशस्याजत्वं ख्यापयति । यत आह--वायुइचान्तरिक्ष चतदयतम्‌ 
(बृ० २।३।३) इति । न ह्लम्तस्योत्पत्तिरुपपद्यते । आकाश वटसवगतश्च नित्यः’ (छा० ३।१४।३) 
इति चाकारोन ब्रह्म सवंगतस्वनित्यत्वाभ्यां घर्माभ्यामुपसिमान आकाशस्यापि तो घमो 
सूत्रयति । नच ताटशास्यो त्पत्तिरुपपद्यतं | "स यथानः्तोऽयमाकाश एवमनन्त आत्मा वेदितञ्य क 
इति चोदाहरणम्‌ | “आकाशशरीरं ब्रह्म! ( तै० १।६।२ ), आकाश आत्मा’ (ते० १।७।१) इति 
च । न ह्याकाराम्होत्पत्तिमत्वे ब्रह्मणस्तेन विशेषणं संभवति, नोलेनेवोत्पलस्य । तस्मा- 
लित्यमेवाकाशे न साधारण ब्रह्मेति गम्यते ॥ ४ ॥ 

स्याचेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ५! 

पदच्छेद--स्यात्‌, च, एकस्य, ब्रह्मशब्दवत्‌ । 

सच्राथे ( ब्रह्मशब्दवत्‌ ) जैसे एक ही प्रकरणमें विषय भेदसे अन्न ब्रह्म’ यहाँ ब्रह्म शब्द 
गौण है और “आनन्दो बह्म' यहाँ मुख्य है, वसे प्रकृतमें भी विषय भेदसे ( एकस्य ) एक ही 'संभूतः' 
शब्द गोण और मुख्य ( स्यात्‌ ) होता है । 

$ इद्‌ पदोत्तरं सत्रम्‌ । स्यादेततू-कथं पुनरेकस्य संभूतशब्दस्य 'तस्माद्वा एतस्मा- 
दाव्मन आकाशः संभूत:' (त० २।१) इत्यस्मिन्नधिझार पर छु तज'प्रथ्तिष्वनुवतमानस्य मख्य- 
त्व संभवत्याकाश च गोणत्त्रमिति ? अत उत्तरमुच्यत-स्याच्चंकस्य(पि संभूतशब्दस्य 


आकाश अज है ऐसा श्र ति कहूतो है, क्योंकि 'वायुश्वान्तरिक्ष०' (वायु और अन्तरिक्ष ये अमृत 
हैं) ऐसा श्र ति कहती है । अमृतकी उत्पत्ति उपपन्न नहों होती । “आकादवत्सवंगतइच०' ( आकाशके 
समान सवंगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशसे सवंगतत्व और नित्यत्व धर्मोसे ब्रह्माको उपमा 
देती हुई श्रृति वे धमं आकाशके भी सूचित करती है। इससे उस प्रकारके सवगत ओर नित्यकी 
उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । “स यथा०' ( जैसे यह आकाश अनन्त है वेसे ही आत्मा अनन्त है ऐसा 
समझना चाहिए ) और “आकाशशरीरं ब्रह्म! (ब्रह्म आकाश शरीर है) आकाश आत्मा०' ( आकाश 
आत्मा है ) इसप्रकार यह उदाहरण है । जेसे नील उत्पलका विशेषण होता है, वसे आकाश उत्पत्ति 
वाला हो तो वह ब्रह्मका विशेषण नहीं हो सकता । इससे यह ज्ञात होता है कि नित्य ही आकाशके 
तुल्य ब्रह्म है ॥ ४ ॥ 
यह सुत्र कुछ शङ्काके होनेपर उत्तर रूप है । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' इस 
अधिकार (प्रकरण) में अतुवतंमान एक ही 'संभूतः शब्द अनन्तरोक्त तेज आदिमें मुख्य ओर आकाशमें 
गौण कंसे हो सकता है ? ऐसी झा है। अतः इसका उत्तर कहा जाता है--'संभूतः” शब्द यद्यपि 
एक है, तो मी विषय विशेषके कारण ब्रह्म शब्दके. समान उसका गौण ओर मुख्य प्रयोग होता हे । 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
क ओर जेसे वेदमें एक आकाशमें आकाशेघु' यह बहुवचन प्रयोग गौण है, वसे आकाशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादिक अति भी गौण है॥ ३॥ 
* यदि आकाशकी उत्पत्ति श्र ति गौण मानें तो ब्रह्मके समान आकाश अनादि और अनन्त सिद्ध 
होनेपर 'पुकमेवाद्वितोयम्‌' इत्यादि अद्वैत प्रतिपादक श्र तिका बाघ होगा “एक ब्रह्मके विदित होनेपर 
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विषयविशेषवशाद्गोणो मुख्यश्च प्रयोगो अह्यशब्दवत्‌ | यथैकस्यापि ब्रह्मदाञ्दस्य “तपसा 
ब्रह्म विजिज्ञासस्त्र, तपो ब्रह्वा' ( ते० ३।२ ) इत्यस्मि्तधिकारेऽन्नादिषु गौणः प्रयोग आनन्दे 
च मुख्यः | यथा च तपसि ब्रह्म विज्ञ।न लाघने ब्रह्म दाव्दो भक्त्या प्रयुज्यते5अला तु विज्ञेये 
ब्रह्मणि तद्वत्‌ । कथं पुनरजुत्पत्तो नभसः "एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छा» ६।६।१ ) इतीयं प्रतिज्ञा 
समर्थ्यते ? ननु नभसा द्वितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्राप्नोति । कथं च ब्रह्मणि विदिते सवं 
विदितं स्यादिति ? तदुच्यते-एकमेवेति ताचत्स्वकार्यापेक्षयोपवद्यते। यथा लोके कश्चित्कु- 
म्भकारकुले पूच य॒ मूँद ण्डचक्रादीनि चोप॑ळभ्यापरे दश्च नानाविघान्यमत्राणि प्रसारितान्यु- 
पळभ्य ब्रयात्‌-सुदेवेकाकिनी पूवद्य॒रासीदिति, स च तयावधारणया सुःकायजातमेव 
पूवद्यर्नाखीदित्यभिप्रयान्न दण्डचक्रादि, तद्व दद्वितीयकश्चतिरधिष्ठात्रन्तरं वारयति । यथा 
मुदो $मत्रप्रकतेः कुम्भकारो ऽधिष्ठाता दश्यते, नेवं ्ह्मणो जगत्प्रङृते रन्योऽ धिष्टातास्तीति। 
कँ न च नभसापि द्वितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्रसज्यते । लक्षणान्यत्वनिमित्तं हि नाना- 
त्वम्‌ । न च प्रागुत्पत्ते ब्रह्मनभसोले क्षणान्यत्वमस्ति; क्षीरोद कयोरिव संसष्टयोव्यापित्वा- 
मूर्तत्वादिचमसामान्यात्‌ । सर्गकाले तु ब्रह्म जगइुत्पाद यितुं यतते, स्तिमितमितरत्तिष्ठति 
तेनान्यत्वमवसीयते । तथा च ‘आकाशशरीरं ब्रह्म! ( त० 1।१।२ ) इत्यादिश्रतिभ्योऽपि 
ब्रह्माकाशयोरभेदोपचारसिद्धिः । अत एव च ब्रह्मविज्ञानेन सर्वविज्ञानसिद्धि!। अपि च 
सव काय मुत्पद्यमानमाकाशेनावयतिरिक्तदेशकालमेवोत्पद्यते , ब्रह्मणा चाव्यतिरिक्तदेश- 
जैसे एक ब्रह्मा शब्दका भी “तपसा ब्रह्म०' (तपसे ब्रह्मको जानननेकी इच्छाकर, तप ब्रह्मा है) इश अधिकार 
में अन्न आदिमें गोण और आनन्दमें मुख्य प्रयोग है । और जेउ ब्रह्मविज्ञानके साधन तममें ब्रह्म- 
शब्द गोणवृत्तिसे प्रयुक्त है किन्तु मुख्यरूपसे तो विज्ञेय ब्रह्ममें प्रयुक्त हे, वसे यहाँ मो समझना 
चाहिए । परन्तु आकांशकी उत्पत्ति न होनेपर 'एकमेवा०' ( एक ही अद्वितीय है ) इस प्रतिज्ञाका किस 


प्रकार समथन होगा ? परन्तु दूसरे आकाशसे ब्रह्म सद्वितीय प्राक्त होता है, ब्रह्माके विदित होनेपर सव 
किस प्रकार विदित होगा ? उसको कहते हे--“एकमेव' यह तो स्वकायकी अपेक्षासे उपपन्न होता है । 


जेब लोकमें कुम्हारके घरमें पहले दिन मृत्तिका, दण्ड, चक्र आदिको देखकर और दूसरे दिन अनेक 
प्रकारके फैले हुए पात्रोको उपङब््रकर कोई यह कहे कि पहले दिन केवल एक मृत्तिका ही थी, वह 
उस निश्चयसे मृत्तिकाका कायं समह ही प्रथम दिन नहीं था, इस अमि्रायसे कहता है, किन्तु दण्ड 
चक्र आदि नहीं थे, इस अमिप्रायसे नहीं वसे ही अद्वितीय श्रुति अन्य . अधिष्ठाताका निषेध करती 
है । जैसे घट आदि पात्रोको प्रकृति ( उपादानकारण ) मृत्तिकाका कुम्भकार अधिष्ठाता देखा 
जाता है, वेसे जगत॒के उपादान कारण ब्रह्मका अन्य अधिष्ठाता नहीं है। और आकाश द्वितीयसे भी 
ब्रह्म सद्वितीय है, ऐसा प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि लक्षणभेदसे नानात्व है । परन्तु उत्पातके पृव ब्रह्म 
और आकाशमें लक्षभेद नहीं है, कारण कि क्षीर और उदके समान संसृष्टोंमें व्यापित्व और 
अम्‌तंत्व धमं समान हैं । परन्तु सृष्टिकालमें तो ब्रह्म जगतको उत्पन्न करनेके लिए यत्न करता है ओर 

अन्य आकाश निश्चल रहता है, उससे दोनोंका भेद निश्चित होता हे । उसी प्रकार 'भआाकाशशरीरं 
ब्रह्म' इत्यादि श्रृतियोंसे मी ब्रह्म और आकाशका अभेदोपचार सिद्ध होता है । अतएव ब्रह्म विज्ञानसे 


सवंविज्ञानकी सिद्धि होती है, और उत्पयमान सब कायं आकाशसे अव्यतिरिक्त देश कालमें हो उत्पन्न 
होते हैं, और ब्रह्मसे अमिन्न देश कालमें ही आकाश होता है, अतः ब्रह्म ओर उसके. कायके विज्ञान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सब विदित हो जाता है' इस प्रतिज्ञाका बाध होगा, कारण कि ब्रह्मके जाननेपर अन्यका ज्ञान होनेपर मी 
आकाशका ज्ञान नहीं होगा, क्योंकि वहं ब्रह्माके समान पृथक्‌तत्त्व है । पु०-'तढुच्यते' आदिसे कहते हैं।५। 


४७६ ब्रह्मसूज-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० २ 


कालमेचाकारां भवतीति, अतो ब्रह्मणा तत्कायंण च विज्ञातेन सह विज्ञातमेवाकाशां 
भवति। यथा क्षीरपूण घटे कतिचि दब्बिन्द्वः प्रक्षिप्ताः सन्तः क्षीरग्रहणेनेव गृहीता भवन्ति, 
नहि क्षीरग्रहणादब्बिन्दुग्रहणं परि शिष्यते, एवं ब्रह्मणा तत्कार्येश्चाव्यतिरिक्तदेदाकालत्वाद्‌ः 
गृहीतमेव ब्रह्मप्रहणेन नभो भवति । तस्माद्भाक्त नभसः संभवश्रवणंमिति ॥ ५॥ 


एवं प्रात इदमाह 
प्रतिज्ञाऽहांनिरव्यतिरेकाच्छव्देभ्यः ॥ ६॥ 

पदच्छेद्‌--प्रतिज्ञाऽहानिः, अव्यतिरेकात्‌, शब्देभ्यः । 

सूचार्थ--( अव्यतिरेकात्‌ ) उपनिषद्‌ प्रतिपादित ब्रह्मसे संम्पूणं वस्तुओंका अभेद होनेसे 


( प्रतिज्ञाऽहानिः ) एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित नहीं होती । ( शब्देभ्यः ) “सदेव 


सोम्य’ 'ऐतदात्म्यमिदं' इसप्रकार कायं कारणके अभेद प्रतिपादन परक श्रतियोंसे भी प्रतिज्ञाकी सिद्धि 
अवगत होती है । 

येनाश्रतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' (छा० ६।१।३) इति, “आत्मनि खल्वरे दृष्ट 
श्रते मते विज्ञात इदं सबं विदितम्‌’ (बू ४।५।६) इति, “कस्मिन्नु मगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं 
सवति’ (मुण्ड०१।१।३) इति, 'न काचन मद्वहिर्धा विद्यास्ति’ इति चेचंरूपाप्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञा 
विज्ञायते । तस्याः प्रतिज्ञाया एवमहानिरनुपरोघः स्यात्‌ , यद्यव्यतिरेकः कृत्स्नस्य वस्तु 
जातस्य विशेयादू्रह्मणः स्यात्‌ । व्यतिरेके हि सत्येकविज्ञानेन सव विज्ञायत इतीयं प्रतिज्ञा 
हीयेत। स चाव्यतिरेक एवमुपपद्यते यदि कृत्स्नं वस्तुजातमेकस्माद्त्रहमण उत्पद्येत । 
शब्देभ्यश्च प्रक्रतिविकाराव्यतिरेकन्यायेनैव प्रतिज्ञासिद्धिरवगम्यते। तथा हि-- येनाश्रुतं 
श्रतं मवतिइति प्रतिज्ञाय सुदादिष्टान्तेः कार्यकारणाभेदप्रतिपदनपरेः प्रतिज्ञेषा समथ्यते। 
तत्सांधनायेव चोत्तरे शब्दाः 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? (छा० ६।३।१), 'तदै 
क्षत', 'तत्तजोऽसृजत’ ( छा० ६।२।३ ) इत्येचं कायजातं ब्रह्मणः प्रदर्श्याव्यतिरेक॑ प्रदर्श- 


होनेके साथ आकाश विज्ञात ही होता है । जैसे दुध पूण घटमें कुछ जल बिन्दु प्रक्षिप्त होते हुए दूधके 
ग्रहणसे ही गृहीत होते हैं । दुध ग्रहणसे जलबिन्दुका ग्रहण अवरिष्ट नहीं होता, वेसे ब्रह्म और उसके 


कार्योके साथ [ आकाशका ] अमिन्न देश काल होनेसे ब्रह्मके ग्रहणसे आकाश गृहीत ही होता है 
इसलिए आकाशकी सम्मव श्रुति गोण है ॥ ५ ॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-- | 

'येनाश्रूतं श्रत॑०” (जिससे अश्रुत श्रुत, अमत मत और अविज्ञात विज्ञात हो जाता है) 'आत्मनि 
खल्वरे०' (हे मेत्रेयी | निश्‍चय ही आत्माका दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर यह सब 
विदित हो जाता है ) 'कस्मिन्नु मगवो०' ( हे मगवन्‌ | किसके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो 
जाता है) और “न काचन०' (मुझसे भिन्न और कोई विद्या नहीं है) इसप्रकारकी प्रतिज्ञा. प्रत्येक वेदान्तमें 
ज्ञात होती है । यदि सम्पूणं वस्तु समह विज्ञेय ब्रह्मसे अभिन्न हो तो उस प्रतिज्ञाकी इसप्रकार अहानि 
अबाध होगा । सिन्न होनेपर तो “एकके विज्ञानसे सबका विज्ञान होता है' इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
वह अव्यतिरेक ( अमिन्नत्व ) इसप्रकार उपपन्न होता है--यदि सम्पूणं वस्तु समूह्‌ एक ब्रह्मासे उत्पन्न 
हो, और श्रुतियोंस और 'प्रकृतिविकार-अव्यतिरेक न्यायसे' ही प्रतिज्ञाकी सिद्धि अवगत होती 
है । जैसे “येनाश्रुतं श्रुतं मवति’ इसप्रकार प्रतिज्चाकर कोयं और कारणके अभेद प्रतिपादन परक 
मृत्तिका आदि दृष्टान्तोंसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन किया जाता है ओर उसके सिद्ध करनेके लिए उत्तर- 
शब्द-श्रुति सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) 'तदैक्षत०' 
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यन्ति--ऐतदात्म्यमिदं सवम्‌' ( छा० ६।८।७ ) ` इत्यारभ्याप्रपाठकपरिसमाप्तेः। # तद्यद्या- 
कादां न ब्रह्मकाय स्यान्न व्रह्मणि विज्ञात आकारां विज्ञायेत, ततश्च प्रतिज्ञाहानिः स्यात्‌ । 
नच प्रतिज्ञाहान्या वेदस्याप्रामाण्यं युक्तं कर्तुम्‌। तथा हि-प्रतिवेदान्तं ते ते शाब्दास्तेन 
तेन दष्ठान्ते्न तामेव प्रतिज्ञां ख्यापयन्ति 'इदं सव यदयमात्मा' ( बृ० २।४।६ ) 
वेदमरृतं पुरस्तात्‌’ ( मुण्ड - २।२।११ ) इत्येवमाद्यः । तस्माज्ज्वलनादिवदेव गगनमप्युत्प- 
द्यते । यदुक्तमश्रुतेनं वियदुत्पद्यत इति-तदयुक्तम्‌; वियदुत्पत्तिविषयश्रुत्यन्तरस्य दर्शित- 
त्वात्‌ “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः ’( ते० २।१ ) इति । सत्यं दशितम्‌ ; विरुद्ध तु 
तत्तेजो5सजत' इत्यनेन श्रत्यन्तरण, न; एकतराक्यत्वात्सर्वश्चतोनाम्‌ । भवत्वेकवाक्यत्वम- 
विरुद्धानाम्‌; इह तु विरोध उक्तः, सळच्छुतस्य स्रष्टः स्रष्टव्यद्वयसंबन्धाखंभवाद्‌ः 
द्वयोश्च प्रथमजत्वासंभवाद्विकल्पासंभवाच्ये ति । नेष दोषः-तेज्ञःखर्गस्य तेत्तिरीयके तृती 
यत्वश्रचणात्‌ तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः। आकाशाद्वायुः । वायोरग्निः? ( ते० २।१ ) 
इति । अशक्या हीयं श्रतिरन्यथा परिणेतुम्‌ । शाक्या तु परिणेतुं. छान्दोग्यश्रतिस्तदा- 
काइां वायुं च खट्टा तत्तेजोञ्सजत' इति । # न हीयं श्रुतिरतेजोजनिप्रघाना सती श्र॒त्यन्त- 
रप्रसिद्वामाकाशास्योत्पत्ति वारयितुं शक्नोति; एकस्य वाक्यस्य व्यापारद्वयासंभवात्‌। 


( उस-सत्ने ईक्षण-संकल्प किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसभ्रकार ब्रह्मासे कायं समुहकी उत्पति 
दिखलाकर 'ऐतदात्म्यमिदं सवम्‌ ( एतद्र्प ही यह सब है) ऐसा आरम्मकर प्रपाठक-अध्यायकी 
समाप्ति पयन्त अव्यतिरेक (अभेद) दिखळाते हें । इसलिए यदि आकाश ब्रह्मका कायं न हो तो ब्रह्मके 


विज्ञात होनेपर आकाश विज्ञात नहीं होगा ओर उससे प्रतिज्ञाका बाध होगा । प्रतिज्ञाको हानिसे वेदका 
अप्रामाण्य करना युक्त नहीं है, क्योंकि इदं सव यदयमात्मा” ( यह सब आत्मा ही है ) “ब्रह्मैवेदममृतं 


पुरस्तात्‌’ ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वे वे श्रृतिवाक्य प्रत्येक उपनिषद्में तत्‌, तत्‌ दृशन्तसे 


उसी परतिज्ञाका ज्ञापन करते हें । इसलिए अग्नि आदिके समान ही आकाश मी उत्पन्न होता है। जो 
यह कहा गया है कि श्रतिके न होनेसे आकाश उत्पन्न नहीं होता, वह अयक्त है। क्योंकि 'तस्माद्वा- 


एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’ इसप्रकार आकाशकी उत्पत्ति विषयक अन्य श्रति दिखलाई गई है । 


ठीक, दिखलाई गई है । परन्तु 'तत्तजञोऽसजत'( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस अन्य श्रतिसे तो वह. 
विरुद्ध है । ऐसा नहीं, कारण कि सव श्रृतियोंकी एकवाक्यता है। पु०--अविरुद्ध वाक्योंकी एक 


वाक्यता मले हो, किन्तु यहाँ तो विरोध कहा गया है। कारण कि एक वार श्रत स्रशका दो सरष्टव्योके 
साथ सम्बन्धका सम्भव नहीं है, दोनोंको प्रथमोत्पत्तिका असम्मव और विकल्पका भसम्मव है। 


सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि 'तस्माद्वा एतस्मादाव्मन०' ( इस प्रत्यगभिन्न उस आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ, आकारासे वायु ओर वायुसे अग्नि ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें तेजकी सृष्टि तीसरी सुनी गई 


है, अतः यह श्रुति अन्यथा परिणत नहीं की जा सकती है । परन्तु 'तदाकाशं०' “उसने आकाश और 


वायुको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किथा' इसप्रकार छान्दोग्य भ्रति तो परिणतकी जा सकती है । 
यह श्रुति तेजकी उत्पत्ति प्रधान होती हुई अन्य श्रृतिमें प्रसिद्ध आकाशकी उत्पत्तिका निवारण करनेमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# सिद्धान्ती अपौरुषेय वेद वाकयोंमें अप्रामाण्य कल्पना करेनेकी अपेक्षा एकवाक्यता द्वारा 
प्रामाण्य मानना युक्त है। बलवती श्रृतिके साथ दुर्बल श्रृतिकी एकवाक्यता युक्त है । तैत्तिरीय श्रुति 


प्रबल है, क्योंकि उसमें हेतुवाचक पञ्चमीसे क्रम पूवक उत्पत्ति कही गई है । छान्दोग्यमें केवल 'तत्ते- 
जोःसृजत' तेजकी उत्पत्ति श्रत है, इसलिए तेत्तिरीय श्रतिके अनुसार तेजकी उत्पत्ति प्रतिपादक 


छान्दोग्य श्र तिको परिणत करना चाहिए, इससे तेजको उत्पत्ति तीसरे नम्बरमे होगी । इसप्रकार 
दोनों श्र तियोंकी एकवाक्यतासे कोई विरोध नहीं है । 


४७८ श्रह्मसूत्र-शाड्वर॒भाष्य [ अ० २ पा? दे 


स्रष्टा त्वेकोऽपि क्रमेणानेकं स्रष्टव्यं खजेत-इत्येकबाक्यत्वकल्पनायां संभवन्त्यां न विरु- 
द्वार्थत्वेत श्रुतिहातव्या । न चास्माभिः सकृडछूतस्य स्रः स्रष्टव्यद्वयसबन्धो ५भिप्रेयत 
श्रत्यन्हरवशेन स्ूष्टव्यान्तरोपसंग्रहात्‌। यथा च “सब खल्विदं ब्रह्म तञ्जलान्‌ 
( छा० ३।१४।१ ) इस्यत्र साक्षादेव सवस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मजत्वं श्रयमाणं न 
प्रदेशान्तर/वहितं तजःप्रमल्सुस्पत्तिक्रमं वारयति, एबं तेजसोऽपि ्रह्मजव्वं श्रयमाणं 
न श्रुत्यन्तरविहितं नभःप्रमुखमत्पत्तिक्रमं वारयितुमहति । ननु शमविधानाथमेतद्वा- 
क्यम्‌, तज्जलानित शान्त उपासीत’ इति श्रते नेतत्खष्रिवाक्यम्‌ , तस्मादेतन्न प्रदेशान्तर- 
प्रसिद्धं क्रमसुपरोद्धमहंतीति तत्तेजोऽरजत' इत्येतत्सपष्टिदाक्यम , तस्मादत्र यथाश्रति क्रमो 
ग्रहीतव्य इति । ॐ नेत्युच्यते-न(ह तेजः प्राथस्यानुरोधेन श्रत्यन्तरप्रसिद्धो वियत्पदार्थः 
परित्यक्तव्यो भवति, पदा्थचधर्मत्वात्कमस्य । अपि च 'तत्तजोऽसजत' इति नात्र क्रमस्य. 
वाचकः कञ्चिच्छव्दोऽस्ति अथात्तक्रमो ऽवगम्यते, स. च वायोरग्निः’ इत्यनेन श्रत्यन्तर- 
प्रसिद्धेन क्रमेण निवाते । विकल्यससुच्चयो तु वियत्तेज्ञसोः प्रथमजत्वविषयावसंभवान- 


समथ नहीं है, क्यो।क एक वाक्यमें दो व्यापारोंका सम्भव नहीं है ! स्रष्टा एक होनेपर भी वह क्रमसे 
अनेक स्रष्टव्योंको उत्पन्न करे, इसप्रकार एकवाक्यताकी कल्पनाका सम्भव होनेपर विरुद्ध अथंसे 
श्र तिकी हानि नहीं करनी चाहिए । एक वार श्रत स्रष्टाका दो स्रष्टव्योके साथ सम्बन्ध हमें मी अमीट 
नहीं है, क्योंकि अन्य श्र तिके वशसे अन्य खट्व्यका संग्रह होता है। जैसे "सबं खल्विदं०” ( निश्चय 
यह सब ब्रह्म हो है यह उसीसे उत्पन्न होनेवाला, उसीमें लोन होनेदाळा और उसीमें चेष्टा करनेवाला 
है ) इसमें समस्त कायं समुदायकी ब्रह्मते साक्षात्‌ उत्पत्ति श्र यमाण है वह अन्य स्थानोंमें विहित तेज 
प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण नहीं करती, वसे तेजकी मी ब्रदाठे श्र यमाण उत्पत्ति अन्य श्रतिमें विहित 
आकाश प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण करनेसे समथ नहों है। पू०-परन्तु 'तञ्जलानिति शान्त उपासीत 
( उसीसे उत्पन्न होनेवाळा, उसीमें लीन होमॅवाला, और उसोमें चेष्टा करनेवाला है, अतः शान्त 
होकर, उसकी. उपासना करनी चाहिए ) इस श्र तिसे यह वाक्य झमके विधानके लिए है । इतलिए यह 
सृष्टिवाक्य नहीं है, अत: यह अन्य प्रदेशमे प्रसिद्ध क्रमका विरोध नहीं कर सकता । -तत्तजोऽसूजत' यह 
सृष्टि वाक्य है । इससे यहाँ श्र तिके अनुसार क्रमका ग्रहण करना चाहिए । सि०-नहीं, ऐसा कहते हैं- 
.तेजको प्रथमताके अतुरोधसे अन्य-तैत्तिरीय श्रुति प्रसिद्ध आकाश पदार्थ परित्याग करने योग्य नहीं 


होता, क्योंकि क्रम पदार्थका धमं है। और 'ततेजाऽसूजत” इस श्र तिमें क्रम वाचक कोई शब्द नहीं 
है । परन्तु अथतः क्रम अवगत होता है ता उसका 'बायोरग्निः' (वायृसे अग्नि) इस अन्य श्र्‌ ति प्रसिद्ध 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& “सव खल्विदं ब्रह्म तञ्जलान्‌" इस श्र तिमें सम्पूणं जगत्‌की ब्रह्मसे. उत्पत्ति माननेपर भी 
जसे “तत्तेजोऽस्ूजंत” ऐसा कहनेसे कोई विरोध नहीं है, वसे क्रम बोधक तंत्तिरीय श्र्‌तिके साथ 
छान्दोग्य श्रतिका विरोध नहीं होना चाहिए । प ०-तउजलान्‌' यह श्रुति तो 'यस्परः शब्दः स शब्दाथ 
(जो शब्द जिसके लिए होता है वही शब्दका अथ होता है) इस न्यायके अनुसार शम परक है सृष्टि परक 


नहीं । इससे छान्दोग्य श्रतिमें प्रसिद्ध सृष्टि क्रमका बाध नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्तेजोऽसजत' यह 
सृष्टिवाक्य है, अतः श्र तिके अनुसार तेजकी प्रथमता स्वीकार करनी चाहिए 


& आकाश और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक और समुच्चय ( गौके दक्षिण और वाम प्एद्भके 
समान एक साथ उत्पन्न होना ) न सम्भव हे और न स्वीकार किया गया है, क्योंकि वस्तुमें विकल्प 
नहीं होता और समुच्चयमें कोई प्रमाण नहीं है । समुच्चय होनेमें “वायोरग्निः इस श्रौत क्रमका बाध 
होगा, अतः दोनों श्र्‌ तियोंमें विरोध नहीं है । 


अधि० १ स्‌० ९ | भावानुवाद --सत्यानन्दी-दीपिकासद्वित ४७५९ 


भ्युपगमाभ्यां निवारिती । तस्मान्नास्ति थ्रुत्योविप्रतिषेचः । अपि च छान्दोग्ये 'येनाश्रुत 
श्रतं मवति' इत्येतां प्रतिज्ञां वाक्योपक्रमे श्रता समथयितुमसमास्नातमपि वियदुत्पत्ता- 
बुपसंख्यातव्यम्‌, किमङ्ग पुनस्तैत्तिरीयके समास्यातं नभो न संगृह्यते ? . यच्चोक्तमाका- 
शास्य सवेणानन्यदेशकारत्वाद्‌ ब्रह्मणा तत्कायेश््च सह विदितमेव तद्भवत्यतो न प्रतिज्ञा 
हीयते, नच 'एझ्मेदाद्वितीयम्‌ इति श्रतिकोपो अचति, क्षीरोदकवद््‌शहानमसोरव्यति- 
रेकोपपत्तेरिति । # अत्रोच्यते--न क्षीरोदकऱ्यायेनेद्मेकविज्ञानेन सवविज्ञानं नेतव्यम्‌, 
नृदादिदष्टान्तपणणनाद्धि एक तविकारन्यायेनेवेदं सर्वविज्ञानं नेतव्यमिति गम्यते । 
क्षीरोदकन्यायेन च सर्घविज्ञानं करूयमानं न सम्यग्विज्ञानं स्यात्‌ । नहि क्षीरज्ञानणृहीत- 
स्योदकस्य सस्यर्विज्ञानशुहीतत्वमस्ति । मच वेदस्य पुरुषाणामिव मायालीकवञ्चनादि 
सिरर्थावचारणशझपपचनते | सावधारणा चेयम्‌ 'एकमेताड्ितीयम्‌' इति श्रतिः क्षीरोदकन्या- 
येन नीयमाना पीडचेत । नच स्वकार्यीपेक्षयेदं वस्त्वेकदेशविषयं खर्चदिज्ञानमेकमेवा-, 
द्वितीयतावधारणं चेति न्याय्यम्‌, सुदादिष्चपि हि तत्संनवान्न तदपूववदुपन्यसितव्यं 
भवति “श्वेतकेतो यन्न सोम्येदं महामना अनूचानमानी स्तब्धोऽस्युत तमादेशमप्राक्ष्यो येनाश्रुतं 
श्रतं मवति’ ( छा० ६।१।१ ) इत्यादिना । तस्म द्‌शेषवर्तुविषयमेचेदं सर्वविज्ञानं सवस्य 
ब्रह्मकायतापक्षयोपन्यस्यत इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ६॥ 


क्रमसे निवारण होता है । आकाश और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक विकल्प और समुच्चय तो असम्भव 


और अस्वीकारसे निरस्त हैं, अतः श्रतियों (तैत्तिरीय और छान्दोग्य) में विरोध नहीं है । किञ्च छान्दो- 
ग्यमें 'येनाश्रतं ०” (जिससे अश्चत श्रत हो जाता है) इस वाक्योपक्रममें इस श्रृतप्रतिज्ञाके समथनके 


लिए अश्र उ ' आकाशका भी उत्पत्तिप्रकरणमें उपसंख्यान ( ग्रहण ) करना चाहिए। तो हे अङ्ग [ 


तैत्तिरीयमें पठित आकाशका संग्रह क्यों न हो ? और जो यह कहा गया है कि आकाशका सबके साथ 
अनन्य देश काल होनेके कारण ब्रह्म ओर उसके कार्योके साथ वह विदित ही होता है, अत: प्रतिज्ञाकी 


हानि नहीं होती । और 'पएकमेवाद्वितीयम्‌? इस श्रतिका मी बाध नहीं होदा । क्योंकि क्षीर और 
उदकके समान ब्रह्म ओर अव्यतिरेक-अभेद उपपन्न होता हे । सिद्धान्ती--इसपर कहते 


हैं—क्षी रोदक न्यायसे 'एक विज्ञानसे सवं विज्ञान' नहीं लेना चाहिए, किन्तु मृत्तिका आदि हृष्टान्तोंके 
ग्रहण करनेसे प्रकृतिविकार न्यायसे यह सव विज्ञान लेता चाहिए, यह ज्ञात होता दै । क्षीरोदक न्यायसे 
कल्प्यमान सवविज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं होगा, कयोंकि- क्षीरज्ञानसे गृहीत उदकका यथाथ ज्ञानसे ग्रहण 
नहीं है । वेदका अर्थनिशचय पुरुषोंके समान मायासे मिथ्या भाषण और उससे वता आदिसे उपपन्न 
नहीं होता, किन्तु “ एकमेवाद्वितीयम्‌? यह सावधारण श्र ति क्षीरोदक न्यायसे ली जाय तो बाधित होगी। 
'सवेविज्ञान' और 'एक ही अद्वितीय है' यह निश्चय स्वकायंकी अपेक्षासे वस्तु एक देश विषयक है, 
यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि मृत्तिका आदिमें मी उसका सम्मव है, ओर 'श्वेतकतो यन्नु०' 
( उद्दालक- हे सोम्य श्वेतकेतु ! तु जो ऐसा महामना, पण्डितमन्य और अविनीत हो जिस आदेशसे 
अश्र त श्रत हो जाता है, वह आदेश तुमने आचायसे पुछा हैं ? ) इत्यादिसे उसका अपूवंवत्‌ उपन्यास 
योग्य नहीं है । इसलिए समस्त वस्तु विषयक यह सवविज्ञान सबके ब्रह्म का्यत्वकी अपेक्षासे उपन्यस्त 
है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ६ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 


# पू वपक्षीने देशकालके अभेदसे ब्रह्म और उसके कायके साथ आकाश भी विदित . होता है, 
इसमें 'क्षीरोदक' का दृष्टान्त दिया है । परन्तु क्षीरके ज्ञानसे तद्‌ देश कालसे अभिन्न जलबिन्दु ज्ञात 


नहीं होते, कारण कि वे क्षीरसे अत्यन्त भिन्न हें । यहाँ तो कार्यकारण न्यायसे प्रतिज्ञा सिद्ध हो सकती 


है, क्योंकि काय कारणका अभेंद है अन्यका नहीं, अतः आकाश आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका काय 
है । इसकी अपेक्षासे ही “एकके विज्ञानसे सवविज्ञानकी? प्रतिज्ञाका उपन्यास किया गया है ॥ ६॥ 


४८० ब्रह्मसूत्र-शाङ्कर भाष्य [ अ०२ प।० ३ 
यत्पुनरंतदुक्तमसंभवादूगोणी गगनस्योत्पत्तिश्रतिरिति, अत्र ब्रूमः-- 
यावद्विकारं तु विभागो लोकवत्‌ ॥ ७॥ 

पढ्च्छेद- यावद्विकारम्‌, तु. विमागः, लोकवत्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूवपक्षके निवारणके लिए है, ( यावद्विकारम्‌ ) जितने घट शरावादि 
विकार हैं, ( विभाग: ) उन सबका विभाग है और विभक्त होनेसे वे सब कायं हैं, ( लोकवत्‌ ) उन 
लोकिक पदार्थोके समान आकाश भी विभक्त होनेसे कायं है । 

+ तुशब्दो ऽसंभावाशङ्गाव्यावृतत्यथः । न खल्वाकाशोत्पत्तावसंभावाशङ्का कर्तव्या, 
यतो यावत्किचिद्विकारजातं हञ्यते-घटघरिकोदञ्चनादि वा, कटककेयूरकुण्डलादि वा, 
सूचीनाराचनिस्त्रिशादि वा-तावनेव विभागो लोके लक्ष्यते । न त्वविकृत किचित्कुतश्चिद्ि- 
भक्तमुपळभ्यते। विभागश्चाकाशास्य पृथिव्यादि भ्यो ऽवगस्यते, तस्मात्सोऽपि विकारो भवि- 
तुमर्हति । एते न दि कालमन: परमाण्वादीनां कायत्वं व्याख्यातम्‌ । नन्वात्माप्याकाञादिभ्यो . 
विभक्त इति तस्यापि कार्यत्वं घटादिवत्प्राप्नोति, न, आव्मन आकाशः संभूतः’ ( ते० २।१) 
इति श्र॒तेः। यदि ह्यात्मापि विकारः स्यात्तस्मात्परमन्यन्न श्रतमित्याकाशादि सव काय 
निरात्मकमात्मनः कायत्वे स्यात्‌, तथा च शून्यवादः प्रसज्येत । आत्मत्वाच्चात्मनो निरा- 
करणशङ्कानुपपत्तिः । न ह्यात्मागन्तुकः कस्यचित्‌, स्वयंसिद्धत्वात्‌। # न ह्यात्मात्मनः 

प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति । तस्य हि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणान्यप्रसिद्धप्रमेयखिद्धय उपादीयन्ते । न 


ओर जो यह कहा. गया है कि उत्पत्तिके असम्मव होनेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रति गोणी है 
इसपर हम कहते हैं--- 

तु’ शब्द असम्मवकी आशङ्का निवृत्तिके लिए है। आकाशकी उत्पत्तिमें असंमवकी आशङ्का 
नहों करनी चाहिए, क्योंकि जो कुछ घट, घटिका, उदखन आदि अथवा कटक, केयुर, कुण्डल आदि- 
अथवा सुई, बाण, खड़ आदि विकार समुह देखा जाता है, वही लोकमें विभक्त. देखनेमें आता है 
कोर अविकृत पदार्थ किसीसे किचित्‌ विभक्त होकर उपलब्ध नहीं होता । आकाशका. प्रथिवी आदिसे 
विभाग अवगत होता है, इसलिए वह मी कायं होना चाहिए। इससे ( विमागसिद्धिसे ) दिशा, 
काल, मन, परमाणु आदि कार्यरूपसे व्यास्यात हुए। परन्तु आत्मा भी आकाश आदिसे विमक्त 
है, इससे उसको मी घट आदिके समान कायंत्व प्राप्त होता है ऐसा नहीं, क्योंकि "आत्मन आकाशः 
संभूतः’ ऐसी श्र ति है। यदि आत्मा मी काय हो तो उससे पर अन्य कुछ मी श्रति प्रतिपादित नहीं 
है, अत: आत्माके काय होनेपर आकाश आदि सब कार्य निरात्मक हो जायेंगे और उससे शन्यवाद 
प्रसक्त होगा । सबका आत्मा ( स्वरूप ) होनेसे आत्माके निराकरणकी शङ्का अनुपपन्न है । आत्मा 
किस कारणका आगन्तुक-कायं नहीं है, क्योंकि वह स्वयं सिद्ध है । अपनेमें प्रमाणकी अपेक्षाकर आत्मा 
सिद्ध नहीं होता है, उसके प्रत्यक्ष आदि प्रमाण अप्रसिद्ध प्रमेयकी -सिद्धिके लिए गृहीत होते हैं, क्योंकि 

सत्यानन्दौ-दीपिका . | 

& आकाशो नोत्पद्यते सामम्रीशून्यत्वातः यह आकाशकी उत्पत्तिके असंमवमें पुवपक्षीका 
अनुमान है। सिद्धान्ती--भआकाशः, विकारः, विभक्तत्वात्‌ घटादिवत्‌” आकाश उत्पन्न होता है, 
क्योंकि वह विभक्त है जेसे घट आदि' यह सत्प्रतिपक्ष हेत । “और जो अविकार है वह अविमक्त है 
जैसे आत्मा' इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी आकाश काये सिद्ध होता है । इससे दिशा आदि मी कायं हैं, 
क्योंकि वे भी विभक्त हैं । | 
# सत्ता-स्फूति ही आत्माकी स्वयं सिद्धि है, आत्माकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है । 


अधि० १ सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासद्दित ४८१ 


ह्याकाशादयः पदार्था: प्रमाणनिरपेक्षाः स्वयंसिद्धाः केनचिदभ्युपगम्यन्ते। आत्मा तु 
प्रमाणादिव्य वहाराश्रयत्वात्प्रागेव प्रमाणादिव्यवहारात्सिध्यति । न चेदशस्य निराकरणं 
संभवति । आगन्तुक हि वस्तु निराक्रियते, न स्वरूपम्‌। य एव हि निराकर्ता तदेव 
तस्य स्वरूपम्‌ । न हाग्नेरोष्ण्यमग्निना निराक्रियते | तथाऽहमेवेदानीं जानामि वर्तमानं 
बस्त्वहमेवातीतमतीततरं चाज्ञासिषमहमेवानागतमनागततरं च ज्ञास्यामीत्यतीताना- 
गतवतमानभावेना5न्यथाभवत्यपि ज्ञातव्ये न ज्ञातुरन्ययाभावो$स्ति; सर्वदा वर्तमान- 
स्वभावत्वात्‌ । तथा भस्मीभवत्यपि देहे नात्मन उच्छेदो वर्तमानंस्वभावादन्यथा- 
स्वभावत्व वा न संभावयितु शक्यम्‌ । एवमप्रत्य(ख्येयस्वभावत्वादेवाकायंत्वमाव्मन; 
कायत्वं चाकाशस्य । $ यत्तृक्तम्‌-समानज्ञातीयमनेकं कारणद्रव्यं व्योम्नो नास्तीति, 
तत्प्रत्युच्यते--न तावत्समानजातीयमेवारभते न भिन्नज्ञातीयतिति नियमोऽस्ति। 
नहि तन्तूनां तत्संयोगानां च समानजातीयत्वमस्ति; द्रव्यगुणत्वाभ्बुपगमांत्‌ । नच 
निमित्तकारणानामपि तुरीवेमादीनां समानजातीयत्वनियमोऽस्ति । : स्यादेतत्‌-सम- 
वायिकारणविषंय एव समानजातीयत्वाभ्युपगमो न कारणान्तरविषय इति । -तदप्य- 
नेकान्तिकम्‌; सूत्रगोवालेद्यनेकजातीयेरेका रज्जुः स्ज्यमाना दश्यते । तथा सूञ्रैरूर्णा- 


आकाश आदि पदार्थं प्रमाण निरपेक्ष स्वयं सिद्ध हैं, ऐसा किसीने मी स्वीकार नहीं किया है। आत्मा 
तो प्रमाण आदि व्यवहारका आश्रय होनेसे प्रमाण आदि व्यवहारसे पूवं ही सिद्ध है, ऐसे स्वयं सिद्ध 
आत्माका निरांकरण नहीं हो सकता है । आगन्तुक वस्तुका ही निराकरण होता है, स्वरूपका निराकरण 
नहों होता । जो हि निराकर्ता है वही उसका स्वरूप है। अग्निके ओष्ण्यका अग्निसे निराकरण नहीं 
होता 1 उसी प्रकार मैं ही इस समय वतमान वस्तुको जानता हे, मैने | ही भूत ओर उससे मी पूवकी 


वस्तुओंको जाना था, मैं ही भविष्य ओर उससे मी दूर भविष्यकी वस्तुओंको जानूंगा, इसप्रकार अतीत 
अनागत और वतमानछूपसे ज्ञातत्य वस्तुके अन्यथामाव होनेपर भी ज्ञाताका अन्यथाभाव नहीं होता 


है, क्योंकि वह सवदा वर्तमान स्वमाव है । इसीप्रकार देहके मस्मीभूत होनेपर भी वतमानस्वमाव 
होनेसे आत्माके उच्छेद ( विनाथ ) अथवा अन्यथास्वमावत्वको संमावना नहीं की जा सकती । इस 


प्रकार निराकरणके अयोग्यस्वमाव होनेसे आत्मा अकायं है और आकाश कायं है। जो यहं कहा 
गया है कि समानजातीय अनेक कारणद्रव्य आकाशके नहीं हैं, उसका निराकरण किया जाता है-- 


समानजातीय ही आरम्मक होते हैं मिन्जातीय आरम्मक नहीं होते, ऐसा कोई नियम नहीं है । तन्तु 
और उनका संयोग समानजातीय नहीं हें, कारण कि उनको द्रव्य और गुणरूपसे स्वीकार किया 
गया है । इस प्रकार तुरी, वेम आदि निमित्तकारणोंका मी समान जातीयत्व नियम नहीं है । अच्छा, 


ऐसा हो कि समवायिक्रारण विषयक ही समान जातीयत्व स्वीकार हो अन्य कारण विषयक नहीं । वह 
भी व्यभिचरित है, क्योंकि अनेक जातीय सूत्र गोवालों (ऊन) से सृज्यमान एक रस्सी देखी जाती है, 


| ` सत्यानन्दी-दीपिका 
इस विषयमें सुरेश्वराचायने कहा है-- 


“प्रमाता च प्रमाणं च प्रमेयं प्रमित्तिस्तथा यस्य प्रसादात्सिध्यन्ति तत्सिद्धो किमपेक्ष्यते ॥” 


(प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय और प्रमिति जिसके प्रसादसे सिद्ध होते हैं उसकी सिद्धिमें किसकी अपेक्षा 
है ?) इससे जो देहके नाशसे आत्माका नाश मानते हें उनका मी खण्डन हुआ समझना चाहिए । 


% यह समानजातीयत्व नियम कारणमात्र विषयक है अथवा निमित्तकारण वा समवायिकारण 
विषयक है ? प्रथम विकल्प तो तन्तु और उनके संयोगमें बाधित है, क्योकि तन्तु द्रव्य और संयोग 
गुण है। द्वितीयपक्षमें “न च' आदि कहते हैं। तृतीयविकल्प-क्या समवायिकारणतावच्छेदक धमंसे 
सजातीय है अथवा सत्त्व सत्तासे सजातीय है ? 'स्यादेतत्‌’ आदिसे कहते हुँ । 


४८२ ब्रहसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


दि भिश्च विचित्रान्कम्बलान्वितन्वते । सचस्वद्रव्यत्वाद्यपेक्षया वा खसमानजातीयत्वे कल्प्य- 
माने नियमानथंक्यम्‌, सर्वस्य सवेण समानजातीयकत्वात्‌ । नाप्यनेकमेवारभते, नेकमिति 
नियमोऽस्ति, अणुमनसोराद्यकर्मारम्भाभ्युपगमात्‌। एकको हि परमाणुमनश्चाद्ं कर्मा- 
रभते न द्रव्यान्तरेः संहत्येत्यभ्युपगम्यते। & द्रव्यारम्भ एवानेकारम्भकत्वनियम इति 
चेत्‌- न; परिणामाभ्युपगमात्‌। भवेदेष नियमो यदि संयोगसचिवं द्रव्यं द्रव्यान्तर स्या- 
रम्भकमभ्युपगम्येत। तदेव तु द्रव्यं विशेषवद्वस्थान्तरमापद्यमानं कार्य नामा भ्युपगम्यते। 
तच्च कचिदनेकं परिणमते सृद्दीजादि अङ्करादिभावेन; क्चिदेकं परिणमते क्षीरादि 
द्ध्यादिभावेन । नेश्वरशासनमस्त्यनेकमेच कारणं कार्य जनयतीति, अतः श्रुतिप्रामाण्या- 
देकस्मादू्रझमण आकाादिमहाभूतोत्पत्तिक्रमेण जगज्ञातमिति निश्चीयते। तथा चोक्तम्‌- 
“उपसंहारदरांनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि’ ( ब्र० सू० २।१।२४ ) इति । यञ्चोक्तमाकादास्योत्पः्तो न 
पूर्वात्तरकालयोविशेषः संभावयितुं शक्यत इति, तदयुक्तम्‌; येनेव हि विशेषेण पृथि- 
व्यादिभ्यो व्यतिरिच्यमानं नभः स्वरूपवदिदानीमध्यवसीयते स॒ एव विशेषः प्राशु- 
त्पत्तेर्नालीदिति गम्यते। यथा च ब्रह्म न स्थूलादिभिः एथिव्यादिस्वभाचैः स्वभाववत्‌ , 
वसे ही लोग सूत्र ओर ऊनसे विचित्र कम्बल बुनते हें । अथवा सत्त्व और द्रव्यत्वकी अपेक्षासे समान 
जातीयत्वक्री कल्पता की जाय ठो नियम निष्फल है, क्योंकि सब सबके साथ समानजातीय हैं । अनेक 
ही आरम्भक हैं एक नहीं यह नियम भी नहीं है, कारण कि परमाणु और मन आद्य कमंके आरम्मक 
स्वीकार किये गये हैं। एक-एक परमाणु और मन आद्य कमका आरभ्म करते हैं अन्य द्रव्यसे संहत 
होकर नहीं, ऐसा स्वीकार किया जाता है। यदि कहो कि द्रव्यके आरम्ममें ही यह अनेक आरम्भकत्व 
नियम है, तो युक्त नहीं है, क्योंकि परिणामको स्वीकार किया है । यह नियम हो सकता है यदि संयोग 
सचिव द्रव्य अन्य द्रव्यका आरम्मक स्वीकार किया जाय। परन्नु वही द्रब्य सविशेष अन्य अवस्थाओं 
को प्राप्त हुआ कायं नामसे स्वीकार किया जाता है। वह कहीं अनेक मृत्तिका बीजादि अङ्कुर 
आदि मावसे परिणत होतां है, और कहीं एक क्षीर आदि दधि आदि मावसे परिणत होता है। यह 
कोई ईश्वरका आदेश नहीं है कि अनेक कारण ही कायको उत्पन्न करते हैं। अतः. श्रुति प्रामाण्यसे 
एक ब्रह्मसे आकाश आदि महाभूतोंकी उत्पत्ति क्रमसे जगत्‌ उत्पन्न हुआ, ऐसा निश्चित होता है । इस 
प्रकार कहा है--'डपसंहारदशनाज्नेति चेन्न क्षीरवद्धि’ ( उपसंहार देखनेसे ब्रह्म जगतका कारण नहीं 
है, ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान उपपन्न होगा ) । और जो यह कहा गया है 
कि आकाशकी उत्पत्तिमें पुवे ओर उत्तरकालमें कुछ विरोष-वेलक्षण्य- संमावित नहीं हो सकता, यह 
कथन अयुक्त है, क्योंकि जिस विशेषसे ही पृथिवी आदिसे व्यतिरिक्त हुआ आकाश स्वरूपवत्‌ वतंमानमें 
निश्चित होता है वही विशेष उत्पत्तिके पुवं नहीं था, ऐसा ज्ञात होता है । जसे 'अस्थूलमनणु' ( वह 
सत्यानन्दी-दीपिका 

» क्या यह अनेकारम्भकत्व नियम आरम्मकमावमें है अथवा द्रव्यके आरम्मकमें है ? प्रथम 

पक्ष युक्तं नहीं है, क्योंकि अहष्टवाले आत्माके साथ संयुक्त परमाणु और मन आद्यकमंके आरम्मक हैं । 
उस प्रथम क्रियाका एक-एक परमाणु और मन समवायिकारण है । द्वितीयपक्ष मी ठीक नहीं है, 
क्योंकि वही द्रव्य भिन्न-भिन्न अवस्थासे कायं नामदे व्यवहारमें आता है । इसके अतिरिक्त “यह द्रव्य 
है यह गुण है” यह परिभाषा कणादसे कल्पित है। उससे श्रुति अर्थका निर्णय नहीं हो सकता । अतः 
'आत्मन आकाशः संभूतः? आदि श्रुति प्रमाणसे एक ही ब्रह्मासे आकाश आदि समस्त जगतूकी उत्पत्ति 


निश्चित होती है । जिस शब्द आदि आश्रयरूप विलक्षणताको लेकर आकाश पृथिवी आदिसे भिन्न ज्ञात 
होता है, वह बेलक्षण्य उत्पत्तिके पुवं नहीं था 1. इसमें “अनाकाशम्‌” इत्यादि श्रुति प्रमाण है । 


अधि० १ सु०७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दि त ४८३ 


“अस्थूलमनणु' (बृ० ३।८।८) इत्यादिश्रुतिभ्यः, एवमाकाशस्वभावेनापि न स्वभाववदना- 
काशमिति श्रुतेरवगम्यते। तस्मात्प्रागुत्पत्ते रनाकाशमिति स्थितम्‌ । & यदप्युक्तम-पृथि- 
व्यादिवेधस्यादाकाशस्याजत्वमिति, तदप्यसत्‌ ; अ्रुतिधिरोंधे सत्युत्पत्त्मसंभवानुमान- 
स्याभासत्वोपपत्त :, उत्पच्यनुमानस्य च दशितत्वात्‌, अनित्यमाकाशमनित्यगुणाश्रय- 
त्वादघटादिवदित्यादिप्रयोगसंभवाच्च । आत्मन्यनेकान्तिकमिति चेत्‌-न; तस्योपनिषद्‌ं 
प्रत्यनित्यशुणाश्रयव्वासिद्धेः, विभुत्वादीनां चाकाशस्योत्पत्तिवादिनं प्रत्यसिद्धत्वात्‌ । 
यञ्चोक्तमेतच्छब्दाच्चेति, तत्रामृतत्वश्वुतिस्तावद्धियत्यमुता दिवोकस इतिबद्द्रषव्या; 
उत्पत्तिप्रलययोरुपपादितत्वात्‌ 'आकाशवत्सवंगतइच नित्यः? इत्यपि प्रलिद्धमहत्त्वेनाकारे- 
नोपमानं क्रियते निरतिशयमहर्वाय, नाकाशसमत्वाय। यथेषुरिव सविता धावतीति 
क्षिप्रगतित्वायोच्यते, नेषुतुल्यगतित्वाय, तद्वत्‌ । एतेनानन्तत्वोपमानश्रति्वर्याख्याता। 

यायानाकाशात्‌’ इत्यादिश्रतिभ्यरच ब्रह्मण सकादादाकारास्योनपरिमाणत्वसिद्धिः । 
न तस्य प्रतिमास्ति' (इवे० ४।१९) इति च ब्रह्मणो ऽ्नुपमानत्वं दर्शयति । 'अतोऽन्यदातम्‌ 
स्थल नहीं है अणु नहीं है ) इत्यादि श्रतियोसे ब्रह्मा स्थूल आदि प्रथिवी आदि स्वभावोंसे स्वमाववाला 
हीं होता, वसे आकाराके स्वमावसे मी स्वभाव वाला ब्रह्म नहीं है, ऐसा “अनाकाशम्‌! ( आकाय 
रहित ) इस श्रतिसे अवगत होता है। इसलिए अकाशकी उत्पत्तिके पूव ब्रह्म अनाकाश था, ऐसा 
निश्चित हुआ है । जो यह कहा गया है कि पृथिवी आदिसे विरुद्ध धम ( विभुत्व, निरवयवत्ववाला ) 
होनेसे आकाश उत्पत्ति रहित है, दह मी ठीक नहीं है, क्योंकि श्र तिके साथ विरोध होनेपर उत्पत्तिके 
असंमवका अनुमान आमासमात्र उपमन्न होता है, ओर उत्पत्तिका अनुमान दिखलाया गया है-- 
आकाश अनित्य हे, अनित्य गणको आश्रय होनेसे, घट आदिके समान, इत्यादि प्रयोगका संभव है । 
यदि कहो कि अनित्य गणाश्रथत्व हेतुका आत्मामें व्यभिचार है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि औप- 
निषद्वादीके मतमें आत्मामें अनित्य गुणाश्रयत्व असिद्ध है। और आकाशके उत्पत्तिवादीके प्रति 
आकाशमें विभुत्व आदि असिद्ध हैं। शब्दाच' ( शब्दसे मी ) जो यह कहा गया है--उसमें अमृतत्व 
श्र ति तो स्वगमें देवता अमृत हैं इसके समान समझनी चाहिए । कारण कि आकारको उत्पत्ति ओर 
प्रलयका उपपादन किया गया है । आक्राशवत्सवंगतइच नित्यः? (आकाशके समान सवंगत और नित्य 
है) यह मी प्रसिद्ध महत्त्वसे [ ब्रह्मामें | निरतिशय महत्त्व दिखलानेके लिए आकाराके साथ उपमान 
किया है अकाशके समत्वके लिए नहीं । जेसे 'बाणके समान सविता दोड़ता है” यह क्षिप्रगतिके लिए 
कहा जाता है बाणके तुल्य गतिके लिए नहीं, इससे अनन्तत्व उपमानवालो श्र तिका मी व्यर्थान 
हुआ । 'ज्यायानाकाञ्चात्‌' ( आकाशसे बड़ा ) इत्यादि श्र तियोंसे आकाशका परिमाण ब्रह्मासे छोटा सिद्ध 
होता है । “न तस्य०' (उसकी उपमा नहीं है) यह श्र ति ब्रह्माको अनुपमत्व प्रतिपादित करतो है । 'अतो5- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# “अकारा, उत्पन्न नहीं होता, सामग्री शन्य होनेसे।' यह अनुमान आकाश उत्पन्न होता 
है, विमक्त होनेसे घट आदिके समान” इस अनुमानसे बाधित है, अतः अनुत्पत्ति प्रतिपादक अनुमान 


आभासमात्र है। कणादके अनुयायी आत्माको विभु नित्य मानकर मी ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न आदि 


अनित्य गुणोंका आश्रय मानते हैं । उनके मतमें तो अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका व्यमिचार मले हो, परन्तु 
वेदान्तमतमें यह दोष नहीं है, क्योंकि निगुग आत्मा अनित्य गुणोंका आश्रय ही नहीं है। किच जसे 


'निजरा अमरा देवाः? स्वगस्थ देवताओंमें अमरत्व गौण है, वसे आकाशमे मी नित्यत्व आदि गौण हैं। 
मर 'आस्मन आकाशः संमतः' इस उत्पत्ति श्रूति और उक्त अनुमानसे आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध होती 
है । अतः 'आत्मन आकाशः सं भूतः' इस बलवती तैत्तिरीय श्र तिसे तेत्तेजोऽसजत’ छान्दोग्य श्र. तिसे प्रति- 
क तेजकी प्रथमोत्पत्तिके गोण होनेसे दोनोंमें एकवाक्यता है, अतः स्रश ब्रह्मामें वेदान्त समन्वय" 
युक्त है ॥ .७ ॥ 


४८४ ब्रह्मसूच-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


बृ० ३।४।२ ) इति च ब्रह्मणो 5न्येघामाकाशादीनामातस्वं दर्शायति । तपसि ब्रह्मशब्द्व- 
दाकाइास्य जन्मश्र ते गोणत्वमित्येतदाकाशासंभवश्रुत्यनुमानाभ्यां परिहृतम्‌ । तस्माद्‌ 
त्रझकाय वियदिति सिद्धम्‌ ॥ ७ ॥ 

( २ मातरिश्वाधिकरणम्‌ खू० ८) 


एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद्‌-एतेन, मातरिश्वा, व्याख्यातः । 

सृत्राथे--( एतेन ) आकाश उत्पत्तिवाला है, इस कथनसे ( मातरिश्‍वा ) वायु भी आकाशों- 
पाधिक ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, ( व्याख्यातः ) यह व्याख्यान हुआ। | | 

छ अतिदेशो ऽयम्‌ । पतेन वियद्व्याख्यानेन मातरिश्वापि वियदाश्रयो वायुरव्या 
ख्यातः । तत्राप्येते यथायोगं पक्षा रचयितव्याः --न वायुरुत्पद्यत छन्दोगानासुत्पत्तिप्र- 
करणेऽनाम्नानादित्येकः पक्षः। अस्ति तु तेत्तिरीयाणामुत्पत्तिप्रकरण आम्रानम्‌, 'आकाशा- 
द्वायु” ( तै० २।१ ) इति पक्षान्तरम्‌ । ततइच श्रत्योविप्रतिषेधे सति गोणी वायारुत्पत्ति- 
श्रतिः, असंभवादित्यपरो5भिप्राय:। असंभवइच “संषा5नस्तमिता देवता यद्वायु:' (बृ०१॥५॥२२) 
इत्यस्तमयप्रतिषेघात्‌, असृतत्वादिश्चवणाचच । प्रतिज्ञानुपरोधाद्यावद्दिकारं च विभागाभ्यु 


न्यदातम' (उससे अन्य आतं-अनित्व है) यह श्र्‌ ति ब्रह्मसे अन्य आकाश आदिका अनित्यत्व दिखलाती 
है । जसे तपमें ब्रह्म शब्द गौण है, वसे आकाशकी उत्पत्ति श्रुति गोण है, इसका आकाशकी उत्पत्ति 
श्र्ति और अनुमानसे परिहार किया गया है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आकाश ब्रह्मका कार्य है ॥७॥ 
यह अतिदेश है । इस आकाशके व्याख्यानसे मार्तारश्चापि आकाशाश्रय वाय मी व्याख्यात 
हुआ । उसमें मी यथायोग्य इन पक्षोंकी रचना करनी चाहिए-वायु उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि छान्दोग्य 
के उत्पत्तिप्रकरणमें पठित नहीं है, यह एक पक्ष है। तैत्तिरीयोंके उत्पत्ति प्रकरणमें तो श्रति है-- 
आकाशाद्वायुः’ ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) यह अन्य पक्ष है। उससे श्र तियोंका विरोध होनेपर 
वायुकी उत्पत्ति श्र ति गौण है, क्योंकि उत्पत्तिका असंभव है, यह अन्य अभिप्राय है । 'सेषाऽनस्तमिता० 
( यह जो वायु है, वह अस्त-विनाश न होनेवाला देवता है) इस प्रकार अस्तमयके प्रतिषेध और 
अमृतत्व आदिके श्रवणसे वायुकी उत्पत्तिका असम्मव है । प्रतिज्ञाका बाध न होनेसे और सम्पूणं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% 'तत्तेजो5सुजत' इस श्र्‌ तिका 'आकाशाद्वायुः' इस तैत्तिरीय श्र तिसे विरोध है कि नहीं? इस 
प्रकार संशय होनेपर गौण पक्ष, पुवपक्ष ओर सिद्धान्तपक्षका 'तन्रापि' इत्यादिसे अतिदेश करते हैं । 
तेजकी आकाशके अनन्तर उत्पत्ति तैत्तिरीयमें निर्णीत है । यदि उसमें वायु और तेजका आनन्तय 
समान हो, तो “वायोरग्निः? इस क्रम श्र तिका बाध होता है। और यदि दोनोंका पुर्वापयं मानें तो 
छान्दोग्यमें प्रतिपादित तेजकी प्रथमोत्पत्तिका भङ्ग होता है, इससे दोनों श्र.तियोंकी एकवाक्यता नहीं 
होती । ऐसा पुर्वपक्ष प्राप्त होनेपर 'ततइच' इत्यादिसे गौणवादीका अभिप्राय कहते हैं--छान्दोग्यमें 
वायुकी उत्पत्ति नहीं कही गई है, ओर 'वायुइचान्तरिक्षं चेतदम्तम्‌' (बृह० २।३।२) (वायु और आकाश 
ये अविनाशी हैं) 'वायुरेव व्यष्टिर्वायुः समष्टि (बृह० ३।३।२) (वायु ही व्यष्टि और वायु समष्टि है ) 
इस प्रकार वायु सर्वात्मा हे । इससे “'आकाशाद्वायुः' यह उत्पत्ति श्रति गौणो है । सिद्धान्ती--वायु 
उत्पन्न होता है विभक्त होनेसे घट आादिके समान! “येनाश्रतं श्रतं सवति' इस प्रतिज्ञाका बाध न होनेसे 
और विभाग होनेसे वाथुकी उत्पत्ति श्रुति मुख्य है । अतः आकाश और वायुको उत्पन्नकर तेज उत्पन्न 
किया, इस प्रकार दोनों श्र तियोंकी एक वाक्यतासे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है । यहाँ अतिदेश संगति दै । 


अघि० ३ सू० ९ ] भाषा नुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहदितं ४८५ 


पगमादुत्पद्यते वायुरिति सिद्धान्तः। ® अस्तमयप्रतिषेधो ५परविद्याविषय आपेक्षिकः; 
अइ्यावीनामिवःवायोरस्तमयाभाचात्‌ । कृतप्रतिविधानं चाम्ृतत्वादिश्चवणम्‌। ननु वायो 
राकाशस्य च तुल्ययोरुत्पत्तिप्रकरणे श्रवणाश्रवणयोरेक्मेवाधिकरणमुभयत्रिषयमस्तु 
किमतिदेशेनासति विशेष इति ? उच्यते--सत्यमेबमेतत्‌ । तथापि मन्द्धियां शब्दमा 
त्रकृताशङ्का निवृत्त्यर्थो.यमतिदेशः क्रियते; संवर्गविद्यादिषु द्यपास्यतया वायोर्महाभाग- 
त्वश्ववणात्‌; अस्तमयप्रतिषेघादिभ्यइच भवति नित्यत्वाशङ्का कस्यचिदिति ॥ ८ ॥ 


( ३ असंभवाधिकरणम्‌ । स्‌० ९ ) 


असंभवस्तु सतोअ्नुपपत्तेः ॥ ९॥ 

पद्च्छेदू- असंभवः, तु, सतः, अनुपपत्तेः । 

सूचार्थ--( तु ) शब्द शङ्काको निवृत्तिके लिए है ( सतः ) सत्स्वरूप ब्रह्मकी ( असम्मवः ) 
उत्पत्ति असम्मव. है, ( अनुपपत्ते: ) क्योंकि सत्सामान्यसे सत्सामान्यकी उत्पत्तिकी अनुपपत्ति है 
अर्थात्‌ अतिशयके न होनेपर प्रकति-विकारभावको अनुपपत्ति हे । 

४ वियत्पवनयोरसंभाव्यमानजन्मनोरप्युत्पत्तिमु पश्न त्ये ब्रह्मणोऽपि भवेत्कुतश्चि- 
दुत्पत्तिरिति स्यात्कस्यचिन्मतिः । तथा विकारेभ्य एवाकाशादिभ्य उत्तरेषां विकाराणा- 
मुत्पत्तिमुपश्चुत्याकाशस्यापि विकारादेव ब्रह्मण उत्पत्तिरिति कञ्चिन्मन्येत। तामाशङ्काम- 


विकारका विभाग स्वीकार होनेसे वायु उत्पन्न होता है, यह सिद्धान्त हे । अस्तमयका प्रतिषेध अपर- 
विद्या विषयक ओर आपेक्षिक है, क्योंकि अग्नि आदिके समान वायु अस्त नहीं होता । अमृतत्व आदि 
श्र तिका समाधान किया जा चुका है । परन्तु उत्पत्ति प्रकरणमें वायु और आकाशका [ तैत्तिरीयमें ] 
श्रवण और ( छान्दोग्यमें ) अश्रवण तुल्य है, तो उमय विषयक ( दोनोंका ) एक ही अधिकरण हो, 
विशेषके न होनेपर अतिदेशका क्या प्रयोजन है? कहते हैं--यह सत्य है, तथापि स्वल्पबुद्धिवाले 
पुरुषोंकी शब्दमात्रसे उत्पन्न हुई आशङ्काकी निवृत्तिके लिए यह अतिदेश किया है, क्योंकि संवर्गविद्या 
आदिमें उपास्यरूपसे वायुमें महामागत्वका श्रवण है । अस्तमयके प्रतिषेध आदिसे किसीको नित्यत्वकी 
आशङ्का हो सकती है ॥ ८ ॥ 

जिनकी उत्पत्तिकी सम्मावना नहों हे ऐसे आकाश और वायुकी मी उत्पत्ति सुनकर ब्रह्मकी 
भी उत्पत्ति किसीसे होगी, ऐसी किसीकी बुद्धि हो सकती है । उसी प्रकार आकारा आदि विकारोंसे 
ही उत्तर ( वायु आदि ) विकारोंकी उत्पत्ति सुनकर आकाशकी भी उत्पत्ति विकार ब्रह्मासे ही होगी, 
ऐसा कोई मानें, उस शङ्काका निवारण करनेके लिए 'असंभवस्तु०' यह सूत्र है। सदात्मक ब्रह्मकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* वायु असृत है, यह देवताओंमें अमृतत्व व्यवहारके समान गोण है। किच संवगविद्यामें : 
'वापुह्यवतान्सर्वान्‌° संबृडक्ते' (प्रलयकालमें वायु ही अग्नि आदि इन सबका संहार करता है) इस विषयमें 
श्रुतिके अमिप्रायका विचार किये बिना किसीको वायुमें नित्यत्वकी शका हो सकती है, उसकी निवृत्तिके 
लिए यह अतिदेश किया गया है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंकी एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय है ।८। 

% “अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवम्‌० ( कठ० ३।१५ ) ( जो अनादि, अनन्त, महत्तत्त्वसे पर 
ओर धुव है ) “न चास्य कश्चिजनिता०' (इवेत० ६।९) ( उसका कोई उत्पत्ति कर्ता नहीं है ) इत्यादि 
श्रतियांँ ब्रह्मको अनादि और अनन्त कहती हैं । उनका “त्वं जातो भवसि विश्वतोसुखः' (तुम विश्वतोमुख 
उत्पन्न हुए हो) इस उत्पत्ति श्रृतिके साथ विरोध होनेपर सन्देह होता है। जसे गत अधिकरणमें 
बसम्मवोत्पत्तिवाले आकाश ओर वायुकी श्रुतिबलसे उत्पत्ति कही यई है, वसे श्रुतिबलसे ब्रह्मकी 


४८९ अहयसूत्र-शाइरभाष्य | अ० २ पा० ३ 


पनेतुमिदं छत्रम-अखंभवस्तु' इति। न खलु ब्रह्मणः सदात्मकस्य कुतश्चिदन्यतः संभवः 
उत्पत्तिराशङ्कितब्या। कस्मात्‌ ? अनुपपत्ते: | सन्मात्रं हि त्रह्म, न तस्य सन्मात्रादेवोत्पत्तिः 
संभवति; अशत्यतिशये प्रकतिविकारभावानुपपत्त :। नापि सद्विशषाद्दष्टविपययात्‌। 
सामान्याद्धि विशेषा उत्प्यमाना दड्यन्ते सुदादेघंटादयो चतु विशेषेभ्यः सामान्यम्‌! नाप्य- 
सतः; निरात्मकत्वात्‌ । ‘कथमसतः सज्जायेत' ( छा० ८॥७॥१ ) इति चाक्षेपश्रवणात्‌। स कारणं 
करणाधिपाधिपो न चास्य कश्रिज्जनिता न चाधिपः? ( श्रे० ६९ ).इति च ब्रह्मणो जनयितारं 
वारयति । वियत्पदनयोः पुनरुत्पत्तिः प्रदशिता, नतु ह्मणः सास्तीति वेषभ्यम्‌। नच विका- 
रेभ्यो विक्रारान्तरोत्पत्तिदशनाद्घ्रह्मणोऽपि विऋरत्वं भवितुमहति; मूलप्रकृत्यनभ्युपगमे 
ऽनवस्थाप्रसङ्गात्‌ । या मुलप्रकृतिर भ्युपगम्यते तदेव च नो ब्रह्म त्यविरोघः ॥ ९ ॥ 
( ४ तेजोधिकरणम्‌ । खू० १० ) 
तेजोऽतस्तथा ह्याह ॥ १० ॥ 
पदच्छेद--तेज:, अतः, तथा, हि, आह । 
सूत्नार्थ--( तेज: ) तेज ( अतः ) वायुसे उत्पन्न होता है, ( हि) क्योंकि ( तथा ) ऐसा 
ही, ( आह ) 'वायोरग्निः' यह श्र ति कहती है । 


किसी अन्यसे सम्मव-उत्पत्तिकी आशङ्का नहीं करनी चाहिए, किसउे ? इससे कि उपपत्ति नहीं है। सन्मात्र 

ही ब्रह्म है, उसकी सन्मात्रसे ही उत्पत्ति सम्भव नहीं है, कारण कि अतिथयके न होनेपर प्रकृत्ति-विकार- 
माव नहीं हो सकता है । सद्दिशेषसे मी उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) सं विपयंय 
( विरोध ) हे । सामान्यसे ही विशेष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, जेसे मृत्तिका आदिसे घट आदि । 
परन्तु विशेषोंसे सामान्य उत्पन्न होते हुए नहों देखे जाते। इसप्रकार असत्‌ ( शून्य ) से भी सत्‌की 
उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वह निरात्मक है 'कथमसतः सज्ञायेत' ( असतूसे सत्‌ किस प्रकार 
उत्पन्न होगा ?) ऐसे आक्षेपका श्रवण है। “सं कारणं ०” ( वह सबका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता 
जीवका स्वामी है, उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न स्वामी है ) यह श्रति ब्रह्मके उत्पत्तिकर्ताका 
वारण करती है। आकाश और वायुकी उत्पत्ति दिखलाई गयी है। परन्तु वह ब्रह्मको नहीं है, ऐसा 
वषम्य हे । विकारोंसे अन्य विकारोंकी उत्पत्ति देखनेसे ब्रह्म भी विकार हो ऐसा नहीं हो सकता 

क्योंकि मूलप्रकृतिका स्वीकार न करनेपर अनवस्था प्रसङ्ग होगा । जो मूलप्रकृति स्वीकारकी जाती है 
वही हमारा ब्रह्म है, अत: विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ 

सत्यानन्दी-दोपिका 

ब्रह्मसे उत्पत्ति हो । इसप्रकार दृष्टान्तसंगीतसे प्रवपक्ष करते हैँ--जैसे वायु आदिमें अमृतत्व आदि 
“आत्मन आकाशः संभूत आकाशाद्वायुः? इत्यादि उत्पत्ति श्र्तिके बलसे आपेक्षिक माने गये हैं, वसे 
ब्रह्मके अनादित्व आदि मी आपेक्षिकं मानने चाहिए। और ब्रह्म कुतश्चिजायते कारणत्वात्‌ 
आकाशवत्‌' (ब्रह्म किसीसे उत्पन्न होता है कारण होनेसे आकाशके समान) इस अनुमानसे अनुगृहीत 
“स्वं जातो भवसि’ यह जन्म श्रुति अधिक बलवती है । अनादिको कारण न माननेपर अनवस्था भी 
नहीं होगी, क्योंकि बीजाड्ुरके समान अनादित्व उपपन्न हो सकता है। जैसे एक दीप अन्य दीपसे 
उत्पन्न होता है, वसे एक ब्रह्मसे अन्य ब्रह्म उत्पन्न होता है, अतः "त्वं जातो भवसि’ इस उत्पत्ति 
श्रुतिसे “अनाद्यनन्त०' अनादि श्रतिको गौण मानना चाहिए। इससे अनादि ओर अनन्त ब्रह्मका 
समन्वय असिद्ध है। सिद्धान्ती --'ब्रह्म नोत्पद्यते कारणशून्यत्वात्‌ नरविषाणवत, व्यतिरेकेण घटवत्‌’ 
(ब्रह्म उत्पन्न नहीं होता, कारण शुन्य होनेसे जसे नर विषाण” जो कारण शुन्य नहीं वह अनुत्पन्न मी 
नहीं है जैसे घट ) इस अनुमानसे अनुगृहीत अनादि प्रतिपादक श्र तियाँ उत्पत्ति श्रुतिसि अधिक बलवती 


अघि० ४ सु० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४८७ 


४४ छान्दोग्ये सन्मूळत्वं तेतसः श्रावितम्‌, तैत्तिरीयके तु वायुमूलत्वम। तत्र तेजो 
योनि प्रति श्वतिविप्रतिपक्ती सत्यां प्राप्त तावद्त्रह्मयोनिकं तेज इति । कुतः ? 'सदेव’ इत्यु 
पक्रम्य तत्तेजोच्सजत' इत्युपदेशात्‌ । सवविज्ञानप्रतिज्ञायाश्च ब्रह्मप्रभवत्वे सवस्य संभवात्‌ । 
तजलान्‌' ( छा० ८।७।१ ) इति चाविशेषश्चतेः, “एतस्माजायते प्राणः? ( झुण्ड २।१।३ ) इति 
चोपक्रम्य श्र त्यन्तरे सर्वस्याविदा पेण व्रह्मजत्वोपदेशात्‌ , तेत्तिरीयके च 'स तपस्तप्त्वा, : 
इदं सवमस्‌जत' यदिदं किञ्च' ( ते० ३।६।१ ) इत्यविशेषश्रवणात्‌ | तस्मात्‌ वायोरग्नि:' इति 
क्रमोपदेशो द्रष्टव्यो वायोरनन्तरमग्निः संभूत इति । # एवं प्राप्त उच्यते-तेजोऽतो 
मातरिश्वनो जायत इति । कस्मात्‌ ? तथा ह्याह-वायोरग्निः' इति । अव्यवहिते हि तेजसो 
ब्रह्मजत्बे सति, असति वायुजत्वे वायोरग्निरितीयं श्रुतिः कदाथिता स्यात्‌। ननु क्रमा- 
थेषा भविष्यतीत्युक्तम्‌ । नेति ब्रम:-- तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’ (ते० २।१।१) 
इति पुरस्तात्संभवत्यपादानस्यात्मनः पश्चमीनिदशात्‌, तस्येद च संभवतेरिहाधि 
कारात्‌ , परस्तादपि च तदधिकारे पृथिव्या ओषधय ( तै० २।१।१ ) इत्यपादानपञ्चमी 
दर्शनाद्वायोरग्निरित्यपादानपऽ्चस्येवैषेति गम्यते । अपिच वायोरूध्वंमग्निः संभूत इति 


छान्दोग्यमें तेजको सत्‌ मूलत्व सुनाया गया है अर्थात्‌ तेजका मूल सत्‌ है और तैत्तिरीयकमें 
तो वायु मूलत्व अर्थात्‌ तेजका मूल वायु कहा गया है। उन दोनोंमें तेजके कारणके प्रति श्रृतियोंका 
परस्पर विरोध होनेपर ब्रह्म कारणक तेज है, ऐसा प्राप्त होता दै, क्योंकि 'सदेव' 'स॒त्‌ ही” इसप्रकार 
आरम्मकर 'तत्तजो5सजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) ऐसा उपदेश है.। “तलान्‌? इस अविशेष 
श्रतिसे सबको ब्रह्म जन्य होनेपर सवविज्ञान प्रतिज्ञाका सम्भव है। 'एतस्माज्ायते प्राणः’ ( इससे 
प्राण उत्पन्न होता है ) ऐसा उपक्रमकर अन्य श्रतिमें सब समानरूपसे ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार 
उपदेश है । और तंत्तिरीयकमें 'स तपस्तप्त्वा०' ( उसने तप (ज्ञान ) करके ही यह जो कुछ है 
सबकी रचनाकी ) यह अविशेष श्रुति है । इसलिए “वायोरग्निः? (वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ) इसप्रकार 
वायुके अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ यह क्रमोपदेश समझना चाहिए । सिद्धान्ती-एऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं--तेज अतः-वायुसे उत्पन्न होता है, किससे ? इससे कि “वायोरग्निः” ऐसा कहा है । तेजकी 
ब्रह्मसे व्यवधान रहित ( सीधी ) उत्पत्ति होनेपर और वायूसे उत्पत्ति न होनेपर “वायोरग्निः? यह श्रुति 
बाधित हो जायगी । परन्तु यह जो कहा गया है कि यह श्रुति क्रमके लिए होगी । हम कहते हैं कि 
ऐसा नहीं, क्योंकि 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाझःसंभूतः? इसप्रकार पूवमें उत्पत्ति क्रियाके अपादान 
आत्माका पश्चमीसे निर्देश है, उसी उत्पत्ति क्रियाका यहाँ अधिकार है । आगे भी उसके अधिकारमें 
'पृथिव्या ओषधयः ०. (पृथिवीसे ओषधियाँ उत्पन्न हुईं) इसप्रकार अपादान पञ्चमीका दशन-निर्देश है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


हैं । अतः कारणत्व हेतुके बाध होनेसे जन्मश्रुतिका काय-कारणके अभेदको लेकर व्याख्यान करना 
बाहिए । अतः ब्रह्म समन्वयका कोई विरोध नहो है ॥९॥ 


& सामान्यसे सामान्यकी उत्पत्ति मत हो, सामान्य ब्रह्मसे विशेष तेजकी उत्पत्ति हो इसप्रकार 
प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । पुवपक्षमें कायमात्र ब्रह्मका विवत होनेसे कल्पित वायु तेजका कारण 
नहीं हो सकता, इसलिए ब्रह्म ही तेजका कारण हे । अत; वायोः” यह पश्चमी विभक्ति क्रममें है उपा- 
दान अथमें नहीं है । 

९ “वायोरग्निः' यहाँ तो प्रकृति रूप अपादान कारक तो निरपेक्ष पञ्च भीसे प्रतीत होता है ओर 
पञ्चमीका अपादान अर्थं निश्चित है । विरोध होनेपर निरिचितसे कल्पितका बाध होता है, अतः वायसे 
अग्नि उत्पन्न होती है । 


४८८ ब्रह्मसूत्न-शाडूरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


कल्प्य उपपदाथंयोगः, क्लतस्तु कारकार्थयोगो वायोरग्निः खंभूत इति। तस्मादेषा 
श्रुतिर्वायुयोनित्वं तेजसोऽवगमयति । & नन्वितरापि श्रुतिर्त्रह्मयोनित्व॑ तेजसोऽवगम- 
यति' 'तत्तेजो5सजत' इति, न; तस्याः पारम्पर्य जञत्वेऽप्यविरोधात्‌। यदापि ह्याकाइां वायुं 
च सष्टा वायुभावापन्नं ब्रह्म तेजो5खजतेति कदप्यते, तदापि ब्रह्मत्वं तेजसो न विरु- 
ध्यते, यथा तस्याः श्तं तस्या दघि तस्या आमिक्षेत्यादि । दर्शयति च ब्रह्मणो विक- 
रात्मनावस्थानं “तदात्मानं स्वयमङुरुत’ (तै० २७७१) इति । तथा चेश्वरस्मरणं भवति 
'बुद्धिर्शानमसंमोहः' (म० गी० १०।४) इत्याद्यचुक्रम्य भवन्ति भावा भूतानां मत्त एव एथ- 
ग्विधाः (म० गी० १०७) इति। यद्यपि बुद्धधादयः स्वकारणेभ्यः प्रत्यक्षं भवन्तो 
दड्यन्ते; तथापि सर्वस्य भावजातस्य साक्षात्प्रणाञ्या वेश्वरवंदयत्वात्‌। एतेनाक्रम- 
चस्खृष्टिवादिन्यः श्र तयो व्याख्याताः; तासां सवंथोपपत्तेः, क्रमवत्सृष्टिवादिनीनां त्वन्य- 
थानुपपत्तः, प्रतिज्ञापि खद्वदयत्वमात्रमपेक्षते, नाव्यवहितञन्यत्वमित्यविरोधः ॥ १० ॥ 
( ५ अबधिकरणम्‌ । स्‌० ११ ) 
आपः ॥ ११ ॥ 
सूत्राथं--जल तेजस उत्पन्न होता है, क्योंकि 'अग्नेराप!' यहु श्रुति है । 


इससे 'वायोरग्निः' यह अपादान पञ्चमी है, ऐसा ज्ञात होता है। और 'वायोरूध्वंमग्निः? ( वायुके 
अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार उपपदके अथके योगकी कल्पना करनी पड़ती है, ओर 
“बायोरग्निः' ( वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसमें कारकके अथंका योग तो निश्चित है । इसलिए यह 


श्रुति तेज बायुकारणक बोध कराती है अर्थात्‌ तेजका कारण वायु है। परन्तु “तत्तेजो5रूजत” यह 
अन्य श्रुति मी तेजको ब्रह्मकारणत्व बोध कराती है । ऐसा नहीं, क्योंकि परम्परासे तेज ब्रह्मस उत्पन्न 
होनेपर भी उस श्रतिका विरोध नहीं है । यदि आकाश ओर वायुको उत्पन्नकर वायुभावापन्न ब्रह्मने 


तेज उत्पन्न किया, ऐसी कल्पना की जाय, तो भी तेज ग्रह्वास उत्पन्न होता है इसमें विरोध नहीं हे । 
जसे 'तस्याः शृतं ०' ( गौका गरम किया हुआ दूध, उसकी दही, उसकी आमिक्षा-पनीर ) इत्यादि । 


तदात्मानं स्वयमकुरुत’ ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह श्रुति ब्रह्मकी विकाररूपसे अवस्थिति 
दिखलाती हे । इसप्रकार भववद्गीता भी है-'बुद्विर्ञानमसंमोहः' ( बुद्धि, ज्ञान ओर अमूढता ) 
इत्यादि उपक्रम कर “मवन्ति मावा०' ( प्राणियोंके नाना प्रकारके बुद्धि आदि भाव मेरेते ही होते हैँ) 
यद्यपि बृद्धि आदि स्वकारणोंसे प्रत्यक्ष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, तो मी सम्पूणं पदार्थ साक्षात्‌ 
वा परम्परासे ईश्वरसे उत्पन्न होते हैं। इस कथनसे क्रम रहित सृष्टि प्रतिपादक श्र तियोंका व्याख्यान 
हो गया, क्योंकि उनकी सवंप्रकारसे उपपत्ति होती है । परन्तु क्र युक्त सृष्टि प्रतिपादक श्र्‌ तियाँ 


अन्यथा अनुपपन्न हैं, इससे प्रतिज्ञा भी सत्से उत्पत्ति मात्रकी अपेक्षा करती है, अव्यवहित उत्पत्तिकी 
नहीं, इसलिए अविरोध हे ॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जसे गोसे दूध, दुधखे दही, दहीसे पनीर। पनीर साक्षात्‌ दहीसे उत्पन्न होनेपर मी 


परम्परासे ग़ोस उत्पन्न होनेमें कोई विरोध नहीं है, वसे साक्षात्‌ अथवा परम्परासे सब विकार ब्रह्मसे 
उत्पन्न होते हैं । 'तजलान्‌? इदं सवंमसुजत’ इत्यादि अक्रम प्रतिपादक श्रृतियां साक्षात्‌ अथवा 
परम्परासे सब पदाथं ब्रह्मे उपर्न्न होते हैं इस अथमें उपपन्न होती हैं। अत! बलवतो क्रम बोधक 
श्र तियोंके अनुसार “तत्तजोऽसृजत” इसप्रकारकी अक्रम बोधक श्र तियोंको एकवाक्यता होनेसे गति 


हो सकती है अन्यथा नहीं, इसंप्रकार क्रम अथवा अक्रम बोधक श्र तियोंमें कोई विरोध नहीं है । इस- 
लिए वेदान्तका ब्रह्मामें समन्वय सिद्ध है ॥१०॥ 


अधि० दे सु० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित 8८९, 


'अतस्तथाह्याह' इत्यनुवतते |. आपो5तस्तेजसों जायन्ते । कस्मात्‌ ? तथाह्याह-- 
'तदपोऽसूजत' इति अग्नेरापः’ इति च । सति वचने नास्ति संशयः । तेजसस्तु साष्ट्रि 
व्याख्याय पृथिव्या व्याख्या स्यन्नपो 5न्तरियामित्याप इति सूत्रयांबभूव ॥ ११ ॥ 

( ६ पृथिव्यधिकरणम्‌ | स्‌० १२ ) 
पृथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः ॥ १२॥ 

पद्च्छेद्‌--( पृथिवी ), अधिकाररूपशब्दान्तरेभ्पः । 

सूत्रार्थ---( पृथिवी ) अन्नशब्दसे यहाँ पृथिवी विवक्षित है ओदन आदि नहीं, ( अधिकार- 
रूपशब्दान्तरेभ्यः ) क्योंकि “तत्त जो$सृजत' इसप्रकार महाभूतोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है, 'यत्कृष्णं 
तदन्नस्य’ ( जो कृष्ण रूप है वह अन्नका है) इसप्रकार पुथिवोत्वके ज्ञापक कृष्णरूपका श्रवण है और 
'अदुभ्य, पृथिवी’ इसप्रकार अन्य श्रति है। | 

“ता आप ऐक्षन्त बह्वयः स्याम प्रजायेमहीति ता अन्नमसृजन्त’ ( छा० ६।२।४ ) इति 
श्रूयते । तत्र संशायः--किमनेनान्नराव्देन वीहियवाद्यभ्यवहायं वा ओदनाद्युच्यते, किवा 
पृथिचीति। तत्र प्राप्त तावद्वरी हियवाद्योदनादि वा परिग्रहीतव्यमिति। तत्र ह्यन्नशन्द्‌ः 
प्रसिद्धो लोके, बाक्यदोषो ५प्येतमथंमुपोद्ठलयति । “तस्माद्यत्र क्वचन वषति तदेव भूयिष्ठमन्नं 
मवति' इति। व्रीहियवाद्येव हि सति वर्षणे बहु भवति न पृथिवीति । एवं प्राप्ते ब्रुमः-पृथिव्ये- 
वेयमन्नशाब्देनाद्भयो जायमाना विवक्ष्यत इति । कस्मात्‌ ? अधिकाराद्र पाच्छन्दान्तराच्च । 
अधिकारर्तावत्‌ “तत्तेजोञ्सजत' 'तदपोऽसजत’ इति महाभूतविषयो वर्तते । तत्र क्रमप्राप्तां 
पृथिवीं महाभूतं विलङ्कय नाकस्माद्‌वीह्यादि परिग्रहो न्याय्यः। तथा रूपमपि वाक्यशेषे 


'अतस्तथाह्याह' इसकी पूव सूत्रसे अनुवृत्ति है। जल अतः-तेजसे उत्पन्न होता है, क्योंकि 
'तदपोऽसूजतः ( उसने जल उत्पन्न किया ) ओर 'अग्नेरापः' ( अग्निसे जल उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार 
श्र तियाँ कहती हैं । श्र तिवाक्य होनेपर संशय नहीं है । तेजकी सृष्टिका व्याख्यान कर पृथिवीकी सृष्टि- 
का व्याख्यान करते हुए सूत्रकारने मध्यमें जलकी सृष्टि भी आ जाय, इसलिए 'आपः' इस सूत्रकी 
शचना की ॥ ११ ॥। 

“ता आप ऐक्षन्त०' ( उस जलने ईक्षण किया 'हम बहुत हो जायं-अनेक खूपसे उतपन्न हो 
उसने अन्नकी रचना की ) ऐसी श्रति है । यहाँ संशय होता है कि क्या इस अन्त शब्दसे व्रीहि, यव 
आदि कहे जाते हैं अथवा मक्ष्य ओदन आदि बा पृथिवो कही जाती है । पूर्वपक्षी --यहाँ व्रीहि, यच 
आदि अथवा ओदन आदिका ग्रहण करना चाहिए, ऐसा प्राक्त होता है, क्योंकि लोकमें अन्तशब्द 
उनमें प्रसिद्ध है, और 'तर्माद्यत्र क्वचन०' ( इससे जहाँ कहीं वृष्टि होती है वहाँ बहुत अन्न होता है ) 
यह वाक्यशेष मी इसी अर्थको पृष्ट करता है, क्योंकि वृष्टि होनेपर ब्रीहि, यव आदि ही बहुत होते हैं, 
पृथिवी नहों । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--जलसे जायमान यह पृथिवी ही अन्नशब्द- 
परै विवक्षित है, किससे ? इससे कि अधिकार-प्रकरण है, रूप है और अन्य श्रुति हे । 'तत्तेजोऽसजत' 
'तदपो5स जत' ( उसने तेजकी सृष्टि की, उसने जलकी सृष्टि की ) इसप्रकार महाभूत विषयक अधि- 
कार है । उसमें क्रम प्राप्त महाभूत पृथिवीका उलङ्घनकर अकस्मात्‌ ब्रोहि, यव आदिका ग्रहण उचित 
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क केवळ श्रुतिका अविरोध जाननेके लिए ही यह अतिदेश नहीं है, किन्तु पञ्चमभूत पृथिवीके 
उत्पत्तिक्रमका निर्णय करनेके लिए मी है। इसलिए तेजोमावापन्न ब्रह्मसे जलके उत्पन्न होनेपर इन 
श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है अर्थात्‌ इनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥ ११ ॥ 


४९० त्रझसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


पृथिव्यनुगुणं ृझ्यते-यत्कृष्णं तदन्नस्य’ इति । न ह्योदनादेरभ्यवहायंस्य कृष्णत्वनियमो- 
ऽस्ति, नापि वीह्यादीनाम। * ननु एथिव्या अपि नैव कृष्णत्वनियमो ऽस्ति; पयः पाण्डुरस्या- 
ड्ाररोहितस्य च क्षेत्रस्य दरांनात्‌ । नायं दोषः; बाहुल्यपेक्षत्वात्‌। भूयिष्ठं हि पृथिव्याः 
कृष्णं रूपं न तथा इवेतरोहिते । पौराणिका अपि पृथिवीछायां शवंरीप्रुपद्शिन्ति खा च 
कृष्णाभासेत्यतः कृष्णं रूपं पृ थिव्या इति दिळष्यतेश्रुत्यन्तरमपि समानाधिकार म्‌- अद्भचः 
पृथिवी इति भवति । 'तद्यदपां शर आसीत्तव्समहन्यत सा एथिव्यभवत्‌' (बृ० १।२।२) इति च । 
पृथिव्यास्तु बीद्यादेरत्पत्ति दर्शायति- एयिब्या ओषधयः ओषधीभ्योऽन्नम्‌? इति च। एवमधि- 
कारादिषु पृथिव्याः ्रतिपादकेषु सत्सु कुतो वीह्यादप्रतिपत्तिः ? प्रसिद्धिरप्यधिकारादिः 
भिरेव बाध्यते । वाक्यशेषोऽपि पार्थिवत्वादन्नाद्यस्य तद्वारेण पृथिव्या एवाद्भयः प्रभवत्वं 
सूचयतीति द्रष्टव्यम्‌ । तस्मात्पूथिवीयमन्नशब्देति ॥ १२ ॥ 
( ७ तदभिध्यानाधिकरणम्‌ । स्‌० १३) 


तदभिध्यानादेव तु तल्लिङ्गात्सः ॥ १३॥ 
पदच्छेद--तदमिध्यानाद्‌, एव, तु, तल्लिङ्गात्‌, सः । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द शङ्का निवृत््यथं है ( सः ) वह ईश्वर ही ( तदमिध्यानादेव ) तत्‌- 
तत्‌ कायं विषयक ईक्षणात्मक अमिध्यानसे ही ईक्षित भूतोंका अधिष्ठाता होकर तत्‌-तत्‌ कार्यको उत्पन्न 
करता है, ( तल्लिङ्गात्‌ ) क्योंकि धयः पृथिव्यां तिष्ठन्‌’ इत्यादि श्रुतियोंस उस परमात्माका सवं निय- 
न्तृत्व लिङ्ग सुना गया है । इसलिए परमेश्‍वरसे अधिष्ठित भूत स्रष्टा है, केवल नहीं । इसप्रकार 
श्रतियोंकी एक वाक्यता है । 

& किमिमानि वियदादीनि भूतानि स्वयमेव स्वविकारान्सूजन्ति, आहोस्वित्पर- 
नहीं हैं । इसप्रकार 'यत्कृष्णं तदन्नस्य’ ( जो कृष्णरूप है वह अन्नका है) इस वाक्यशेषमें रूप भी 
पृथिवीके अनुकूल ही देखा जाता है, दयोंकि मक्ष्प ओदन आदिमें कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है। 
और ब्रीहि आदिमें मी नहीं है । परन्तु एथिवीका भी कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है, क्योंकि दूध-सा 
सफेद, अङ्गार-सा रक्त क्षेत्र देखनेमें आता है । यह दोष नहीं है, कारण कि बहुलताकी अपेक्षासे है । 
पुथिवीका बहुधा कृष्ण हो रूप है, उसीघ्रकार श्वेत और रक्त नहीं है। पौराणिक भी पुथिवीकी 
छायाको रात्रि कहते हैँ । रात्रि तो कृष्णरूप है, अतः प॒थिवीका कृष्णरूप है यह संगत है । इसप्रकार 
अद्भ्यः पृथिवी’ ( जलसे पृथिवी उत्पन्न होती है ) और “तद्यदपां शर०' ( सृष्टिकालमें उस जलका 
जो स्थूल माग ( फेन ) वह संहत हो गया, यह पृथिवी हो गई ) इसप्रकार यह समान प्रकरण वाली 
अन्य श्रृतियाँ मी हैं। "पृथिव्या ओषधयः०' ( पृथिवीसे ओषधियाँ और ओषधियोंसे अन्न होता है ) 
यह श्रति पृथिवीसे ब्रीहि आदिकी उत्पत्ति दिखाती है। इसप्रकार पृथिवीके प्रतिपादक अधिकार 
आदिके होते हुए अन्नशब्दसे ब्रीहि आदिकी प्रतिपत्ति कंसे होगी ? प्रसिद्धिका भी प्रकरण आदिसे बाध 
होता है । वाक्यशेष भी अन्न आदिके पार्थिव होनेसे उसके द्वारा पृथिवीका ही जल प्रमवत्व सूचित 
करता है, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए यह पृथिवी ही अन्न शब्द वाच्य है ॥ १२॥ 

कया ये आकाश आदि मत स्वयं ही अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं अथवा परमेश्वर ही 
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अतः 'अद्भ्यः एथिवी’ इस बळवती तैत्तिरीय श्रतिके अनुसार 'अन्नमस्ूजत' इस छान्दोग्य 
श्रुतिको गोण माननेसे भूतसृष्टिवाचक श्रू तियोंका ब्रह्मामें समन्वय अविरुद्ध है ॥ १२.॥ 

* आकाश आदि भूत अपने कार्योको स्वय ही उत्पन्न करते हैं अथवा आकाश आदि भूतोंके 


अधि० < सु० १४ ] भाषा नुवाद्‌-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ४९१ 


मेश्वर एव तेन तेनात्मनावतिष्ठमानोऽभिध्यायंस्तं तं विकारं सजतीति संदेहे सति, प्राप्त 
तावत्‌-स्वयमेव सजन्तीति । कुतः ? 'आकाश्याद्वायुर्वायोरभिः' इत्यादिस्वातन्त्र्यश्चवणात्‌ । 
नन्वचेतनानां स्वतन्त्राणां प्रवृत्तिः प्रतिषिद्धा । नेष दोषः; 'तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐक्षन्त' 
( छा० ६।२।४ ) इति च भूतानामपि चेतनत्वश्रवणादिति। * एवं प्राप्ते ऽभिधोयते-स एव 
परमेश्वरस्तेन तेनात्मनावतिष्ठमानो ऽभिध्यायंस्तं तं विकारं सज्तीति । कुतः ? तलिङ्गात्‌। 
तथा हि शास्त्रम्‌-'यः एथिन्यां तिष्ठन्यं: प्रथिव्या अन्तरो यं एधिती न वेद यस्य एथिवी शरीरं यः 
एथिवीमन्तरो यमयति' ( बृ० ३।७।३ ) इत्येवंजञातीकं साध्यक्षाणामेव भूतानां प्रवृत्ति दर्श- 
यति । तथा “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय’ इति प्रस्तुत्य “सञ्च त्यञ्चामवत्‌ । तदात्मानं स्वयम- 
कुरुत’ ( तै० २।६।१) इति च तस्येव च सर्वात्मभावं दर्शयति । यच्वीक्षणश्रवणमसेजसो- 
स्तत्परमेश्व रावेदावशादेच द्रष्टव्यम्‌; ` नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ (बृ० ३।७।२३) इतीक्षित्रन्तरप्रतिषे- 
धात्‌ , प्रकृतत्वाच्च सत ईक्षितुः “तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय’ (छा० ६।२।३) इत्यत्र ॥ १३ ॥ 
( ८ विपर्ययाधिकरणम्‌ । सू० १४ ) 
विपयेयेण तु क्रमोत उपपद्यते च ॥ १४॥ 
पदच्छेद--विपयंयेण, तु, क्रमः, अतः, उपपद्यते, च । 
सूत्राथ--( तु ) किन्तु ( अतः ) उत्पत्तिक्रमसे ( विपर्ययेण ) विपरीतक्रमसे ही (क्रम: ) 


तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण करता हुआ उस उस विकारको उत्पन्न करता है, ऐसा सन्देह 
होनेपर पूवपक्षी-ये भूत स्वयं हो अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्यों ? क्योंकि 
'आकाशाद्वायुर्वायोरञिः’ ( आकाशसे वायु ओर वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ है ) इत्यादि स्वतन्त्रताका 
श्रवण होता है । परन्तु स्वतन्त्र अचेठनोंकी प्रवृत्ति निषिद्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि “तत्तेजो ऐक्षत०' 
(उस तेजने ईक्षण किया उस जलने इक्षण किया) इसप्रकार भूतोंमें मी चेतनत्वका श्रवण होता है । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राक्त होनेपर कहते हैं--वही परमेश्वर तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण 
करता हुआ तत्‌, तत्‌ विकारको उत्पन्न करता है, किससे ? इससे कि उसका लिङ्ग है। जसे कि 'यः 
प्र्थिव्यां तिष्ठन्‌ ०' (जो पृथिवीमे रहता हुआ पृथिवीके आभ्यन्तर है, जिसे पृथिवी नहीं जानती, जिसका 
पृथिवी शरीर है और भीतर रहकर पृथिवीका नियमन करता है) इसप्रकारको श्र॒ति साध्यक्ष ही भूतोंकी 
प्रवृत्ति दिखलाती है ! इसप्रकार 'सोऽकामयत०' ( उसने कामनाकी बहुत होऊ, उत्पन्न होऊ ) ऐसा 
प्रस्तुतकर “सच्च त्यञ्चामबत्‌’ ( वह सत्‌-मूतं और त्यत्‌-अमूतं हुआ, उसने स्वयं अभनेको रषा ) यह 
श्रुति उसका ही सर्वात्मभाव दिखलाती है । जल और तेजकी जो ईक्षण श्रुति है वह परमेश्वरके आवेश 
( सम्बन्ध ) के अधीन ही समझनो चाहिए, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा०' ( उससे अन्य द्रश नहीं 
है ) इससे अन्य ईक्षिताका प्रतिषेव है और 'तदैक्ष०' ( उसने ईक्षण किया बहुत होऊ उत्पन्न होऊं ) 


यहाँ सत्‌ ईक्षणकर्ता प्रकृत हे ॥ १३ ॥ 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

अधिष्ठातृ देवता विकारोंकी सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होते हैं ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि “रचना- 
नुपपत्तेश्च' इस न्यायसे विरोध है । द्वितीयपक्ष 'ता आप ऐक्षन्त' इसप्रकार जल आदिमें ईक्षण सुना 
जाता है, अतः प्रकाश आदि भूतोंके अधिष्ठातृ देवता ही स्वतन्त्ररूपसे तत्‌, तत्‌ कायको सृष्टि करते हैं, 
क्योंकि वे मी चेतन हैं । इससे समस्त जगतका कारण ब्रह्म है, यह बाधित है । 

% परमेश्वर ही आकाश आदि मावापन्न होकर तत्‌ तत्‌ विकारोंकी सृष्टि करता है, अतः ब्रह्म 
समन्वयमें कोई विरोध नहीं है ॥ १३ ॥ 


४९२ ब्रझसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


प्रलय क्रम है, क्योंकि अपने कारणमें ही कार्योका लय देखा जाता है ( उपपद्यते च) ओर ऐसा उपपन्न 
मी होता है 

भूतानामुत्पत्तिक्रमञ्चिन्तितः । अथेदानी मप्ययक्रमश्चिन्त्यते-किमनियतेन क्रमेणा- 
प्ययः, उतोत्पत्तिक्रमेणाथवा तद्विपरीतेनेति ? त्रयोऽपि चोप्पत्तिस्थितिप्रलया भूतानां 
ब्रह्मायत्ता: श्रयन्ते-यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यमिसंवि 
चन्ति’ (तै०३।१।१) इति । तत्रानियमोऽविशेषादिति प्राप्तम्‌। अथवोत्पत्तेः क्रमस्य अतत्वा- 
तप्रल्यस्यापि क्रमाकाङ्किणोः स एव क्रमेः स्यादिति । * एवं प्राप्त ततो ब्रमः--विपर्थयेण 
तु प्रलयक्रमो5त उत्पत्तिक्रमाद्गवितुमर्हति। तथा हि लोके दश्यते-येन कमेण सोपानमा- 
रूढस्ततो विपरीतेन क्रमेणावरोहतीति । अपि च इद्यते-मृदो जातं घठशरावाद्यप्ययकाले 
शृद्भावमप्येति,अद्भ्यश्च जाते हिमकरकाद्यन्भावमप्येतीति । अतश्चोपपद्यत एतत्‌ यत्पूथि- 
व्यद्‌भ्यो जाता सती स्थितिकाळव्यतिकान्तावपोऽपीयादापश्च तेजसो जाताः सत्यस्तेजो 
ऽपीयुः। एवं क्रमेण सूक्ष्मं सूक्ष्मतरं चानन्तरमनन्तरतरं कारणमपीत्य सव कार्यजातं परम- 
कारणं परमसूक्ष्मं च ब्रह्माप्येतीति वेदितव्यम्‌ । नहि स्वकारणव्यतिक्रमेण कारणकारणे 
कार्याप्ययो न्याय्यः। स्सृतावप्युत्पत्तिक्रमविपर्ययेणेवाप्ययक्रम स्तत्र तत्र दशित- 'जगत्प्रतिष्ठा 
देवष एथिव्यप्सु प्रलीयते । ज्योतिष्यापः प्रलीयन्ते उयोतिर्वायौ प्रीयते? इत्येबमादौ । उत्पत्ति 
क्रमस्तूत्पत्तावेव श्रुतत्वान्नाप्यये भवितुमह ति । न चासावयोग्यत्वादप्ययेनाकाङ्कःथते । नहि 


भूतोंके उत्पत्तिक्र मका विचार किया गया । अब प्रलय क्रमका विचार किया जाता है--कया 
अनियत क्रमसे प्रलय होता है अथवा उत्पत्तिक्रमसे वा उसके विपरीतक्रमसे? 'यतो वा०' ( जिससे 
निश्‍चय ही ये सब भूत उत्पन्न हते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे जीवित रहते हैं और प्रवेश करते 
हुए जिसमें ये लीन होते हैं ) यह श्रुति भूतोंकी उत्पत्ति,. स्थिति ओर प्रलय ये तीनों ब्रह्मके अधीन 
कहती है । परन्तु श्रतिमे किसी प्रकारका विशेष न होनेसे प्रलयके विषथमें कोई नियम नहीं है, ऐसा 
प्राप्त होता है ।, अथवा उत्पत्ति क्रम श्र॒तिमें प्रतिपादित होनेसे क्रमाकांक्षा ्रलथका मो वही (सृष्टि) क्रम 


होना चाहिए । ऐका प्राप्त होता है, सि०--अतः हम कहते हें--प्रलयक्रम अत:-उत्पत्तिक्रमसे विपरीत 
होना चाहिए, जसे लोकमें देखा जातां है कि जिस क्रमसे सीढियोंपर चढता है उससे विपरीत क्रमसे 


उतरता है, और मी देखा जाता है कि मृत्तिकासे उत्पन्न हुए घट, शराव आदि लयकालमें मृत्तिका- 
भावको प्राप्त होते हैं ओर जलसे उत्पन्न हुए हिम, करक आदि जलमावको प्राप्त होते हें । इससे यह 


उपपन्न होता है कि जलसे उत्पन्न होती हुई पृथिवी स्थिति कालका अवसान होनेपर जलमें लीन होती 
है । तेजसे उत्पन्न होता हुआ जल तेजमे लीन होता है। इसप्रकार क्रमसे अनन्तर अनन्तरतर सूक्ष्म 


सुक्ष्मतर कारणमें लीन होकर सम्पूण काय समुदाय परमकारण परम सूक्ष्म ब्रह्ममें लय होता है, ऐसा 


समझना चाहिए, क्योंकि अपने कारणका व्यतिक्रमकर कारणके कारणमें कायका लय उचित नहीं 
है । क्योंकि 'जगत्मतिष्ठा०' ( हे देवर्षे ! जगत्‌की आधार भूत पृथिवी जक्तमें प्रलीन होती है, एवं जल 


तेजमें लीन होता है और तेज वायुमें लीन होता है ) इत्यादि स्मृतियोंमें मी उत्पत्ति क्र मसे विपरीतरूपसे 


प्रलय क्रम तत्‌ तत्‌ स्थलमै दिखलाया गया है । उत्पत्तिक्रम तो उत्पत्तिमें श्रत है, इससे वह प्रलयमें 
होना युक्त नहीं है । ओर अयोग्य होनेसे मी वह ( उत्पत्तिक्रम ) प्रलयसे आकांक्षित नहीं है । कायके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


» गत अधिकरणमें भूतोंका उत्पत्तिक्रम कहकर -अब बुद्धिस्थ उनका लयक्रम कहा जाता है 
इसप्रकार प्रसंगसंगति है । सिद्धान्तमें भूतोके प्रतिलोमतः लय ध्यान पुवक प्रत्यग्ब्रह्ममें मनका 


समाधान फल है ओर पूवपक्षमें कारणका नाश होनेपर कांयका नाश होता है, इससे सम्पूण लयके 
आधार भूत ब्रह्मकी असिद्धि होनेसे मनका समाधान असिद्ध है । जो प्रलय नहीं मानते उनके लिए 


अघि० ९ सू० १५ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४९३ 


कार्य ध्रियमाणे कारणस्याप्ययो युक्तः, कारणाप्यये कार्यस्यावस्थानानुपपत्ते', कार्याप्यये 
तु कारणस्यावस्थानं युक्त-सृदादिष्वेवं इष्टत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
( ९, अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ सू० १५) 

अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तल्ञिङ्गादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ १५॥ 

पद्च्छेद--अन्तरा, विज्ञानमनसी, क्रमेण, तल्लिङ्गात्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

_ सूत्राथ--( अन्तरा ) आत्मा और भूतोंके मध्यमें ( तल्लिङ्गात्‌ ) 'एतस्मात्जायते प्राणः०' 
इत्यादि सृष्टि बोधक वाक्यसे ( विज्ञानमनसी ) बुद्धि, इन्द्रिय और मनका अनुक्रम होता है, इससे 
आत्मासे बुद्धि, इद्धिय और मन उत्पन्न होते हैं। (क्रमेण ) इस क्रमसे सृष्टि क्रमका विरोध है, 
( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि इन्द्रिय, बुद्धि और मनके भौतिक होनेसे 
भूतोत्पत्ति क्रमसे इन्द्रिय आदिके उत्पत्तिक्रमका साम्य है, इसलिए कोई विरोध नहीं है । 

४ भूतानामुत्पत्तिप्रलयावबुलोमप्रतिलोमक्रमाभ्यां भवत इत्युक्तम्‌ , आत्मादिरु- 
त्पत्तिः प्रलयइ्चास्मान्त इत्यप्युक्तम्‌ । सेन्द्रियस्य तु मनसो वुद्धेश्वसद्धावः प्रसिद्वः श्रृति- 
स्मृत्योः- बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रग्रहमेव च। इन्द्रियाणि हयानाहुः’ (कठ० ३।३) इत्यादि" 
लिङ्गेभ्यः। तयोरपि कर्मिश्चिदन्तराले क्रमेणोत्पत्तिप्रलयाबुपसंग्राह्यो, सर्वस्य वस्तुज्ञा- 
तस्य ब्रह्मजत्वाभ्युपगमात्‌। अपि. चाथवंण उत्पत्तिप्रकरणे भूतानामात्मनङ्चान्तराले 
करणान्य नुक्रम्यन्ते । 'एतस्माञ्जायते प्राणो मनः सवेन्द्रियाणि च । खं वायुञ्योंतिरापः एथिवी 
विश्वस्य घारिणी' (झुण्ड २।१।३) इति । तस्मात्पूर्वाोक्तोत्पत्तिप्रलयक्रमभङ्गप्रसङ्गो भूताना- 
मिति चेत्‌-न, अविशेषात्‌ । यदि तात्रद्धोतिकानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिप्रलयाभ्यामे 


रहनेपर कारणका विनाश युक्त नहीं है, क्योंकि कारणके विनाश होनेपर कायकी अवस्थिति नहीं हो 
संकती । कार्यके विनाश-प्रलय होनेपर कारणकी अवस्थिति युक्त है, क्योंकि मृत्तिका आदिमें इस- 
प्रकार देखा जाता है ॥ १५ ॥ 
भूतोंकी उत्पत्ति और प्रलय जिस अनुलोम और प्रतिलोम क्रमसे होते हैं, वह कहा गया है । 
और यह मी कहा जा चुका है कि आत्मासे उत्पत्ति आदि और आत्मा पयन्त प्रलय होता है। “बुद्धि 
तु०' ( बुद्धिको सारथि जान, मनको लगाम समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंको अश्‍व . कहते हैं) इत्यादि 
लिङ्गोसे इन्द्रिय सहित मन और बुद्धिका सद्भाव श्र ति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । समस्त वस्तुमोंको ब्रह्म 
जन्य स्वीकार करनेसे उनके भी क्रमसे उत्पत्ति ओर प्रलयका किसीके मध्यमें संग्रह करना चाहिए । 
'एतस्माउजायते प्राणः०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है, मन, सब इन्द्रिया, आकाश, वायु, तेज, जल 
और विश्वको धारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है) इस प्रकार आथवंणमें उत्पत्तिके प्रकरणमें 
भूत ओर आत्माके मध्यमें इन्द्रियोंका अनुक्रम है। यदि कहो कि इससे भउोंकी पूर्वोक्त उत्पत्ति और 
प्रलयक्रमका भङ्ग होगा; तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अविशेष है--यदि इन्द्रियां भौतिक हैं, तो भूतोंकी 
उत्पत्ति और प्रलयसे ही इनकी उत्पत्ति और प्रलय होते हैं, अतः इनके लिए अन्य क्रमकी खोज नहीँ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
यतो वा०' इत्यादि श्र ति प्रमाण हे । जिस प्रकार साक्षात्‌ अथवा परम्परासे समस्त कायं ब्रह्मसे ही 
उत्पन्न होता हे, उस प्रकार प्रलयमें भी साक्षात्‌ अथवा परम्परासे ब्रह्वामे ही लय होता है ॥ १४॥ 
+ बुद्धि, इन्द्रिय ओर मनके उत्पत्ति क्रमका विचार किया जाता है--मतोंका उत्पत्तिक्रम 
इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे विरुद्ध है कि नहीं और इन्द्रियाँ मौठिक हैं कि नहीं ? इस प्रकार संशय होता 
है । एतस्माज्जायते प्राण; इस श्र॒तिमें इन्द्रियोंका उत्पत्तिक्रम मूतोंके- उत्पत्तिक्रमसे पुव है और 
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वैषामुत्पत्तिप्रलयो भवत इति नेतयोः क्रमान्तरं मृग्यम्‌। भवति च भौतिकत्वे लिङ्गं करणा- 
नाम्‌-_ अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌’ (छा० ६।५।४ ) इत्येवंज्ञातीय- 
कम्‌ | व्यपदेशोऽपि कचिद्भधुतानां करणानां च ब्राह्मणपरिवाजञकन्यायेन नेतव्यः । अत 
त्चभोतिकानि करणानि,तथापि भूतोत्पत्तिक्रमो न करणेविशष्यते-प्रथमं करणान्य त्पद्यन्त 
चरमं भूतानि, प्रथमं वा भूतान्युत्पद्यन्ते चरमं वा करणानीति । आधर्वणे तु समाम्नाय- 
क्रममात्रं करणानां भूतानां च, न तत्रोत्पत्तिक्रम उच्यते । तथान्यत्रापि पृथगेव भूतक्रमा- 
त्करणक्रम आस्नायते- प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्स आत्मानमक्षत स मनोऽसृजत तन्मन 
पुवासीत्तदात्मानमेक्षत तद्वाचमसजत’ इत्यादिना । तस्मान्नास्ति भूतोत्पत्तिक्रमस्य भङ्गः ।१५। 
( १० चराचरव्यपाश्रयाधिकरणम्‌ खू० १६ ) 


चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्वयपदेशो माक्तस्तद्भाबमावित्वात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्छेद्‌--चराचरव्यपाश्रयः, तु, स्यात्‌, तहचपदेश:, भाक्तः, तद्भावमावित्वात्‌ । 
सूत्रार्थ-(तद्वघपदेश्ः) जन्म और मरणका जो यह लौकिक व्यवहार है, (चराचरव्यपाश्रयः) 
वह स्थावर और जङ्गम देह विषयक मुख्य है और ( भाक्त: ) जीवमें. गोण है, ( तद्धावमावित्वात्‌ ) 
क्योंकि जन्म-मरणका व्यपदेश देहकी उत्पत्ति ओर नाशके अन्वय और व्यतिरेकका अनुसरण करता 
है । देहका प्रादुर्माव होनेसे ही जातकम आदिका विधान है, अतः जीवके . नित्यत्व प्रतिपादक शास्त्रका 
कोई विरोध नहीं है । | | 
® स्तो जीवस्याप्य॒त्पत्तिप्रलयो, जातो देवदत्तो शृतो देवदत्त इत्येवंजातीयकालोकि- 
करनी चाहिए । 'अन्नमयं हि सोम्य मन०' (हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इस प्रकारका इऱ्द्रियोंके मौतिकत्वमें लिङ्ग है। कहींपर भूत और इन्द्रियोंका व्यपदेश 
( शब्द प्रयोग ) मी ब्राह्मण-परित्राजक न्यायसे ग्रहण करना चाहिए । यदि इन्द्रिया अभौतिक हैं, तो 
मी भूतोंका उत्पत्तिक्रम इन्द्रियोसे प्रथक्‌ नहीं है--प्रथम इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं अनन्तर भूत, अथवा 
प्रथम भूत उत्पन्न होते हैं पश्चात्‌ इन्द्रियाँ । आथवंणमें तो भूत और करणोंका केवल पाठक्रम है, वहाँ 
उत्पत्ति क्रम नहीं कहा है । इस प्रकार "प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्‌०' ( आंरम्ममें यह प्रजापति था 
उसने अपने विषयमें ईक्षण किया, उसने मन की रचनाकी, वह मन ही था, उसने अपने विषयमे 
ईक्षण किया, उसने वाणी उत्पन्नकी ) इत्यादिसे अन्य स्थलोंमें मी करणक्रम भूतक्रमसे पृथक ही कहा 
जाता है । इससे भूतोत्पत्तिक्रमका भङ्ग नहीं है ॥ १५ ॥ 
जीवके भी उत्पत्ति ओर प्रळय होते हैं, क्योंकि देवदत्त उत्पन्न हुआ, देवदत्त मर गया, इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“आत्मन आकाशः संभूतः” इस तैत्तिरीय श्रृतिमे आकाश आदि भूतोंकी उत्पत्तिक्रम पहले है। इस 
प्रकार इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे भूतोंके उत्पत्ति ओर प्रलयक्रमका बाध होता है । किच्च 'एतस्माउजायते 
प्राणः’ इस श्र तिमें इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भूतोंकी उत्पत्तिसे पृथक होनेसे इन्द्रियां भौतिक मी नहीं है । 
अतः आथवंण और तैत्तिरीय श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे श्र तियोंका ब्रह्मामें समन्वय असिद्ध है । 
सिद्धान्तमें उत्पत्ति श्रृतियोंका विरोध न होनेपर उसका ब्रह्मामें समन्वय सिद्ध है। सिद्धान्ती--न, अवि- 
रोषात्‌’ आदिसे कहते हें । "एतस्माज्जायते प्राणः? इस श्रृतिमें भूतोंसे इन्ब्रियोंका पृथक्‌ ग्रहण ब्राह्मण- 
परिव्राजकन्यायसे गोण है ॥ १५॥ 
& पहले 'तर्चमसि’ इस श्र ति वाक्यस्थ “तत्‌? पद वाच्य कारणका निर्णय करनेके लिए भूत 
भृ तियोंके परस्पर विरोभ्रका परिहार किया गया है; अब पादकी समाप्ति पर्यन्त "त्वम्‌? पदके अथंकी 
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कव्यपदेशात्‌ जातकर्मादिसंस्कारविधानाच्चेति स्यात्कस्यचिद्‌श्रान्तिस्तामपनुदामः। न 
जीवस्योत्पत्तिष्ळयौ स्तः, शार्त्रफलसंबन्धोपपत्तः। शारीरानुविनाशिनि हि जीवे दारी- 
रान्तरगतेष्टानिष्टप्रासिपरिहारार्थी विधिप्रतिषेधावनर्थको स्याताम्‌ । श्रयते च--'जीवापेतं 
चाव किलेदं श्रियते न जीवो श्रियते' ( छा० ६।११।३ ) इति । ननु लौकिको जन्ममरणव्यप- 
देशो जीवस्य दशितः! सत्यं दशितः । भाक्तस्त्वेष जोवस्य जन्ममरणव्यपदेशः । किमा - 
श्रयः पुनरयं मुख्यो यदपेक्षया भाक्त इति ? उच्यते--चराचरव्यपाश्रयः । स्थावरजङ्गम- 
शरीरविषयो जन्ममरणदाब्दो । स्थावरज्ञज्ञमानि हि भूतानि जायन्ते च ्रियत्ते च, 
अतस्तद्विषयौ जन्ममरणशब्दौ मुख्यो सन्तो तत्स्थे जीवात्मन्युपचयते, तद्भावभावि- 
त्वात्‌ । शरीरप्रादुर्भावतिरोभावयोहि सतो जन्ममरणशब्दौ भवतः, नासतोः। नहि 
शारीरसंबन्धादन्यत्र जीवो जातो मतो वा केनचिछ्क्ष्यते। 'स वा अयं पुरुषो जायमानः 
शरीरममिसंपद्यमानः स उस्क्रामन्‌ श्रियमाण:' ( बृ० ४।३।८) इति च शारीरसंयोगवियोगनिमि- 
त्तावेव जन्ममरणशब्दो दर्शयति । जातकर्मादिविधानमपि देहपा दुर्भावापेक्षमेव द्रष्टव्यम्‌ , 
अभावाजीवप्रा दुर्भावस्य । जीवस्य परस्मादात्मच उत्पत्तिवियदादीनामिवास्ति नास्ति 
वेत्येत दुत्तरेण सूत्रेण वक्ष्यति । देहाश्रयो तावज्जीवस्य स्थूलावुत्पत्तिप्रलयो न स्त इत्ये- 
तदनेन सूत्रेणावोचत्‌ ॥१६॥ 
( ११ आत्माधिकरणम्‌ । सू० १७ ) 
नात्माश्श्रुतेनित्यत्वाच्च ताभ्यः ॥ १७॥ 
पदच्छेद--न, आत्मा, अश्न्‌ ते), नित्यत्वात्‌, च, ताभ्यः । 


प्रकारका लौकिक व्यवहार होता है और जातकम आदि संस्कारोंका विधान है, किसीको इस प्रकारकी 


भ्रान्ति हो, हम उसको निवृत्त करते हैं-जीवकी उत्पत्ति और प्रलय नहीं होते, क्योंकि शास्त्रफलके 
सम्बन्धकी उपपत्ति होती है । शरीर विनाशके साथ जीवका विनाश हो तो अन्य शरीरगत इष्टकी प्राप्ति 
और अनिष्ट परिहारके लिए विधि और निषेध व्यथं हो जायंगे। और 'जीवापेतं०' ( जीव रहित यह 
शरीर मरता है जीव नहीं मरता ) ऐसी श्रुति है । परन्तु लौकिक जन्म-मरणका व्यपदेश तो जीवें 
दिखलाया गया है। सत्य, दिखलाया गया है । यह. जन्म-मरण व्यपदेश जीवमें गोण है, तो पुनः इस 
मुख्य व्यपदेशका आश्रय कोन है, जिसको अपेक्षासे यह गोण है ? कहते हैँ-चर ( जंगम ) ओर अचर 
( स्थावर ) शरीरोंके आश्रित यह मुख्य है । स्थावर और जंगम शरीर विषयक ही जन्म-मरण शब्द 
है, क्योंकि स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न होते और मरते हैं, इसलिए उनमें जन्म-मरण शब्द मुख्य 
होते हुए उसमें स्थित जीवात्मामें गोण हैं, क्योंकि तद्भाव भावो हैं । शरीरके आविर्माव और तिरोमाव 
होते हुए जन्म और मरण शब्द होते हैं, न होनेपर नहीं होते । शरीर सम्बन्धके विना अन्यत्र 'जीव 
उत्पन्न हुआ अथवा मर गया” ऐसा किसीसे नहीं देखा जाता। और “स वा अय' (वह यह पुरुष 
जन्म लेते समय शरीरको आत्ममावसे प्राप्त होता है वह शरीरसे निकलते हुए मरा हुआ होता 
है) यह श्रुति शरीरके संयोग और वियोग निमित्तक जन्म मरण शब्द दिखलाती है । जात कमं आदिका 
विधान भी देहके आविर्मावकी अपेक्षासे समझता चाहिए, क्योंकि जीवके प्रादुर्मावका अमाव है। 
जीवकी परमात्मासे आकाश आदिके समान उत्पत्ति है अथवा नहीं, यह आगेके सूत्रसे कहेंगे । देहाश्रय 
स्थूल उत्पत्ति और प्रलय जीवोंमें नहीं हैं, ऐसा सूत्रकारने इस सूत्रस कहा है ॥ १६ ॥ 
सत्यानन्दो दीपिका | 

शुद्धिके लिए जीव श्रतियोंके विरोधका परिहार किया जाता है । पुर्वपक्षमे जीव और ब्रह्मका ऐक्य 
असिद्ध है और सिद्धान्तमें वह सिद्ध है ॥ १६ ॥ 


४९६ ब्रद्मसूत्र-शाइर भाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


सूत्राथ--( आत्मा ) जीव ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( अश्रुतेः ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
विषयक श्र ति नहीं है, (ताभ्यः) 'स वा एष महानज आत्मा' (च) और “अजो नित्य:' इत्यादि श्र तियोंसे 
जीव नित्य प्रतीत होता है । | 

४ अस्त्यात्मा जीवाख्यः शरीरेन्द्रियपञ्जराध्यक्षः कर्मफलसंबन्धी । सकि 
व्योमा[द्वदुत्पद्यते ब्रह्मणः, अहो स्विद्त्रह्मवदेव नोत्पद्यत इति श्रतिविप्रतिपत्तेविदायः । 
कासुचिच्छुतिष्वग्निविस्फुलिङ्गादिनिद शनेजीवात्मनः परस्मादत्रह्मण उत्पत्तिराम्नायते 
कासुचिच्वावकृतस्यव परस्य ब्रह्मणः कार्यप्रवेशेन जीवभावो विज्ञायते, न चोत्पत्ति- 
राम्नायत इति । तत्र प्राप्त तावदुत्पद्यते जीव इति । कुतः? प्रतिज्ञानुपरोधादेव । 
एकस्मिन्विदिते सवमिदं विदितम्‌' इतीयं प्रतिज्ञा सवस्य वस्तुजातस्य त्रह्मप्रभवत्वे सति 
नोपरु'्येत, तत्त्वान्तरत्वे तु जीवस्य प्रतिश्ञेयमुपरुध्येत । न चाविक्कतः परमात्मैव जीव 
इति शाक्यते विज्ञातुं, लक्षणभेदात्‌ । अपद्वतपाप्मत्वादिघर्मको हि परमात्मा, तद्विपरीतो 
हि जीवः, विभागाच्चास्य विकारत्वसिद्धिः यावान्ह्याकाशादिः प्रविभक्तः स सवाँ विकारः, 
तस्य चाकाशादेरुत्पत्तिः समधिगता जीवात्मापि पुण्यापुण्यकर्मा सुख दुःख युक्प्रतिशारीरं 
प्रविभक्त इति तस्यापि प्रपञ्चोत्पच्यचसर उत्पत्तिर्भवितुमर्हति । ® अपि च 'यथाऽननेः क्षुव्रा 


शरीर और इन्ट्रियरूपी पञ्जरका स्वामी ओर कमंफलका सम्बन्धी जीव नामक आत्मा है, क्या 
वह आकाश आदिके समान ब्रह्मासे उत्पन्न होता है अथवा ब्रह्मके समान उत्पन्न नहीं होता है? इस 
प्रकार श्रतियोंके परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है । किन श्रृतियोंमें अग्नि विस्फुलिङ्ग आदि हृष्टान्तोंसे 
जोवात्माकी परब्रह्मसे उत्पत्ति कही जाती है, और किन श्रतियोंमें अविकृत परब्रह्मका ही कायमें प्रवेशके 
द्वारा जीवमावसे जाना जाता है, परन्तु उत्पत्ति नहीं कहो जाती । इस प्रकार संशय होनेपर यह प्राप्त 
होता है कि जीव उत्पन्न होता है, किसे ? इससेकि प्रतिज्ञाका अनुपरोध-अबाघ ही है । 'एकस्मिन्विदेते ० 
( एकके विदित होनेपर सब विदित होता है ) यह प्रतिज्ञा सम्पूण वस्तु समुहुके ब्रह्मा जन्य होनेपर 
बाधित नहीं होगी-। जीवके अन्य तत्त्व होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । अविकृत परमात्मा ही जीव 
है, हस प्रकार मी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि लक्षणभेद है । परमात्मा पापरहित आदि धमंवाला है 
और जीव उससे विपरीत है और विभागसे भी जीवमें विकारत्व सिद्ध है । जो आकाश आदि प्रविभक्त हैं 
वे सब विकार हैं, उन आकाश आदिकी उत्पत्ति मी निश्चित है । इस प्रकार जीवात्मा पुण्य पाप कमं- 
वाला, सुख दुःखसे युक्त प्रति शरीरमें विभक्त है, अतः प्रपश्चकी उत्पत्तिके अवसरमें उसकी मी उत्पत्ति हो 
सकती है । ओर मी यथाग्नेः०' (जैसे अग्निसे छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैं, वसे इस आत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “अरनेविस्फुरिङ्गवदेतस्मात्परमात्मनः सर्व जीवात्मनो व्युञ्चरन्ति’ (जसे अग्निसे चिनगारियाँ 
निकलती हैं वसे इस परमात्मासे सब जीव निकलते हैं) इत्यादि जीवोत्पत्ति प्रतिपादक श्रृतियों और 
स एष इह प्रविष्ट आनखाग्रेभ्य अज आत्मा'० ( बृह० १।४।७) ( यह इस शरीरमें नखके अग्र 


पर्यन्त प्रविष्ट हे वह आत्मा अज है ) इत्यादि जीवकी अनुत्पत्ति सूचक श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
संशय होता है । परन्तु देहके जन्म-मरणसे जीवका जन्म-मरण मत हो, क्योंकि अन्य देहसे मोगे जाने- 


बाले स्वगं आदिके निमित्त विधि आदिका असंभव हो जायगा । परन्तु कल्पके आदि और अन्तमें जसे 
आकाशकी उत्पत्ति और प्रलय होते हैं, वेसे जीवकी भी उत्पत्ति ओर प्रलय हों, क्योंकि उनका सम्मव 
हे । इसप्रकार प्रत्यृदाहरण संगतिसे पुवपक्ष है । इसलिए जीवकी उत्पत्ति मानना चाहिए, इससे “एक 
विज्ञानसे सवविज्ञान' यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध होगी, अन्यथा पतिज्ञाका बाध होगा । 

# “तदात्मानं स्वयमकुरुत’ (उसने स्वयं अपनेको किया) इसके समान प्रवेश श्रू तिका “विकार 


अघि० ११ सू० १७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४९७ 


विस्फुलिङ्गा व्युच्चरन्त्यबमेवास्मादात्मनः सर्व प्राणाः? ( बृ० २।१।२० ) इति प्राणादेभोग्यजातस्य 
ष्टिंदिष्टवा सब एव आत्मानो व्युचरन्ति' इति भोक्तणामात्मनां प॒थक्सृष्ट्ि शास्ति । 'यथा 
सुदीप्तात्पावकाद्विस्फुलिङ्गाः सहस्रशः प्रमवन्ते सरूपाः । तथाऽक्षराह्विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते 
तत्र चवापियस्तिः { सुण्डञ २।१।१ ) इति च जीवात्मन्नामुत्पत्तिप्रलयाज्टच्येते । सरूपवच- 
नात्‌, जीवात्मानो हि परमात्मना खरूपा भवन्ति, चेतन्ययोगात्‌ । नच कचिदश्रचण- 
मन्यत्र श्रतं वारयितुमहति, श्रत्यन्तरगतस्याप्यविरुद्वस्याधिकस्याथस्य सर्बत्नोपसंहतंव्य- 
त्वात्‌ । प्रवेशश्रतिरप्येवं सति विकारभावापत््येच व्याख्यातव्यः, “तदात्मानं स्वयमकुरुत 
( ते० २ ) इत्फादिवत्‌ । तस्मादुत्पद्यत जीव इति । एवं प्राते ्मः~नात्मा जीव उत्पद्यत 
इति । कस्मात्‌? अश्रृतेः। न ह्यस्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति भूयःसु प्रदेशेषु । ननु 
कचिदश्रवणमन्यत्र श्रतं न वारयतीत्युक्तम्‌। खत्यमुक्तम्‌। उत्पत्तिरेच त्वस्य न संभव- 
तीति वदामः | कस्मात्‌ ? नित्यत्वाञ्च ताभ्यः । चश्षाब्दादजत्वादिभ्यश्च । नित्यत्वं हास्य 
श्रतिभ्योऽवगम्यतं तथाऽजत्वम(/वकारित्वमविकतस्यंच त्रह्मणो जीवात्मनावस्थानं ब्रह्मा 
त्मना चेति । न चवंरूगस्योत्पत्तिरुपपद्यते । ताः काः श्रुतयः ? “न जीवो भ्रियते’ ( छा० 
६।११।३ ), 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽसख्ूतोऽमयो ब्रह्म ( बृ ४।४।२२ ), न 
जायते म्रियते वा विपश्चित्‌ ( कठ० २।१८ ) 'अजो नित्यः शाइवतोऽयं पुराणा’ ( कृठ० २।१८ ), 
. "तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविद्वत' ( ते० २।६।१ ), अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्‍य नामरूपे व्याकरवाणि’ 
प्राण निकलते है ) इसप्रकार प्राण आदि भोग्य समुदायकी सृष्टि कहकर 'सवं एव०' ( ये सब आत्मासे 
निकलते हैं ) इसश्रकार श्रुति भोक्ता जोवात्माओंकी पृथक सृष्टिका उपदेश करती है और “यथा सुदी- 
° छ्वात०' ( जिस प्रकार अत्यन्त प्रदीप्त अग्निसे उसीके समानरुपवाली सह्रशः चिनगारियाँ निकलती हैं, 
हे सोम्य ! उसी प्रकार उस अक्षरसे अनेकों माव उत्पन्न होते हैं और उसीमें लीन हो जाते हैं ) इस 
प्रकार जीवात्माओंकी उत्पत्ति ओर प्रलय कहे जाते हैं,. क्योंकि श्रुतिमें सरूपवचन ( जीववचन ) है । 
जीवात्मा परम।त्माके समान होते हैं, क्योंकि चेतन्यका योग है । कहींपर अश्रवण अन्यत्र श्रतका 
वारण नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य श्रतिगत अविरुद्ध अधिक अर्थका मी संवत्र उपसंहार ( ग्रहण ) 
करना चाहिए। ऐसा होनेपर 'तदाव्मानं स्वयमकुरुत” इत्यादि श्रतिके समान प्रवेश श्रतिका भी 
विकारमावापत्तिसे ही व्याख्यान करना चाहिए । इससे जीवात्मा उत्पन्न होता है । सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--आत्मा-जीव उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससे कि भ्रति नहीं है । अनेक 
स्थलोंमें उत्पत्ति प्रकरणमें इसकी श्रुति नहीं है । परन्तु जो यह कहा गया है कि कहोंपर अश्रवण अन्यत्र 
श्रतका वारण नहीं करता । ठीक कहा है, किन्तु हम कहते हैं कि उसकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती, 
किससे ? इससे कि उन श्रतियोंसे वह नित्य प्रतिपादित है । च अब्दसे अजत्व आदि धर्मोसे अवगत 
होता है । उसका नित्यत्व तथा अजत्व, अविकारित्व और अविकृत ब्रह्मका ही जीवरूपसे ओर ब्रह्म पसे 
अवस्थान श्रृतियोंसे ही अवगत होता है । अतः इसप्रकार रूपवाले जीवकी उत्पत्ति युक्त नहीं है । वे कोन- 
सी श्रृतियाँ हे ? “न जीवो म्रियते' (जीव मरता नहीं) 'स वा एष०* (वह यह महान्‌ अज आत्मा है, 
मजर, अमर, अमृत और अभय ब्रह्म है) “न जायते०' ( विद्वानु जन्मता मरता नहीं है) 'अजो०' 
( यह जन्म रहित, नित्य, शाश्वत ओर पुराण है ) तत्सष्टवा० ( उसे उत्पन्नकर उसमें प्रविष्ट हुआ ) 
अनेन०' ( इस जीवरूपसे. अनुप्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्त करू ) “स एष इह०' ( वह-यह 
सत्यानन्दी-दोपिका 


जीवरूपसे ईश्वर प्रविष्ट हुना! ऐसा अथे करना चाहिए । अतः प्रवेशश्रुति गौण है और उत्पत्ति 
श्रुति मुख्य है । 


४९८ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


( छा० ६।३।२ ), 'स एष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः’ ( बु० १।४।७ ), तत्वमसि’ ( छा० ६।८।७ ) 
अहं ब्रह्मास्मि’ ( बू० १।४।१० ), “अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः? ( बृ० २।५।१९ ), इत्येवमाद्या 
नित्यत्ववादिन्यः सत्यो जीवस्योत्पत्ति प्रतिबध्नन्ति। ननु प्रविभक्तत्वाद्विकारो विकारत्वा- 
व्योत्पद्यत इत्युक्तम्‌, अञोच्यते-चास्य प्रविभागः स्वतोऽ स्ति, “एको देवः स्वभूते पु गूढःसवंब्यापो 
सवभूतान्तरात्मा’ ( श्वे ६।११ ) इति श्रतेः। बुद्धयाद्य पाघिनिमित्तं त्वस्य प्रविभागप्रतिभान- 
माकारास्येच घटादिसंबन्धनिमित्तम्‌ । तथा च शास्त्रम--स वा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो 
मनोमयः प्राणमयश्रक्षुम॑यः ्रोतमयः? ( बृ० ४।४।५ ) इत्येवमादि ब्रह्मण एवाविक्रतस्य सतो 

ऽप्येकस्यानेकबुद्धयादिमयत्वं दर्शायति। तन्मयत्वं चास्य विविक्तस्वरूपानभिव्यकत्या तद्‌ 

परक्तस्वरूपत्वं स्त्रीमयो जाल्म इत्यादिवद्द्रष्टव्यम्‌। ® यदपि कचिदस्योत्पत्तिप्रलयश्रचणं 
तद्प्यत पवोपाधिसंबन्धान्नेतव्यम्‌। उपाध्युत्पच््याऽस्योत्पत्तिस्तत्प्रलयेन च प्रलय इति । 
तथा च दशयति-प्रज्ञानघन एबेतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानु विनञ्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्ति 

(बृ० ४।५।१३) इति तथोपाचिप्रलय एवायं नात्मविलय इत्येतदपि अत्रेव मा भगवान्मोहान्त- 
मापीपदन्ञ वा अहमिमं विजानामि न प्रेत्य संज्ञास्ति' इति प्रश्‍नपूवकं प्रतिपादयति--'न वा अरेऽहं 
मोह अ्रवीम्यविनाशी वा अरेऽयमात्माऽनुच्छित्तिधर्सा मात्रासंसगर्त्वस्य अवति’ ( ब्र० ४।५।१४ ) 


इसमें नखाग्रपयन्त प्रविष्ट है ) 'तच्वमसि' ( वह तु है ) 'अहं ब्रह्मास्मि’ ( मैं ब्रह्मा हुँ ) 'अयमात्मा० 

( यह आत्मा ही सबका अनुमव करनेवाला ब्रह्मा है ) इत्यादि श्र तियां जीवका नित्यत्व कहती हुई 
दीवकी उतपत्तिका निषेव करती हैं । परन्तु ऐसा कहा गया है कि जीवात्मा विभक्त होनेसे विकार है 
ओर विकार होनेसे उत्पन्न होता है । इसपर कहते है- इसका विभाग स्वतः नहीं है, क्योंकि "एको 
देवः०' ( एक देव सब मतोंमें गूढ, सवंव्यापी और सब भतोंका अन्तरात्मा है ) ऐसी श्रति है। जसे 
आकाशका विभाग घट आदि सम्बन्ध निमित्तक भासता है, वसे बुद्धि आदि उपाधिके निमित्तसे 
इसमें ( जीवमें ) प्रविमाग भासता है। जसे कि “स वा अयमात्मा०' ( यह आत्मा ब्रह्मा है, वह 
विज्ञानमय, मनोमय प्राणमय, चक्षुमय ओर श्रोत्रमय है ) इत्यादि शास्त्र अविकृत एक होते हुए भी 
ब्रह्यका अनेक बुद्धि आदि मयत्व दिखलाता है। [ स्त्रीपरतन्त्र कामीपुरुषको ] जसे 'स्त्रीमय 
जाल्म' ( काम जड़) कहा जाता है, वसे विविक्तस्वरूपकी अनभिव्यक्तिस उस बुद्धि आदिसे 
उपरोक्त स्वरूपत्व ( तादात्म्यापन्नतव .) इसका तन्मयत्व है, ऐसा समझना चाहिए । जो मी कहींपर 
इसके उत्पत्ति और प्रलयका श्रवण है, वह मी इस उपाधिके सम्बन्धसे समझना चाहिए । 
उपाधिकी उत्पत्तिसे इसकी उत्पत्ति और उसके प्रलयसे प्रलय है। और जसे 'भ्रज्ञानघन० 
(भूतोंके द्वारा यह प्रज्ञानचन समुत्थान-अमिव्यक्त होकर इन भूतोंके नाशके साथ ही साथ नष्ट हो जाता 
है, मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती) यह श्रुति दिलाती है । इस प्रकार उपाधिका ही यह प्रलय है 
आत्माका प्रलय नहीं है, यह भी 'अत्र॑च सा भगवान्‌०' (मैत्रेयी--हे मगवनु ! यहीँ मुझे मोहको प्राप्त 
करा दिया है। मैं इसे विशेषरूपसे नहीं समझती कि मरणानन्तर संज्ञा नहीं है) इस प्रकार प्रश्‍न पूवक 
प्रतिपादन करते है--'न वा अरेऽहं मोहं०' (याज्ञवल्क्य-हे मैत्रेयी ! मैं मोहकी बात नहीं कर रहा हूँ । 
अरी! यह आत्मा निश्चय ही अविनाशी है, अपरिणामी है विषयोंके साथ उनका सम्बन्ध नहीं है) इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& उत्पत्ति आदि श्रतियाँ तो आत्मामें अध्यस्त उत्पत्ति आदिका अनुवादमात्र करती हैं, 
आत्माका नित्यत्व प्रतिपादक श्रतियाँ बलवती हूँ, इसलिए कोई विरोध नहीं है। अतः जीवात्माकी 
उत्पत्ति और प्रलय नहीं होते हैं ॥ १७ ॥ 


अधि० १२ सू० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४९९ 


इति, प्रतिज्ञानुपरोधो५प्यविळृतस्येव ब्रह्मणो जीवभावाभ्युपगमात्‌ । लक्षणभेदो५प्यनयो 
रुपाधिनिमित्तएुव' 'अत उध्वं विमोक्षायव रहि’ (बु० ४।३।१५) इति च प्रकृतस्येव विज्ञान- 
मयस्यात्मनः सर्वसंसारघमंप्रत्याख्यानेन परमात्मभावप्रतिपादनात्‌ । तस्मान्नेवात्मो 
त्पद्यते प्रविलीयते चेति ॥ १७॥ 


( १२ ज्ञाधिकरणम्‌ । खू० १८) 


ज्ञोऽत एव ॥ १८॥ 

पदच्छेद--ज्ञ:, अतः, एव । 

सूत्राथ--[ जीव] (ज्ञः) स्वयं ज्योति: स्वरूप हे, [अतएव] क्योंकि उसकी उत्पत्ति नहीं होती है । 

कस कि कणभुजानामिवागन्तुकचेतन्यः; स्वतोऽचेतनः, आहोस्वित्सांख्यानामिच 
नित्यचेतन्यस्वरूप एवेति वादिविप्रतिपत्त: संशयः | कि तावप्याप्तम्‌ ? आगन्तुकमा- 
त्मनश्चेतन्यमात्ममनःसंयोगजमग्निघटसंयोगजरोहिताद्णिणवदिति - प्राप्तम्‌ । नित्य- 
चेतन्यत्वे हि सुप्तमूच्छितग्रहाविष्वानामपि चेतन्यं स्यात्‌। ते पृष्टाः सन्तो 
किचिद्वयमचेतयामहीति जब्पन्ति, स्वस्थाश्च चेतयमाना दश्यन्ते । अतः कादाचित्क- 
चेतन्यत्वादागन्तुकचेतन्य आत्मेति । % पं प्रा्तेऽभिधीयते--ज्ो नित्यचेतन्योऽय- 
अविकृत ब्रह्मका ही जीवमाव स्वीकार करनेसे प्रतिज्ञाका अबाध है। इनका.( जीव ओर ब्रह्मका ) 
लक्षणभेद मी उपाधि निमित्तक ही है। कारण कि 'अत अध्व०' ( इसके आगे विमोक्षके लिए 
उपदेश कीजिए ) यह मी प्रकृत विज्ञानमय आत्माके ही सब धर्मोके निराकरणसे परमात्मभाव 
प्रतिपादित करता है । इससे आत्म! न उत्पन्न होता है और न प्रविलय होता है ॥ १७ ॥ 

वह ( जीवात्मा ) क्या कणादमतके समान आगन्तुक चंतन्य वाला होता हुआ स्वत: अचेतन 
है, अथवा सांख्योंके समान नित्य चतन्य स्वरूप ही है? इस प्रकार वादियोंको विप्रतिपत्तिसे संशय 
होता है । तो क्या प्राक्त हुआ ? अग्नि और घटके संयोगसे [ घटमें ] उत्पन्न हुए रक्त आदि गुणोंके 
समान जीवात्मामें आत्मा ओर मनके संयोगसे जन्य आगन्तुक चेतन्य है, ऐसा प्राप्त हुआ । नित्य 
चेतन्य होनेपर सुप्त, मुच्छित और ग्रहावि्टोंको मी चेतच्यकी प्राप्ति होगी । परन्तु वे पूछे जानेपर 
“हम कुछ मी नहीं जानते हैँ ऐसा बोलते हैं और स्वस्थ होनेपर चेतनता युक्त देखे जते हैं । 
इसलिए कभी कमी चैतन्य होनेसे जीवात्मा आगन्तुक चेतन्य है । ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--यह 
आत्मा ज्ञ -नित्य चेतन्यरूप है, अतएव- क्योंकि वह उत्पन्न नहों होता, इससे अविकृत परब्रह्म ही 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

& जीवात्मा विषयक उत्पत्ति और प्रलयका प्रतिषेधकर अब उसे स्वप्रकाशरूप सिद्ध करनेके 
लिए पूवपक्षकी अवतरणिका दिखाते हैं--'आव्मेवास्य ज्योतिः? ( बृहृ० ४।३।३ ) ( आत्मा ही इसको 
ज्योति है) इत्यादि श्र ति आत्माको स्वप्रकाश कहती हैं । और 'पञ्यञ्चक्षुः श्यण्वन्श्रोन्रम्‌' (बृह० १।४।७) 
( दशन करता हुआ चक्षु है, भवंण करता हुआ श्रोत्र है ) इत्यादि श्र तियाँ अनित्य ज्ञानका प्रतिपादन 
करती हैं । इस प्रकार श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर संशथ होता है कि जीव ब्रह्मरूप होनेसे नित्य- 
ज्ञानरूप होनेपर ज्ञानकी उत्पत्तिके इन्द्रिय आदि साधन व्यथ होंगे, इससे आत्मा अनित्य ज्ञानवाला 
मानना चाहिए । सुषुप्ति आदि अवस्थाओंमें मी ज्ञानका अमाव प्रतीत होता है। अतः आत्मा और 
मनके संयोगसे जीवात्मामें ज्ञान उत्पन्न होता है, यह पुवपक्ष है । पूर्वोक्त जीवकी अनुत्पत्तिरूप हेतुको 
लेकर स्वप्रकाशत्वके साधनसे हेतुहेतुम-द्राव संगति है । 

# आत्मा नित्य चेतन्यस्वर्प और असङ्ग है, अतः उसका विषयोंके साथ स्वतः सम्बन्ध न होनेके 
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मात्माऽत एवं, यस्मादेव नोत्पद्यते परमेव ब्रह्माविकृ उमुपाधिसंपर्का ज्ञीवभावेनाच- 
तिष्ठते । परस्य हि ब्रह्मणइचैतन्यस्वरूपत्वमाग्नातम्‌- विज्ञानमानन्दं बह्म' (१० ३।९।२८), 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः ( तै० २।१।१ ), अनन्तरोऽत्राह्म, कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव’ ( बृ० ४।५।१३ ) 
इत्यादिषु श्रतिषु। तदेव चेत्परं ब्रह्म जीवस्तस्माज्जीतरस्यापि नित्यचेतन्यस्वरूपत्व- 
मग्न्योष्ण्यप्रकाशवदिति गम्यते । विज्ञानमयप्रकियायां -च श्रुतयो भवन्ति-- असुत 
सु्ानभिचाकशीति’ ( बृ० ४।३।११ ) अत्रायं पुरुषः स्वयंञ्योतिभंवति’ ( बृ० ४।३।९ ) इति 
नहि विज्ञातुर्विज्ञातेबिपरिलोपो विद्यते’ ( ब्र ४।३।३० ) इत्येवंरूपाः । “अथ यो वेदेदं जिघ्राणीति 
स आत्मा' ( छा० ८।१२।४ ) इति च सवैः करणद्वारेरिदं वेदेदं वेदेति विज्ञानेना- 
नुसंथानात्तद्रपत्वसिद्धिः। नित्यचेतन्यस्वरूपत्वे घ्राणाद्यानथक्यमिति चेत्‌-- 
न, गन्धादिविषयविरोषपरिच्छेदाथत्वात्‌ । तथा हि दर्शायति- गन्धाय घाणम्‌' इत्यादि । 
कै यत्त, सुप्तादयो न चेतयन्त इति तस्य श्र त्येव परिहारोऽभिहितः । सुपुप्त प्रकृत्य यह 
तज्ञ पझ्यति पञ्यन्वं तन्न पझ्यति । नहि दष्ट्दृंष्टेविपरिलोपो विद्यतेऽविनाशिस्वान्न तु तद्वितीयमस्ति 
उपाधिके सम्बन्धसे जीवभावसे अवस्थित है। कारण कि विज्ञानमानन्दं ब्रह्म' ( ब्रह्म विज्ञान ओर 
आनन्दस्वरूप है) 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ 'अनन्तरो०' ( अन्तर रहित, बाह्य रहित, कृत्स्न विज्ञानकरस 
है ) इत्यादि श्र तियोंमें परब्रह्माका ही चतन्यस्वरूप कहा गया है । यदि वही परब्रह्मा जीव है तो इससे 
अग्निकी उष्णता और प्रकादाके समान जीवका भी नित्य चेतन्यस्वरूप है, ऐसा ज्ञान होता है । ओर 
'असु्तः सुप्तानमिचाकशीति' ( स्वयं न सोता हुआ सोये हुए समस्त पदार्थोको प्रकाशित करता है ) 
“अत्रायं ०? (स्वप्नावस्थामें यह पुरुष स्वयं ज्योतिः स्वरूप होता है ) “नहि विज्ञातुः०' (विज्ञाताकी विज्ञान 


शक्तिका सवथा लोप नहीं होता) इस प्रकरकी श्रतियाँ विज्ञानमयके प्रकरणमें हैं । “अथ यो वेदेदं०'( जो 
ऐसा अनुभव करता है कि मैं सूँघू वह आत्मा है ) इस प्रकार सब इन्द्रियों द्वारा इसको जानता है 


इसको जानता है इत्याकारक विज्ञानके साथ अनुसंधान होनेसे तद्रपत्व-ज्ञानरूपत्व सिद्ध होता है। यदि 
यह कहो कि नित्य चेतन्यस्वरूप होनेपर घाण आदि व्यथं होगे, तो ऐसा नहीं, क्योंकि वे गन्ध आदि 
विषय विशेषाकारवृत्तिक्रे लिए हें । उसी प्रकार “गन्धाय घ्राणम्‌' (गन्ध विषयक अन्तःकरणी वत्तिके 
लिए घ्राण है) इत्यादि श्रति दिखलाती है । सुप्त आदि नहीं जानते, ऐस। जो कहा गया है, उसका 


सुषुप्तका उपक्रमकर 'यद्वे तन्न पञ्यति० ( सुषुप्तावस्थामें वह जो नहीं देखता सो देखता हुआ ही नहीं 

देखता, द्र्ाकी इष्टिका कमी लोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है, उस समय उससे अन्य विभक्त 

द्वितीय नहीं है, जिसे देखे ) इत्यादि श्र तिसे ही परिहार कहा गया है। तात्पयं यह है कि विषयके 
सत्यानन्दी-दीपिका 


कारण विषयोंके साथ सम्बन्ध घटकी भत वत्तियोंके लिए इन्द्रिय आदि ज्ञानके साधन अवश्य स्वीकृत 
हें । यहाँ परिच्छेदका अथं वृत्ति है । 


सुषुप्तिमें बुद्धि, इन्द्रिय, विषय आदि निशेष ज्ञानकी उत्पादक सामग्री नहीं है । इससे विशेष- 
श्ञानके अभाव होनेसे स्वरूपात्मक ज्ञानका अमाव नहीं होता । और 'श्रण्वन्‌ श्रोन्नम्‌' इस श्र तिसे जो 
जीवात्माका ज्ञान अनित्य. कहा गया है, वह भी वत्ति विषयक है, “आत्मा न ज्ञानं द्रव्यत्वात्‌ 


आत्मा ज्ञान स्वरूप नहीं है, क्योंकि वह द्रव्य है! यह तक सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म इत्यादि श्र तियोंसे 
बाधित है, क्योंकि निरवयव आत्माका निरवयव मनके साथ सम्बन्ध न होनेसे उसमें अनित्य ज्ञान 


उत्पन्न ही नहीं होगा और समवायके न होनेसे अपनेमें समवाय सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानद्वारा आत्मा 
वेद्य है, यह अयुक्त है, क्योंकि कमंकतृंभाव विरोध है । जिसको वेशेषिक मतमें ज्ञान कहा जाता है, 


वस्तुतः वह वृत्तिज्ञान है, 'कामः सङ्कल्प: इत्यादि श्रति 'सब मन ही हे’ ऐसा कहती है । इसलिए 
आत्मा नित्य चतन्य स्त्ररूप हे ॥ १८ ॥ 
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ततोऽन्यद्विमक्त यत्पश्‍्येत' (बृ० ४।३।२३) इत्यादिना। एतदुक्त भवति--विषयाभावादिय- 
मचेतयमानता, न चेतन्याभावादिति। यथा चियदाश्रयस्य प्रकाशस्य प्रकादयाभावा- 
दनभिव्यक्तिर्नं स्वरूपाभावात्तद्वत्‌। वेशेषिकादितर्कश्च श्रुतिविरोच आभासोभवति । 
तस्मान्नित्यचंतन्यस्वरूप एवात्मेति निश्चिनुमः ॥१८॥ 
( १३ उत्क्रास्तिगत्यधिकरणम्‌ । सू० १९-३९ ) 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ ॥ १९॥ 
सूञ्राथ--'अस्माच्छरीरादुत्क्रामति “चन्द्रमसमेव ते सर्व गच्छन्ति’ 'तस्माल्लोकात्पुनरेति’ इस 


प्रकार उत्क्रमण, गति और आंगतिके श्रवणसे जीव अण है, अतः जीवकी सवव्यापक प्रतिपादक 
'सवव्यापी' श्र तिका 'एषोऽण्रात्मा' इस श्र तिके साथ विरोध है । 


इदानीं तु किपरिमाणो जोव इति चिन्त्यते-किमणुपरिमाण उत मध्यमपरिमाण 
आहोस्विन्महापरिमाण इति । ननु च नात्मोत्पद्यते नित्यचेतन्यश्चायमित्युक्तम्‌। अतश्च 
पर एवात्मा जीव इत्यापतति, परस्य चात्मनोऽनन्तत्वमाम्नातम्‌ , तत्र कुतो जीवस्य 
परिमाणचिन्तावतार इति? उच्यते-सत्यमेतत्‌, उत्क्रान्तिगत्यागतिश्रचणानि तु 
जीवस्य परिच्छेद प्रापयन्ति । स्चदाब्देन चास्य कचिदणुपरिमाणत्वमाम्नायते। तस्य 
सर्वस्याना कुलत्वोपपादनायायमारम्भः । तत्र प्राप्तं तावदुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्प- 
रिंच्छिन्नोऽणुपरिमाणो जीव इति । उत्क्रान्तिस्तावत्‌---स यदास्माच्छरीराठुव्कामति सहेवेते: 
सर्वेरुत्क्रामति' ( कोषीत० ३।३ ) इति । गतिरपि ये बे के चास्माछोकात्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते 
सवें गच्छन्ति’ ( कोषीत० १।२ ) इति । आगतिरपि 'तस्माल्लोकात्युनरेत्यस्मे लोकाय कमणे' 
( बृ० ४।४।६ ) इति । आसामुत्कान्तिगत्यागनीना श्रवणात्परिच्छिन्नस्तावञ्जीव इति 
प्राप्नोति । नहि विभोश्चलनमवकट्पत इति । सति च परिच्छेदे दारीरपरिमाणत्वस्या- 
हेतपरीक्षायां निरस्तत्वादणुरात्मेति गम्यते ॥१९॥ 
अभावसे यह चेतनताका अमाव है चेतन्यके अभावसे नहीं । जसे आकाश आश्रय प्रकाशकी प्राकइयके 


अमावसे अनमिव्यक्ति है स्वरूपके अमावसे नहीं । वरोषिक आदिके तक तो श्र तिके विरोध होनेपर 
अमास होते हैं । इससे हम यह निश्चय करते हैं कि नित्य चतन्य स्वरूप ही आत्मा है ॥ १८ ॥ 


जीव किस परिमाणवाला है अर्थात्‌ जीवका क्या परिमाण है, अब यह विचार किया जाता 
है—कया वह अणुपरिमाणवाला है, वा मध्यम परिमाणवाला है अथवा महत्परिमाणवाला है? 


परन्तु यह कहा जा चका है कि यह आत्मा उत्पन्न नहीं होता और नित्यचेतन्य है, अतः जीव परमात्मा 
है, ऐसा प्राप्त होता है, परमात्मा अनन्त है ऐसा श्रतिमें कहा गया है, तो पुनः जीवके परिमाण 
विषयक चिन्ता-विचारका अवतरण कंसे हुआ ? कहते हैं-यह ठीक है, तो मी उत्कान्ति, गति 
आगतिका श्रवण जीवका परिच्छिन्नत्व प्राप्त कराता है । कहींपर श्रति स्वशब्दसे इसको अणुपरिमाण 
कहती है । उन सबका अनाकुलत्व-अबाधत्व उपपादन करनेके लिए यह आरघ्म है । ऐसा प्राप्त हुआ । 
पूवंपक्षी-जीव परिच्छिन्न और आणु परिमाण है, क्योंकि उत्क्रान्ति, गति.ओर आगतिका श्रवण 
है, 'स यदास्माच्छरीरादु०' ( वह जब मरण समय इस शरीरसे उत्क्रमण करता है तब इन सबके साथ 
उत्क्रमण करता है) यह उत्क्रान्ति श्रति है । ये व के०' ( और जो कोई इस लोकसे प्रयाण करते हैं 
वे सब चन्द्रलोकको ही जाते हैं ) यह श्र ति गति भी कहती है.। ओर 'तस्मालोकात्‌०' (उस लोकसे 
पुनः इस कमंलोकमें आता है ) इस प्रकार यह श्र ति आगति भी कहती है । इन उत्क्रान्ति, गति, और 
आगति विषयक श्र तियोसे जीव परिच्छिन्न है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि विभुकी गति नहीं हो सकती 
हे । परिच्छिन्नत्व प्राप्त होनेपर शरीर परिमाणका अहंत मतकी परीक्षामें निराकरण होनेसे आत्मा . 
अणु है, ऐसा ज्ञात होता है॥ १९॥ 


५०२ ब्रह्मसूच-शाकूरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ २० ॥ 

पदच्छेद--स्वात्मता, च, उत्तरयोः । 

सूत्राथ--( उत्तरयोः ) उत्क्र मणके अनन्तर होनेवाले गमन और आगमनका ( स्वात्मना ) 
स्वात्मा कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा अण सिद्ध होता है । 

उत्क्रान्तिः कदाचिदचलतो५पि भग्रामस्वाम्यनिवृत्तिवद्देहस्वास्यनिवृत्त्या कमक्षये- 
णावकल्पेत | उत्तरे तु गत्यागती नाचलतः संभवतः । 'स्वात्मना हि तयोः संबन्धो 
भवति, गमेः कतृस्थक्रियात्वात्‌ । अमध्यमपरिमाणस्य च गत्यागती अणुत्व एव संभ- 
वतः । सत्योश्च गत्यागत्योरुत्क्रान्तिर्प्यपसप्तिरेव देहादिति प्रतीयते। न हानपसप्तस्य 
देहाद्गत्यागती स्याताम्‌। देहप्रदेशानां चोत्क्रान्तावंपादानत्ववचनात्‌ । "चक्षुष्टो वा 
मूर्ध्नो वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः? ( बृ० ४। ।२ ) इतिं। 'स एतास्तेजोमान्नाः समभ्याददानो 
हृदयमेवान्ववक्रामति’ ( बृ० ४।४।१ ), 'झुक्रमादाय पुनरेति स्थानम्‌? ( ब्रु ४।३।११ ) इति 
चान्तरेऽपि शारीरे शारीरस्य गत्यागती भवतः । तस्माद्‌प्यस्याणुत्वसिद्धिः ॥२०॥ 

एण्रतच्ट्रतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌॥ २१॥ 

पदच्छेद--न, अणः, अतच्छते!, इति, चेत्‌, न, इतराधिकारात्‌ । 

सूत्राथ --( नाण: ) जोव अण परिमाण नहीं है, ( अतच्छ्तेः ) क्योंकि 'सवज्यापो' इत्यादि 
श्र ति जीवको सवंगत कहती हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( इतराधिकारात्‌ ) 
इतर-ब्रह्मका प्रकरण है । 

अथापि स्यान्नाणुरयमात्मा । कस्मात्‌ ? अतच्छुतः। अणुत्वविपरीतपरिमाण- 

श्रचणादित्यथः । स वा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ (बृ० ४।४।१२}, आकाश 
चत्सवंगतश्च नित्यः, सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः (तै० २।१।१) इत्येवंजातीयका हि श्रुतिरात्मनो- 


कदाचित्‌ उत्क्रान्ति तो अचल आत्माकी मी ग्रामके स्वामित्वकी निवृत्तिके समान देहके स्वा- 
मित्व निवृत्तिवे कमक्षय होनेसे हो सकती है परन्तु आगेकी गति ओर आगति तो अचल आत्माकी 
नहीं हो सकती, क्योंकि उनका संम्बन्ध अपने आत्माके साथ होता है, कारण कि “गम्‌” घातु कतृनिष्ठ 
क्रिया है । मध्यम परिमाण रहित जीवके अण होनेपर ही गति और आगति हो सकती हें । गति और 
आगतिके होनेपर देहसे अपसुप्ति ( बाहर निकलना ) ही उत्क्रान्ति है, ऐसा प्रतीत होता है। देहसे 
बाहर न निकले हुए की गति और आगति नहीं होती । 'चक्षुष्टो०' ( उसीसे यह आत्मा चक्षसे, मर्घासे 
अथवा शरीरके अन्य भागोसे बाहर निकलता है ) इसप्रकार देह प्रदेश उत्क्रान्तिमें अपादानरूपसे 
कहे गये हैं। “एतास्तेजो०' ( वह आत्मा इन तेजोमात्राओं ( इन्द्रिय समूह ) का सम्यक भ्रकारसे 
ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान्त-अमिव्यक्त ज्ञानवांनु होता है) “झुक्रमादाय०' ( प्रकाशक इन्द्रिय 
मात्राको लेकर आत्मा पुन: जागरित-स्थानमें आता है ) इसप्रकार शरीरके आन्तर मी जीवात्माकी 
गति और आगति होती हैं । इससे भी इस ( जीव ) की अणुत्व सिद्धि है ॥ २० ॥ 

तो मी शड्का होती है कि यह जीवात्मा अणु नहीं है, किससे ? इससे कि अतच्छ ति है-अणु परिमाणके 
विपरीत परिमाणकी श्र्‌ ति है, ऐसा अथं है । 'स वा एष महानज०' (यह महानु अज आत्मा है जो वह 
प्राणोंमें विज्ञानमय है) 'आकाशवत्‌०' (आकाशके समान सवगत और नित्य है) ' सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# शास्त्रहष्टिसे जँसे गमंस्थ वामदेवने अहं भनुरमवं सूर्यश्च’ ( मैं ही मनु हुआ और सूयं 

भी ) जीव होते हुए पी परमाथं दृष्टिसे कहा है, बसे विकारंूप जीव कारण ब्रह्मसे परमाथंसे अभिन्न 


अघि० १२ खू० २२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५०३ 


ऽणुस्वे विप्रतिषिध्येतेति चेत्‌-नेष दोषः, कस्मात्‌ ? इतराधिकारात्‌। परस्य ह्यात्मनः 
प्रक्रियायामेषा परिमाणान्तरश्रतिः, परस्येवात्मनः प्राधान्येन वेदान्तेषु वेदितव्यत्वेन 
प्रकृतत्वात्‌, विरजः पर आकाशादित्येवंविधाञ्च परस्यंवात्मनस्तत्र तत्र विशेषाधिका- 
रात्‌ । ननु 'योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ (बृ० ४।४,२२) इति शारीर एव महत्त्वसंबन्धित्वेन 
प्रतिनिर्दिश्यते । शास्त्रदृष्ट्या त्वेष निद शो वामदेबवद्‌द्रष्टव्यः । तस्मात्प्राज्ञविषयत्वा- 
त्परिमाणान्तरश्रवणस्य न जीवस्याणुत्वं विरुध्यते ॥२१॥ 
स्वशव्दोन्मानाभ्यां च ॥ २२॥ 
पदच्छेद--स्वशब्दोन्मानाभ्याम्‌, च । 


सूत्राथ--'एषो$णुरात्मा' इस अणुत्व वाचक श्रुति ओर 'बालाग्रशतमागस्य' इस श्रतिमें 
अत्यन्त अपकृष्ट परिमाणसे जीव अणु है । 


इतश्चाणुरात्मा, यतः साक्षादेचास्याणुत्ववाची शब्द; श्रयते--एषोऽणुरात्मा चेतसा 
वेदितव्यो यस्मिन्प्राण! पञ्चघा संविवेश” (सुण्ड० ३।१।९) इति । प्राणसंबन्धाञ्च जीव एवाय- 
मणुरभिहित इति गम्यते। तथोन्मानमपि जीवस्याणिमानं गमयति--“बालाग्रशतमागस्य 
शतधा कल्पिठस्य च। मागो जीवः स विज्ञेयः’ ( इवे० ५९ ) 'आराम्रभात्रो झवरोऽपि दष्टः’ 
( इवे० ५८ ) इति चोन्मानान्तरम्‌ ॥ २२ ॥ 

_ नन्वणुत्वे सत्येकदेशस्थस्य सकंलदेहगतोपलब्धिविंरुष्यते । हृञ्यते च जाहवी- 
हदनिमग्नानां सर्वाङ्गरोत्योपलब्धिर्निदाघसमये च सकलशरीरपरितापोपलब्धिरिति, 
अत उत्तरं पठति-- 
` इसभ्रकारकी श्रतियाँ आत्माको अणु मानने पर विरुद्ध होंगी । पु०--ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्यों ? क्योंकि इतरका अधिकार है--परमात्माके प्रकरणमें यह अन्य परिमाणकी श्रति है, क्योंकि 
परमात्मा ही मुख्यरूपसे वेदान्तोमें वेदितव्यरूपसे प्रकृत है! और 'विरजः०' ( वह विरज है और 
आकासे पर है ) इसप्रकारके वचनोंसे परमात्माका ही तत्‌ तत्‌ स्थलमें विशेष अधिकार है । परन्तु 
“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ ऐसा शारीर ( जीवात्मा ) का हो महत्त्व सम्बन्धिरूपसे प्रतिनिर्देश किया 
जाता है । यह निर्देश तो झास्त्रहष्टिसे वामदेवके समान समझना चाहिए । इसलिए अन्य परिमाण 
विषयक श्रुति प्राज्ञ ( परमात्मा ) विषयक होनेसे जीवका अणुत्व विरुद्ध नहीं है ॥२१॥ 

और इससे मी जीवात्मा अणु है, क्योंकि 'एषोऽणुरात्मा०' ( यह अणु-सूक्ष्म आत्मा, केवल 
विशुद्ध विज्ञानसे जानने योग्य है, जिस शरीरमें प्राण पांच प्रकारका होकर प्रविष्ट है) इसप्रकार 
साक्षात्‌ ही इसका अणुत्व वाचक शब्द ( श्रुति ) सुना जाता है । “और ऐसा ज्ञात होता है कि प्राणके 
सम्बन्धसे यह जीव ही अणु कहा गया है। उसीप्रकार 'बाळाग्रश्चतभागस्य०' ( सौ भागोंमें विभक्त 
किया हुआ जो केशकें अग्रमागका सोवाँ माग है, उसके समान जीवको जानना चाहिए ) यह उन्मान 
( अत्यन्त सूक्ष्मपरिमाण ) भी जीवको अणु बतलाता है ।. 'आराम्रमात्रो०' ( लकड़ोके डण्डेमें लगे 


सुक्ष्म लोह कण्टकके समान अकारवाला आत्मा देखा गया है) यह अन्य उन्मान-अत्यन्त अपकृष्ट 
परिमाण हे ॥ ३२ ॥ 

परन्तु जीवके अणु होनेपर देहके एक देशस्थित जीवको सम्पुण शरीर गत उपलब्धिका 
विरोध होगा, क्योंकि गङ्गा अथवा तालाबमें स्नान करनेवालोंको सर्वाङ्गमें शत्यकी उपलब्धि ओर. 
-उष्णकालमें सम्पुणं शरीरमें परितापकी उपलब्धि देखनेमें आती हे । इससे उत्तर कहते दै-- 


सद्यानन्दी दीपिका . 
होनेके कारण अभेददृष्टिसे महत्त्व परिमाणका निर्देश है । इससे जीवमें स्वतः अणत्वका विरोध नहीं 
है अर्थात्‌ जोवात्मा अण है ॥ २१ ॥ 


५०४ ब्रह्मसत्र-शाइूरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


अविरोधश्रन्दनवत्‌ ॥ २३॥ 

पदच्छेद--अविरोधः, चन्दनवत्‌ । 

सूताथ--( चन्दनवत्‌ ) जैसे शरीरके एक अवयवमें स्थित चन्दन बिन्दु शरीर व्यापी सुखको 
उत्पन्न करता है, वेसे अणु जीव मी देहव्यापी शीत आदिकी उपलब्धि करेगा, अतः ( अविरोध: ) 
कोई विरोध नहीं है । 

_ यथा हि हरिचन्द्नबिन्दुः शरीरैकदेशसंबद्धोएपि सन्सकलदेहव्यापिनमाहादं 
करोति, एवमात्मापि देहैकदेशस्थः सकलदेहव्यापिनीमुपलब्धि करिष्यति। त्वक्संबन्धा- 
चास्य सकलशरोरगता वेदना न विरुध्यते । त्वगात्मनोहिं' सम्बन्धः कृत्स्नायां त्वचि 
वर्तते, त्वक्त ऊत्स्नशरीरव्यापिनीति ॥ २३ ॥ 

अवस्थितिवैशेष्यादिति चेन्नाभ्युपगमाद्धूदि हि | २४! 
पदच्छेद---अवस्थितिवशेष्यात्‌, इति, चेत्‌, न, अभ्युपगमाद्‌, हृदि, हि । 

सूत्राथ--( अवस्थितिवदेष्यात्‌ ) प्रत्यक्षरूपसे चन्दनबिन्दुकी शरीरके एक मागमें अव- 
स्थिति देखो जाती है, परन्तु जीवकी इसप्रकार नहीं देखी जाती । अतः अतुल्य होनेसे चन्दन दृष्टान्त 
युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( अभ्युपगमात्‌ ) क्योंकि जीवका अणुत्व 
स्वीकार है, ( हृदि ) अल्पपरिमाण हृदयमें 'हृयन्तर्ज्योतिः' इत्यादि श्रुतिमें जीवका पाठ है, (हि) 
इससे जीवका अणुत्व स्वीकार है, इउप्रकार दृशन्तमें मी वषम्य नहीं है । 

४ अत्राह-यडुक्तमदिरोघश्चन्दनवदिति-यदयुक्तम्‌; दष्टान्तदार्टान्तिकयोर- 
तुल्यत्वात्‌। सिद्धे ह्यात्मनो देहेकदेशस्थत्वे चन्दनदष्टान्तो भवति, प्रत्यक्षं तु नन्दः 
नस्यावस्थितिवैशे ष्यमेकदे शस्थत्वं सकलदहाहादनं च। आत्मनः पुनः सकल- 
देहोपलब्धिमात्रं प्रत्यक्षं नेकदेशावतित्वम्‌। अनुमेयं तु तदिति यदप्युच्येत। न 
चाताचुमानं सम्भवति! किमात्मनः सकलशरीरगता वेदना त्वगिन्द्रियस्येव 
सकलदे हव्यापिनः सतः? कि वा विभोर्नभस इव, आहोस्विच्चन्दनबिन्दो- 
रिवाणोरेकद्‌ शस्थस्येति संशायानतिवृत्तेरिति ? अत्रोच्यते-नायं दोषः, कस्मात्‌ ! 


जैसे शरीरके एक देशसे सम्बद्ध होता हुआ भी हरिचन्दन बिन्दु सकल देहव्यापी आह्वाद 

उत्पन्न करता है, वसे आत्मा भी देहके एक देशस्थ होता हुआ सकल देहव्यापी उपलब्धि करेगा । 

इसका तवचा के सम्बन्धसे सम्पूण शरीर गत वेदना विरुद्ध नहीं है, क्योंकि त्वक्‌ ओर आत्माका सम्बन्ध 
सम्पूर्ण त्वचामें है ओर त्वक समस्त शरीरव्यापी है ॥ .२३॥ 

यहाँ कहते हैं--जो यह कहा गया है कि चन्दनके समान अविरोध है, वह अयुक्त है, क्योंकि 

हान्त और दार्शान्तिकमें समानता नहीं है, आस्माका देहके एकदेशस्थत्व सिद्ध होनेपर चन्दन दृष्टान्त 

ह्यो सकता है । परन्तु चन्दनका अवस्थितिविशेष एक देशमें स्थिति ओर सम्पूणं देहमें आह्लाद तो 

प्रत्यक्ष है । और पुनः आत्माका सम्पूण देहमें उपलब्धि मात्र प्रत्यक्ष है न कि एक देशवतित्व है । 

"यदि कहो कि वह अगुमेय है, तो यहाँ अनुमान भी नहीं हो सकता, क्योंकि क्या आत्माको सकल 

शरीरमें प्राप्त वेदना तवक्‌ इर्द्रियके समान सकल शारीरव्यापी आत्माकी है अथवा आकाशके समान 

व्यापक आत्माकी है अथवा हरिचन्दन बिन्दुके समान एक देशस्थ अणु आत्माकी है । इसभ्रकारके 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

9: आत्मा, अल्प:,. व्यापीकायकारित्वात्‌ चन्दनबिन्दुवत' ( आत्मा अणु है, क्योंकि व्यापी 

कार्य करनेवाला है, जसे चन्दन बिन्दु ) इस अनुमानसे आत्माकी चन्दन बिन्दुके समान एक देश अव- 


अधि० १३ सू० २५ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५०५ 


अभ्युपगमात्‌ । अभ्युपगम्यते ह्यास्मनोऽपि चन्दनस्येच देहेकदेशवृत्तित्यमवस्थितिवेंशे 
ध्यम्‌ । कर्थामति ? उच्यते-हृदि होष आत्मा पठ्यते वेदान्तेषु । 'हृदि छोष आत्मा’ (प्रइन० 
३।६) 'स वा एष आत्मा हृदि” ( छा० ८।३।३ ) 'कतम आत्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्यम्त- 
ज्योतिः पुरुषः. ( बृह . ३३।७ ) इत्याद्य॒पदेशेभ्यः । तस्पाद्दष्टान्तदाष्टान्तिकपोरवेषम्या- 
य॒क्तमेवैतदविरोधश्चन्दनचदिति ॥२४॥ 


गुणाइ लोकवत्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद--गुणाद्‌, वा, लोकवत्‌ । | 

सूत्रा्थं--( वा ) अथवा ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें गृहमध्यवर्ती दोपकके अल्प होनेपर भी 
( गुणात्‌ ) उसके प्रमारूप गुणसे गृहव्यापी प्रकाश आदि कायं होते हैं, वेसे ही आत्माके अणु होने 
पर मी आत्मनिष्ठ चेतन्य गुणको व्यापक मानतेसे व्यापी गुणसे व्यापी काय हो जायगा । 

& चेंतन्यगुणव्याप्ते्चाऽणोरपि सतो जीवस्य सकळदेहव्यापि कार्यं न विरुध्यते । 
यथा लोके मणिप्रदीपप्रशूतीनामपवरकेकदेशावरतिनासपि प्रभाऽपवरकव्यापिनी सती 
कृत्स्नेऽपरवरके काय करोति, तद्वत्‌। स्यात्कदाचिद्चन्दनस्य सावयवत्वात्सूक्ष्मावयव- 
विसपंणेनापि सकलदेह आह्ृ(द्यितृत्वं न त्वणोर्जीवस्यावयवाः सन्ति येरयं सकलदेहं 
विप्रसपदित्याशङ्कघ 'गुणाद्वा लॉकवत्‌' इत्युक्तम्‌ ॥९५॥ 

कथं पुन गुणो गुणिव्यतिरेकेणान्यत्र वतत ? न हि पटस्य शुक्लो गुणः पटव्यतिरे- 
केणान्यत्र वतमानो दश्यते | प्रदी पप्रमावद्भवेदिति चेत्‌-न, तस्या अपि दरव्यत्वाभ्युपगमात्‌। 

संशयकी निवृत्ति नहीं होती । पु०--इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्यों ? क्योंकि अभ्युपगम है । 
आत्माका मी चन्दनके समान देहके एकदेश्में वृत्तित्व-अवस्थिति विशेषत्व स्वीकार किया जाता है । 
कैसे ? कहते हैं-'हृदि ह्येष आत्मा' 'यह आत्मा हूदयमें है। 'स वा एष०' (वह यह आत्मा हृदयमे है) 
'कतम आत्मेति०? (आत्मा कोन है ? ) यह जो प्राणोंमें-बुद्धि वृत्तियोंके भीतर रहनेवाला विज्ञानमय है, 
हृदयके अन्तर ज्योतिः स्वरूप है) इत्यादि उपदेशोसे वेदान्त-वाक्योंमें हुदयमें ही यह आत्मा पढा जाता 
है । इसलिए दृष्टान्त ओर दाशंन्तिकमें वषम्य न होनेसे चन्दनके समान यह अविरोध युक्त है ॥२४॥ 
अथवा चेतन्य गुगकी व्यासिसे जीवके अणु होनेपर मी सकल देहव्यापी कायं विरुद्ध नहों है । 
जेसे लोकमें गृहके एक देशवर्ती मणि, प्रदीप आदिकी मी प्रमा गृहव्यापी होती हुई सम्पूर्ण गृहमें कायं 
( प्रकाश ) करती है। इसप्रकार प्रकरणमें मी समझना चाहिए । चन्दन सावयव है, अतः सूक्ष्म 
अवयवोंके फंलनेसे कदाचित्‌ वह सकल देहमें आह्लाद कर सकता है, परन्तु अणु जीवके अवयव 
नहीं है जिससे कि वह सकल देहमें फले । ऐसी आशङ्काकर 'गुणाद्वा लोकवद' ऐसा कहा है ॥२५॥ 
परन्तु गुण गुणीको छोड़कर अन्यत्र किस प्रकार रहेगा ? क्योंकि पटका शुक्ल गुण पटसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थिति सिद्ध होती है । परन्तु इस अनुमानका हेतु व्यभिचारी है, क्योंकि त्वगिर्द्रियमें हेतु है साध्य नहीं 
है । त्वक समस्त शरीरव्यापी है, इसलिए व्यभिचारी हेतु पक्षमें साध्यकी सिद्धि नहीं कर सकता । इस 
प्रकार त्वचाके दृष्टान्दसे संशयकी निवृत्ति नहीं हो सकती है। यह दोष नहीं है, क्योंकि आत्माके 
अणुत्वमें केवल अनुमान प्रमाण नहीं है, किन्तु “स वा एष आत्मा हृदि” इत्यादि श्रुति मी प्रमाण है, 
इसलिए. चन्दन दृष्टान्तके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २४ ॥ 

# अणु आत्मा निरवयव है ओर चन्दन सावयव है, इससे कायमें मी विषमता है, इस अरुचिसे 

प्रदीपका दृष्टान्त दिया गया है ॥ २५॥ 


५०६्‌ ब्रह्मसूज-दाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


निबिडावयचं हि तेजोद्रव्यं प्रदीपः, प्रविरलावयवं तु तेजो द्रव्यमेव प्रभेति। अत उत्तरं पडति- 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेद्‌--व्यतिरेकः, गन्धवत्‌ । 

सूत्राथं--( गन्धवत्‌ ) जसे गुण होते हुए भी गन्धकी स्थिति गुणी द्रव्यसे पथक उपलब्ध 
होती हे, वेसे आत्माके गुण चतन्यकी आत्मासे ( व्यतिरेकः ) पृथक अवस्थिति हो सकती है । 

४४ यथा गुणस्यापि सतो गन्धस्य गन्धवद्‌द्रव्यव्यतिरेकेण वृत्तिभवति । अप्राप्ते- 
ष्वपि कुसुमादिषु गन्धवत्सु कुसुमगन्धोपलब्धेः। पएवमणोरपि सतो जीवस्य चेतन्य- 
शुणव्यतिरेको भविष्यति । अतश्चानेकान्तिकमेतद्शुणत्वाद्र पादिवदाश्रयविदलेषानुप- 
पत्तिरिति, गुणस्यैव सतो गन्धस्याश्रयविइलेषद्दांनात्‌। गन्धस्यापि सहेवाश्रयेण 
विइळेष इति चेत्‌-न, यस्मान्मूलद्रव्याद्विइलेषस्तस्य क्षयप्रसङ्गात्‌। अक्षीयमाणमपि 
तत्पूर्वावस्थातो गम्यते। अन्यथा तत्पूर्वावस्थेगुरुत्वादिमिहीयेत । स्यादेतत्‌-- 
गन्धाश्रयाणां विदिठष्टानामवयवानामल्पत्वात्सन्नपि विशेषो नोपळक्ष्यते। सूक्ष्मा 
हि गन्धपरमाणवः सवतो विप्रसत्ता गन्धबुद्धिमुत्पादयन्ति नासिकापुटमनुप्रविदान्ति 
इति चेत्‌-न, अतीन्त्रियत्वात्परमाणूनां स्फुटगन्धोपलब्धेश्च नागकेसरादिषु । 
च लोके प्रतीतिर्गन्धवद्द्रव्यमाघातमिति। गन्ध पवाघात इति तु लोकिका 
प्रतियन्ति । रूपादिष्वाश्र यव्यतिरेकानुपळब्धेर्गन्धस्याप्य युक्त आश्रयन्यतिरेक इति चेत्‌- 
न, प्रत्यक्षत्वादनुमानाप्रवृत्तः । तस्माद्यद्यथा लोके दष्टं तत्तथैवानुमन्तव्यं निरूपकेर्ना 


व्यतिरिक्त अन्यत्र वतमान होता हुआ नहीं देखा जाता । यदि कहो कि प्रदीप प्रमाके समान हो जायगा 


तो यह युक्त नहीं है, कारण कि वह मी द्रव्य माना गया है। घन अवयव तेजोद्रव्य ही प्रदीप है और 
प्रविरल अवयव तेजोद्रव्य ही तो प्रभा है । इससे उत्तर कहते हैं-- 


जसे गुण होते हुए भी गन्धकी गन्धवद्‌ द्रव्यसे अतिरिक्त वृत्ति होती है, क्योंकि गन्ध युक्त 
कुसुम आदिके अप्राप्त होनेपर भी कुसुम गन्धकी उपलब्धि होती है, वसे जीवके अणु होनेपर मी चेतन्य 


गुणका व्यतिरेक होगा । इसमे “गुण होनेसे रूप आदिके समान आश्रयसे उसका विइलेष अनुपपन्न है 
यह व्यमिचरित है । कारण कि गुण होते हुए गन्धका ही आश्रयसे विश्लेश देखा जाता है। यदि कहो 
कि गन्धका मी आश्रयके साथ ही विइलेश होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि जिस मूल द्रव्यसे 
विइलेष है उसका क्षय प्रसंग होगा । परन्तु वह मूलद्रव्य पूर्वावस्थासे अक्षीण होता हुआ ज्ञात होता 
है, अन्यथा वह पूवं अवस्थिति गुरुत्व आदिसे रहित हो जायगा । ऐसा होनेपर मी पृथक्‌ हुए गंषके 
आश्रय अवयवोंके अल्प होनेसे विशेष होता हुआ मी थह उपलक्षित-ज्ञात नहीं होता । क्योंकि चारों 
ओर फैले हुए सुक्ष्म गन्ध परमाणु नसिका पुटमें प्रवेश करते हुए गंधज्ञान उत्पन्न करते हैं, ऐसा यदि 
कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि परमाणु अतीन्द्रिय हैं और नाग-केसरमें स्पष्ट गंधकी उपलब्धि 
- होती है । लोकमें “गन्धवद्‌ द्रव्य मैंने सु घा' ऐसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत “गन्ध ही. मैंने सु घा 
इसप्रकार लोग अनुभव करते हैं। यदि कहो कि रूप आदिको आश्रयसे व्यतिरिक्त उपलब्धि 


नहीं होती, तो एतावता गंधका भी आश्रय ऱ्यतिरेक अयुक्त है, तो यह ठीक नहीं है, कारण कि 
प्रत्यक्ष होनेसे अनुमान प्रवृत्त नहीं होगा । अतः जो जसे लोकमें देखा गया हो उसका उसके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
२ सिद्धान्ती पूवपक्ष वारणके लिए अनुमान कहते हैं--'ज्ञानं न गुणिब्यतिरिक्तदेशव्यापी शुण- 
स्वात्‌ , रूपवत्‌” ( ज्ञान गुणी आत्मासे अधिक देश व्यापी नहीं है, क्योंकि वह गुण है जसे रूप ) प्रमाके 
द्रव्य होनेसे उसमें व्यभिचार नहीं है । पू०--परन्तु गंधमें व्यमिचार है, इसलिए वह हेतु पक्षमें साध्यको 
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न्यथा । नहि रखो गुणो जिहयोपलभ्यत इत्यतो रूपादयोऽपि गुणा जिढयेबोपलभ्येर- 
न्निति नियन्तुं शक्यते ॥२६॥ 
तथा च दशयति ॥ २७॥ 

पद्च्छेद- तथा, च, दशंयति । 

सूत्रार्थ--(च ) और 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः? इत्यादि श्रुति ( तथा ) आत्माका ज्ञानसे 
सम्पूणं शरीर व्यापित्व ( दशयति ) प्रतिपादित करती है । 

हृद्यायतनत्वमणुपरिमाणव्वं चात्मनोऽभिघाय तस्यै 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः’ 
( छा० ८।८।१ ) इति चेतन्येन गुणेन समस्तशरीरव्यापित्वं दशयति ॥२७॥ 


पृथगुपदेशात्‌ ॥ २८॥ 
पद्च्छद्‌- पृथक्‌ , उपदेशात्‌ । 
सूञाथं- प्रज्ञया शरीरं समारुह्य०' इस श्रृतिसे आत्मा और ज्ञानका कतृंकरणरूपसे (पृथक) 
पृथक्‌ ( उपदेशात्‌ ) उपदेश है, अतः जीवका गुणद्वारा सकल शरीर व्यापित्व है । 
प्रज्ञया शरीरं समारुह्य’ ( कौषी० ३।६ ) इति चात्मप्रजञयोः कर्तुकरणभआवेन पूथगुप- 
देशाच्चेतन्यशुणेनेवास्य झारीरव्यापिता गम्यते । “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 
( वृ० २।१।१७ ) इति च कतुः शारीरात्पृथग्विज्ञानस्योपदेश एतमेवाभिप्रायमुपोद्दलयति 
तस्मादणुरात्मेति ॥२८॥ 
. एवं प्राप्ते ब्रमः 
तद्गुणसारत्वात्त तड्यपदशः प्राज्ञवत्‌ ॥ २० ॥ 
पदच्छेद्‌-तद्गुणसारत्वात्‌, तु, तद्वथपदेशः, प्राज्ञवत्‌ । 
सूत्राथे--( तु ) शब्द पुवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है, ( तद्गुणसारत्वात्‌ ) बुद्धि और आत्माके 
तादात्म्य होनेसे जीवमें बुद्धिके अणुत्व, उत्क्रमण, गमन, आगमन, सुख-दुःख आदि गुण प्रधान हैं 
उससे उसमें ( तद्वययदेश्ः ) अणुत्व व्यपदेश होता है, वह स्वामाविक नहीं है (प्राज्ञवत्‌ ) जैसे 
परमात्माकी सगुणोपासनाओमें दहर आदि उपाधियोंके कारण उसमें अणत्वादि व्यवहार होता है । 
कतुशन्द्‌ः पक्षं व्यावतंयति। नेतदस्ति-अणुरात्मेति। उत्पत्त्यश्रवणाद्धि परस्येव तु 
अनुसार ही निरूपकोंसे अनुमान करना चाहिए अन्यथा नहीं रस गुण जिह्वासे उपलब्ध होता है, तो 
इससे रूप आदि गुण भो जिह्वासे ही उपलब्ध हों, ऐसा नियम नहीं किया जा सकता ॥ २६॥ 
आत्माका हृदयमे स्थान ओर अणुपरिमाण कहकर उसका ही आ लोमभ्य०' ( हम अपने इस 


आत्माको लोमपयन्त और नखपयन्त ज्योंका त्यों देखते हैं ) यह श्रुति चेतन्य गुणसे समस्त शरीर 
व्यापित्व दिखलाती है ॥ २७ ॥ 


“प्रज्ञया शरीरं०' (प्रज्ञाद्वारा शरीर पर सम्यग्रपसे आरूढ होकर सुख, दुःखका अनुभव करता 
है) इसप्रकार आत्मा और प्रज्ञाका कतु-करणमावसे पृथक उपदेश होनेसे उसकी चेउन्यगुणद्वारा ही 
शरीर व्यापिता ज्ञात होती है । 'तदेषां०' ( सुषुप्तिमें यह वाग्‌ आदि प्राणोंके विषय ग्रहण करनेकी 
सामथ्यंको अपने चेतन्य गुणसे ग्रहण कर सोता है ) इस प्रकार कर्ता जीवात्मासे पृथक्‌ विज्ञानका 
उपदेश इसी (चतन्यगुण व्याप्ति विषयक) अभिप्रायको पुष्ट करता है, इसलिए आत्मा अणु है ॥२८॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--- 

सत्यानन्दी-दीपिका 


सिद्ध नहीं कर सकता । अत: ज्ञान मी गन्धके समान आत्मासे अधिक देशवृत्ति हो सकता है ॥२६॥ 
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ब्रह्मणः प्रवेशश्रंवणात्तादात्म्योपदेशाच्च परमेव ब्रह्म जीव इत्युक्तम्‌। परमेव चेद्न्रह्म 
जीवस्तस्माद्यावत्परं ब्रह्म तावानेच जीवो भवितुमहति। परस्य च ब्रह्मणो विभुत्व- 
माम्नातम्‌, तस्माडिभुर्जीवः। तथा च सवा एष महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमय 
णेघु' ( बृह० ४।४।२२ ) इत्येवंजातीयका जीवविषया विभुन्वडादाः श्रोताः स्मार्ताश्च 
समथिता भवन्ति । न चाणोर्जीवस्य सकलशरीरगता वेद्नोपपद्यते । त्वक्संबन्चात्स्या- 
दिति चेत्‌-न, कण्टकतोद्नेऽपि सकलद्ारीरगतेव वेदना प्रसज्येत, त्वक्कण्टकयोहि 
संयोगः कृत्स्नायां त्वचि वतेते--त्वक्च कृत्स्नशरीरव्यापिनीति। पादतल णच तु 
कण्टकनुन्नो वेदनां प्रतिलभते। न चाणोगुंगव्यास्तिरुपपद्यते, गुणस्य भशुणिदेशत्दात्‌। 
गुणत्वमेव हि शुणिनमनाश्रित्य गुणस्य हीयेत। प्रदीपप्रभायाश्च द्रव्यान्तरत्वं व्या- 
ख्यातम्‌। ® गन्धोऽपि गुणत्वाभ्युपगमात्साश्रय एव संचरितुमहति ! अन्यथा 
गुणत्वहानिप्रसङ्गात्‌ । तथा चोक्त ढ्वेपायनेन-_ उपलभ्याप्सु चेद्गन्धं केचिदून युरन पुणा; 
पृथिव्यामेच तं विद्यादपो वायुं च संश्रितम्‌ ॥ इति। यदि च चेतन्यं जीवस्य समस्त 
शारीरं व्याप्नुयान्नाणुर्जीवः स्यात्‌ । चेतन्यमेव हास्य स्वरूपमग्नेरिदोष्ण्यप्रकाशो । नात्र 
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तु शब्द [पुव] पक्षकी व्यावृत्ति करता है । आत्मा अणु है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्माकी 


उत्पत्तिके अश्रवणसे परब्रह्माकें ही प्रवेश श्रवणसे और तादात्म्यके उपदेशसे परब्रह्म ही जीव है, ऐसा 
कहा गया है । यदि परब्रह्मा ही जीव है तो उससे जितना परब्रह्म है उतना ही जीव हो सकता है । 


परन्रह्मको श्रतियोमें विभु कहा गया है उससे जीव मी विभु है । उसी प्रकार स वा एष०' ( वह यह 
महान्‌ अज आत्मा है जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है ) इस प्रकारके जीव विषयक श्रोत ओर स्मात 


विभुत्ववाद समर्थित होते हैं। और अणु जीवमें सम्पूर्ण शरीर गत वेदना उपपन्न नहीं होती । यदि 


कहो कि त्वकके सम्बन्धसे होगी, तो यह यक्त नहीं है, क्योंकि त्वचामें कांटा चभने पर मी सकळ शरीर 
गत ही वेदना प्रसक्त होगी, कारण कि त्वचा और कांटेका संयोग ( सम्बन्ध ) सम्पूण त्वचामें है और 


त्वक्‌ समस्त शरीर व्यापी है । परन्तु काटा चुभनेवालेको परके तलवेमें वेदना उपलब्ध होती है । अणुके 
गुणकी व्याप्ति उपपन्न नहीं होती, कारण कि गुणका गुणो प्रदेश होता है । यदि गुण गुणीके अनाश्रित 
होकर रहे तो गुणका गुणत्व ही न रहेगा । प्रमा तो अन्य द्रव्य है, ऐसा व्याख्यान किया जा चुका है। 
गन्ध भी गुण स्वीकार करनेसे आश्रय सहित ही संचारके योग्य हो सकता है, अन्यथा गुणत्वकी हानि 
प्रसक्त होगी । इस प्रकार भगवान्‌ ट्वेपायनने कहा--“उपलभ्याप्सु०' ( जलमें गन्ध उपलब्धकर कई 


अनिपुण पुरुष उसमें गन्ध है ऐसा कहते हैं, परन्तु जल और वायुमें स्थित गन्ध पृथिदीका ही है ऐसा 
जानना चाहिए ) यदि जीवका चेतन्य समस्त शरीरको व्याप्त करेगा तो जीव अणु न होगा, क्योंकि 


जसे ओष्ण्य और प्रकाश अग्निका स्वरूप है, वसे चैतन्य ही जीवका स्वरूप है। इसमें गुणगुणि- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

® इस अधिकरणमें आत्माके अणुत्व ओर विभुत्व प्रतिपादक श्रतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 

उनमें अप्रामाण्य प्राप्त होनेपर पूवपक्षीद्वारा-जीव अणु हे और ईश्वर विभ है, इस प्रकार दोनोंका 

भेदकर श्रुतियोंका अविरोध दिंखलाया गया हे । सिद्धान्तो--जीव अणु नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्ठा० 


“अनेन जीवेनास्मना' इत्यादि श्रतियोंसे शरीर आदि कायमें जीवरूपसे परब्रह्माका हो प्रवेश प्रतिपादित 
है, और “तत्त्वमसि” इत्यादि श्रतियोंसे जीवकी ब्रह्मारूपठा उपदिष्ट है, अतः ब्रह्मका परिमाण ही जीवका 


परिमाण है इसमें 'स वा एष महानज आत्मा” “नित्यः सर्वगतः स्थाणुः? (भ० गी» २१२४ ) इत्यादि 
श्रुति और स्मृति भी प्रमाण हैं । 


१४ अब तक तो चतन्यको आत्माका गुण सानकर उसीकी व्याप्तिसे गुणी आत्माका अणृत्व 
निराकृत किया गया है। आगे चैतन्य जीवका स्वरूप है गुण नहों है, इसे 'चतन्यमेव' आदिसे कहते 
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ह 5 
गुणगुगिविभागो विद्यत इति। शरीरपरिमाणव्वं च प्रत्याख्यातम्‌ । परिशेषाद्विभुर्जीवः 

कथं तह्मणुत्वादिव्यपदेश इत्यत आह--तद्गुणसारत्वात्त तद्व्यपदेश:' इति । तस्या बुद्ध 
गुणास्तद्गुणा इच्छा द्वेषः सुखं दुःखमित्येवमादयस्तद्गुणाः सारः प्रधान यस्यात्मनः 
संसारित्वे संभवति स तद्गुणसारस्तस्य भावस्तद्गुणसारत्बम्‌ । नहि बुद्धेगुणेविना केव- 
लस्यात्मनः संसारित्वमस्ति । बुद्धय पाधिधर्माध्यासनिमित्त हि कर्ढ्त्वभोक्तत्वादिलक्षणं 
संसारित्वमकतेरभोक्तञ्चासंसारिणो नित्यमुक्तस्य सत आत्मनः । तस्मात्तद्गुणसारत्वा- 
दबुद्धिपरिमाणेनास्य परिमाणव्यपदेशः, तढुतक्रान्त्यादिभिश्चास्योत्कान्त्यादिव्यपदेशो न 
स्वतः । & तथा च- बालाग्रशतमागस्य शतधा कल्पितस्य च । आगो जीव: स विज्ञयः स चान- 
न्स्याय कल्पते ॥'( श्रे० ५।९ ) इत्यणुत्वं जीवस्योक्त्वा तस्येव पुनरानन्त्यमाह । तच्चेवमेव 
समञ्जसं स्याद्ययोपचारिकमणुत्व॑ जीवस्य भवेत्पारमाथिक चानन्त्यम्‌ । न ह्यभयं मुख्य- 
मवकत्पेत । न चानन्त्यमोपचारिकमिति शक्यं विज्ञातुम्‌ , सर्वोपनिषत्सु ब्रह्मात्ममावस्य 
प्रतिपिपादयिषितत्वात्‌ । तथेतरस्मिन्नप्युन्माने 'बुद्धेणु णेनात्मगुणेन चैव आराग्रमात्रो झवरोऽपि 
दृष्ट:' (श्वे ५८) इति च वुद्धिगुणखंबन्धेनेवाराश्रमात्रतां शास्ति न स्वेनेवात्मना । 'एषो 

ऽणुरात्मा चेतसा वेदितव्यः’ ( झुण्ड ३।१।९ ) इत्यत्रापि न जीवस्याणुपरिमाणत्वं शिष्यते 


विभाग नहीं है । जीवका थरीर परिमाण तो पूव ही खण्डित किया जा चुका है । परिशेषसे जीव 

विश्रु है । तो उसमें अणुत्व आदि व्यपदेश किस प्रकार है ? इसपर कहते हैं--“तद्गुणसारत्वात्त तद्वय- 
पदेशः’ उसके बुद्धिके गुण वे तद्गुण--इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख इत्यादि, तद्गुण सार प्रधान जिस 
आत्माके संसारित्वमें संमव है वह तद्गुणसार, उसका माव तद्गुणसारत्व है, क्योंकि बुद्धिके गुणोंके . 
बिना केवल आत्मामें संसारित्व नहीं है । अकर्ता, अभोक्ता, असंसारी, नित्य मुक्त होते हुए आत्माका 
कतृंत्व, मोक्तृत्व आदि रूप संसारित्व बुद्धि उपाधिके धर्मोके अध्यासके कारण ही है। इसलिए 
तद्गुणसारत्व होनेसे बुद्धिके परिमाणसे इसका परिमाणव्यपदेश है और बुद्धिकी उत्क्रान्ति आदिसे 
जीवकी उत्क्रान्ति आदिका व्यपदेश है । उसके परिमाण ओर उत्क्रमण आदि स्वाभाविक नहीं हैं। 
ओर इसी प्रकार 'बालाग्रशतमागस्य०' ( सो सागोमें विभक्त किया हुआ जो केशके अग्रमागका सौवाँ 
माग है उसके समान जीवको जानना चाहिए, किन्तु वह स्वतः अनन्तके लिए समर्थ है ) इसप्रकार 
जीवको अणु कहकर पुनः उसको ही श्रुति अनन्त कहती है । वह तमी संगत हो सकता है जब जीवमें 
अणृत्व गोण हो और आनन्त्य पारमाथिक हो । दोनों. मुख्य नहीं हो सकते, और आनन्त्य गोण है 
ऐसा जाननेको समथ नहीं है । समी उपनिषदोंमें ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करना अमिलषित है । उसी 
प्रकार ुद्धेगु णेन०' (बुद्धि गुण निमित्तक आत्मामें अध्यस्त गुणसे-अध्यस्त आत्मगुणसे जीव मी आरके 
नोकके समान आकारवाला देखा गया है ) इस तरह अन्य उन्माममें बुद्धिगुणके सम्बन्धसे ही आराग्र- 
' परिमाणका उपदेश करता है अपने स्वरूपसे नहीं । “एषोऽणुरास्मा०' ( यह आत्मा अणु है; विशुद्ध 
ज्ञोनद्वारा जानने योग्य हे ) इसमें भी जीवके अणुपरिमाणका उपदेश नहीं है, क्योंकि परमात्मा ही चक्ष 


सत्यानन्दी-दीपिका 
हैं। आत्मामें अणुत्वका व्यपदेश ओपाधिक है। जैसे 'अन्तरा विज्ञानमनसी? ( ब्र० सू० २।३।१५ ) 
(विज्ञान ओर मनके बीचमें) 'हृदि हि' ( त्र० सू० २।३।२४ ) ( हृदयमें ) इस प्रकार बुद्धिके गुणोंका 
अध्यास होनेसे आत्मामें अणुत्व आदि व्यवहार होता है, स्वतः नहीं । 
१ किः्व जसे पत्थरसे बनी मूर्ति पत्थर ही है, तो भी 'पत्थरकी मूर्ति’ ऐसा केवल काल्पनिक 
भेद व्यवहार होता है । वसे प्रकरणमें भी समझना चाहिए ॥ २९ ॥ 


५१० ्रह्मसूज-दाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


परस्येवात्मनश्चक्षुराद्नवद्राहात्वेन ज्ञानप्रसादगम्यत्वेन च प्रकृतत्वात्‌ । जीवस्यापि च 
मुख्याणुपरिमाणत्वानुपपत्तः । तस्माद्‌दुर्शानत्वाभिप्रायमिदमणुत्ववचनमुपाध्यभिप्रायं 
वा दृष्टव्यम्‌ । तथा प्रज्ञया शरीर समारुह्य’ (कोषी० ३।९) इत्येवंजञातीयकेष्वपि भेदोपदेरो षु 
बुद्धयेवोपाधिभूतया जीवः शरीरं समारुह्येत्येवं योजयितव्यम्‌ । व्यपदेशमात्रं वा शिला- 
पुत्रकस्य दारीरमित्यादिवत्‌। नह्यत्र गुणगुणिविभागोऽपि -विद्यत इत्युक्तम्‌, हृदयायत- 
नत्ववचनमपि बुद्धेरेव तदायतनत्वात्‌ । तथोत्क्रान्त्यादीनामप्युपाध्यायत्ततां दर्शायति-- 
'कस्मिन्न्वहसुत्क्रान्त उत्कान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा. प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामीति’ ( प्रइन० ६।३ ) 
'ख प्राणमसूजत' ( प्र ६।४ ) इति। उत्क्ान्त्यभावे हि गत्यागत्योरप्यभावो विज्ञायते । न 
हानपस्प्तस्य देहाद्गत्यागतो स्याताम्‌। पवमुपाधिगुणसारत्वाज्ञीवस्याणुत्वादिव्य- 
पदेशः, प्राज्ञवत्‌ । यथा प्राज्ञस्य परमात्मनः सगुणेषूपासनेषूपाधिगुणसारत्वादणीयस्स्वा- 
द्व्यपदेशः--'अणीयान्तरीहेर्वा यवाद्वा’ (छा०३।१४।३) 'मनोसयः प्राणशरीरः सवंगन्धः सवरसः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ ( छा० ३।१४।२ ) इत्येवंप्रकारस्तद्वत्‌ ॥ २९ ॥ 
स्यादेतत्‌-यदि बुद्धिगुणसारत्वादात्मनः संसारित्वं कल्प्येत, ततो बुद्धयात्म- 
नोभिन्नयोः संयोगावलानमवद्यंभावीत्यतो बुद्धिवियोगे सत्यात्मनो विभक्तस्यानालक्ष्य- 
त्वादसच्वमसंसारित्व वा प्रसज्येतेति । अत उत्तरं पठति 
यावदात्मभावित्वाच न दोषस्तदशंनात्‌ ॥ ३०॥ 
पद्च्छेद--यावदात्ममावित्वात्‌, च, न, दोषः, तदशंनात्‌ । 
सूत्रःथ--बुद्धिका संयोग (“यावदात्म॑मावित्वात्‌ ) जबतक आत्मज्ञानसे संसारकी निवृत्ति नहीं 
होती तबतक रहता हे । ( न दोषः) अतः उक्त दोष नहीं है ( तदशनात्‌ ) क्योंकि देहका वियोग 
होनेपर भी बुद्धिका संयोग 'समानः सन्नुमौ लोकावनुसंचरति’ इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता हे । | 
नेयमनन्तरनिर्दिष्टदोषप्रासिराशाङ्कनीया । कस्मात्‌ ? यावदात्मभावित्वादबुद्धिसंयो- 


आदिसे  आदिसते अग्राह्य और ज्ञान प्रसादगम्य होनेसे प्रकृत है, जीवका भी अणुपरिमाण मुख्य नहीं हो सकता । 


जीवमें अणुत्व वचन दुविज्ञेयत्व अभिप्रायसे अथवा उपाधिके अभिप्रायसे समझना चाहिए हे । इस 
प्रकार 'प्रज्ञया०' (प्रज्ञाद्वारा शरीरपर समारुढ होकर सुख दुःखका अनुमव करता है) इस प्रकारके भेदो- 


पदेशोंमें मो उपाधिरूप बृद्धिसे ही जीव शरीरपर समारोहण कर, ऐसी योजना करनी चाहिए । अथवा 
“शिलापुत्रका शरीर” इत्यादिके समान यह व्यपदेशमात्र है। यहाँ गुण गुणी विभाग मी नहीं है, ऐसा 
कहा जा चुका है। “जीवका स्थान हृदय है, यह वचन भी बुद्धिके अभिप्रायसे है, क्योंकि बुद्धिका ही 
स्थान हृदय है। उसी प्रकार 'कस्मिन्न्वहमु०' (किसके उत्कान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊगा और किसके 
प्रतिष्ठित होनेपर प्रतिष्ठित होऊंगा ) “स प्राणमसजत' ( उसने प्राण उत्पन्न किया ) इसप्रकार उत्क्रान्त 
आदि उपाधि के अधीन हैं, ऐसा श्रुति दिखलाती है । उत्क्रान्तिके अमाव होनेपर गति ओर आगतिका 
मी अमाव जाना जाता है । देहसे न निकले हुए की गति ओर आगति नहीं होती । इसप्रकार उपाधि 
गुणकी प्रधानतासे प्राज्ञके समान जीवमें अणुत्व आदि व्यपदेश है। जेसे 'अणीयान्त्रीहेर्वा यवाद्वा” 
( हृदय कमलके भीतर यह मेरा आठमा धानसे, यवसे मी सूक्ष्म है) 'मनोमयः०? ( वह ब्रह्म मनोमय, 


प्राणशरीर, सवंगन्ध, सवंरस, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है ) इसप्रकार सगुण . उपासनाओंमें उपाधिके 
गुणोंकी प्रधानतासे प्राजञ-परमात्मामें अणुरव आदिका व्यपदेश है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥२९॥ 


ऐसा हो, यदि बुद्धिके गुणकी प्रधानतासे आत्मामें संसारित्वकी कल्पना करो, तो परस्पर भिन्न 
बुद्धि और आत्माके संयोगका अवसान ( अन्त ) अवऱ्यंभावी है, इससे बुद्धिका वियोग होनेपर विभक्त 
आत्माके अनालक्ष्य होनेसे उसका असत्त्व अथवा असंसारित्व प्रसक्तं होगा ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 


अधि० १३ खू० ३० |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५११ 


गस्य । यावदयमात्मा संसारी भवति, यावदस्य सम्यग्द्शनेन संसारित्वं न निवर्तते,ताव- 
दस्य बुद्धया संयोगो न शाम्यति। यावदेव चायं वुद्धय_पाधिसंबन्धस्तावज्ीवस्य 
जीवत्वं संसारित्व च । परमाथतस्तु न जीवो नाम बुद्धय पाधिसंबन्धपरिकर्वितस्वरू- 
पव्यतिरेकेणास्ति । नहि नित्यमुक्तस्वरूपात्सवज्ञादीश्वराद्न्यशचेतनो घातुद्वितीयो 
वेदान्ताथेनिरूपणायामुपलभ्यते । “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता’ ( बृह ०३।७।२३), 
नान्यदतोऽस्ति द्वष्ट श्रोतृ मन्तृ विज्ञातृ’ ( छा» ६।८।७ ) 'तच्वमसि’ ( छा० ६।१।६ ), “अहं 
ब्रह्मास्मि’ ( बृह०१।४।७ ) इत्यादिश्च॒तिरातेभ्यः | कथं पुनरवगम्यते यावंदात्मभावी वुद्धि 
संयोग इति? तद्दर्दानादित्याह । तथा हि शास्त्रं दशयति-'योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्य- 
न्तज्योंतिः पुरुषः स समानः सन्नुमो / लोकावनुसंचरति ध्यायतीव छेळायतीव’ ( बृह० ।३।७ ) 
इत्यादि । तत्र विज्ञानमय इति बुद्धिमय इत्येतदुक्तं भवति, प्रदेशान्तरे “विज्ञानमयो मनो 
मयः प्राणमयश्रक्षुम॑यः श्रोत्रमयः' इति विज्ञानमयस्य मन आदिभिः सह पाठात्‌ । वुद्धिमयत्वं 
च तद्गुणसारत्वमेवाभिप्रेयते । यथा लोके स्त्रीमयो देवदत्त इति खीरागादिप्रधानोऽ- 
भिधीयते, तद्वत्‌ । स समानः सन्नमौ लोकावनुसंचरति’ इति च लोकान्तरगमनेऽप्यवियोगं 
बुद्धघा दशयति । केन समानः ? तयंव बुद्धय ति गम्यते, संनिधानात्‌ । तच्च दर्शयति- 
“ध्यायतीव लेळायतीव' (बृह० ५।३।८ ) इति । एतदुक्तं भवति-नायं स्वतो ध्यायति, 
नापि चलति, ध्यान्त्यां वुद्धो ध्यायतीव, चलन्त्यां बुद्वौ चलतीवेति। अपि च मिथ्या- 
ज्ञानपुरःसरोऽयमात्मनो बुद्धथ,पाधिसंबन्धः। नच मिथ्याज्ञानस्य सम्यञ्ज्ञा- 

पुवंमें कही हुई यह दोष प्राप्तिकी शङ्का नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि.बुद्धिका संयोग 
यावदात्मभावी है। जबतक यह आत्मा संसारो है, जबतक इसका तत्त्वज्ञानसे संसारित्व निवृत्त नहीं होता 


तबतक इसका बुद्धिके साथ सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । जबतक यह बुद्धिरूप उपाधिका सम्बन्ध है तब 
तक जीवमें जीवत्व और संसारित्व हैं । वास्तवमें तो बुद्धि उपाधिके सम्बन्धसे परिकल्पित स्वरूपसे 


व्यतिरिक्त जीव नाम है ही नहीं, क्योंकि 'नान्याऽतो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता ओर विज्ञाता 
नहीं है ) 'नान्यदतो०” (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता और विज्ञाता नहीं है) 'तत्त्वमसि' “अहं 


ब्रह्मास्मि’ इत्यादि सैकड़ों श्रतिंयोंसे नित्य मुक्त स्वरूप सवज्ञ ईश्वरसे अन्य द्वितीय चेतन तत्व वेदान्त 
अथंका निरूपण करनेपर उपलब्ध नहीं होता । परन्तु बुद्धिका संयोग यावदात्ममावो है, यह केसे 


जाना जाता है ? इसके उत्तरमें “वह श्र तिमें प्रतिपादित है ऐसा सूत्रकारने कहा है । जेसे कि 'योऽयं 
विज्ञानमयः०' (जो यह  प्राणोंमें विज्ञानमय है बुद्धिमें ज्योति:स्वरूप पुरुष, वह समान-बुद्धिके सहश 


हुआ इस लोक और परलोक में संचार करता है, [बुद्धि वृत्तिके अनुसार ] मानो घ्यात करता है। 
[प्राणवृत्ति होकर] मानों अत्यर्थं चेष्टा करता है ) इत्यादि शास्त्र दिखलाता हे । इसमें “विज्ञानमय 


इस .पदसे “बुद्धिमय’ यह उक्त होता है, क्योंकि अन्य स्थलमें “विज्ञानमयो०' (विज्ञानमय, मनोमय 


प्राणमय, चक्ष मंय, श्रोत्रमय ) इस प्रकार विज्ञानमयका मन आदिके साथ पाठ है। बुद्धिमयत्वसे 
तद्गुगसारत्व ही अभिप्रेत है । जैसे लोकमें स्त्रीमे राग आदिकी प्रधानतासे “देवदत्त स्त्रीमय है' कहा 


जाता है । “स समान:०' (वह बुद्धि समान होकर दोनों लोकोंमें संचरण करता है) यह श्रुति लोकान्तर 
गमन करनेमें आत्माका बुद्धिके साथ अवियोग प्रतिपादित करती है । किसके समान ? सान्निघ्यसे उस 


बुद्धिके समान ऐसा ज्ञात होता है । उस (समानत्व)को “ध्यायतीव ळेलायतीव' (ध्यान करता-सा प्रतीत 
होता है, चलता-सा प्रतीत होता है) यह श्र ति दिखलाती हे । तात्पय यह है कि यह आत्मा स्वतः न 


घ्यान करता है और न चलता ही है । परन्तु बद्धिके ध्यानस्थ होनेपर वह ध्यान करता-सा प्रतीत होता 
है ओर बद्धिके चलनेपर वह चलता-सा ज्ञात होता है । आत्माका यह बद्धिरूप उपाधिके साथ सम्बन्ध 


मिथ्याज्ञान पुरः सर है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति यथाथज्ञानके विना नहीं होतीं । इसलिए जबतक 


५११२ त्रह्मसत्र- शाङ्करभाष्य [ आ० ९ पा० ३ 


नादन्यत्र निवृत्तिरस्तीत्यतो यावद्ब्रह्मात्मतानवबोधस्तावयदर्य वुद्धयपाधिसंबन्धो न 
शाम्यति । दशयति च 'वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यव० तमसः परस्तात्‌ । तमेव विदित्वा5- 
तिम्रत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ॥' ( श्वेता० ३८ ) इति ॥ ३० ॥ 

ननु सुषुप्तप्रलययोने शाक्यते बुद्धिसम्बन्ध आत्मनो5म्णपरानतुम्‌। “सता सोम्य 
तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति! ( छा० ६।८।१ ) इति दचनात्‌। कत्स्तविकारप्रलया- 
भ्युपगमाञ्च। तत्कथं यावदात्मभावित्व बुद्धिसंबन्धस्येति'? अन्नोच्यते-- 

पुस्त्वादिवस्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌ ॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद - पुंस्त्वादिवत्‌, तु, अस्य, सतः, अभिव्यक्तियोगात्‌ । 

सूचार्थ - ( पुंस्त्वादिवत्‌ ) जसे बाल्यावस्थामें विद्यमान ही पुंस्त्व आदि यौवनमें विकसित 
होते हैं, वेस ( सतः ) सुषुप्ति अवस्थामें सूक्ष्मरूपसे विद्यमान ( अस्य ) बुद्धि संयोग जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थामें (अमिव्यक्तियोगात्‌) अभिव्यक्त होता है । इसलिए बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी है । 

यथा लोके पुंस्त्वादीनि बीजात्मना विद्यमानान्येव बाल्यादिष्वनुपलभ्यमाना- 
न्यविद्यमानवदभिप्रेयमाणानि योतनादिष्वाविर्भवन्ति नाविद्यमानान्युत्पद्यन्ते, षण्डादी- 
नामपि तदुत्पत्तिप्रसङ्गात्‌-णवंमयमपि बुद्धिखंबन्धः शक्त्यात्मना विद्यमान एव सुषुप्त- 
प्रलययोः पुनः प्रबो घप्रसवयोराविर्भवति । एवं ह्येतयुज्यते, न ह्याकंस्मिकी कस्यचिदु- 
त्पत्तिः संभवति, अतिप्रसङ्गात्‌ । दशयति च सुषुत्तादुत्थानमविद्यात्म कबीजसद्भावकारि- 
तम्‌-'सति संपद्य न बिदुः सति संपद्यामह इति’, “त इह व्याघ्रो वा सिंहो वा’ (छा ० ६।५।३) इत्या- 
दिना । तस्मात्खिद्वमेतद्यावदात्मभावी बुद्धाद्यपाधिसंबन्ध इति ॥ ३१ ॥ 


RO 2 ह. हें अहम अडडमसखम्््््गययययखख>” थ्या अंसस्‌्ं्गिग॒बब्गविकेडबह य बलबबवबबहज हन ऑन हहेशशनवश॒ायाबयाशणाखओडगसामूडाहं्अगगययययगयजगग्खाा6कावौयाागाधाबयॉबॉगिसरययया 


ब्रह्मात्माका अज्ञान है तबतक यह बुद्धिर्ष उपाधि सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । ऐसा 'वेदाहमेतं० 


( मैं इस अज्ञानातीत प्रकाशस्वरूप महान्‌ पुरुषको जानता हूँ । उसे ही जानकर मृत्युको पार करता है 
इसके सिवा परमपद प्राप्तिका कोई अन्य माग नहीं है ) यह श्रुति भी दिखलाती है ॥ ३० ॥ 


सुषुप्ति और प्रलयमें आत्माका बुद्धिके साथ सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! सुषुप्तिमें यह सत्‌ ( परब्रह्म ) के साथ सम्पन्न हो जाता है यह अपने 
स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसा श्र तिवचन हे । और सम्पूण विकारका प्रलय स्वीकार किया गया 
हे, तो बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी कंसे है ? इसपर कहते हैं-- 

जैसे लोकमें पु स्त्व आदि बीजरूपसे विद्यमान ही बाल्य आदिमें अनुपलब्ध एवं अविद्यमानके 
समान अमिप्रेत होनेपर भी यौवन आदिमें आविभूत होते है, अविद्यमान उत्पन्न नहीं होते, क्योंकि 
षण्ड ( नपुंसक ) आदिमें मी उसकी उत्पत्तिका प्रसंग हो जाथगा, वसे यह बुद्धि सम्बन्ध मी सुषुप्ति 
और प्रलयमें शक्तिरूपसे विद्यमान ही पुनः प्रबोध ( जाग्रत्‌ ) और प्रसव ( सृश्किल ) में आविभ'त 
होता है, क्योंकि यह ऐसा ही यृक्त-संगत है। किसीकी आकस्मिक ( विना कारण ) उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, कारण कि अतिप्रसंग हो जायगा । और “सति संपद्य०' (सुषुप्तिमें यह सम्पूण प्रजा सत्‌को 
प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि हम सत्‌ ( ब्रह्म ) को प्राप्त हो गयी )इससे 'त इह०'(वे इस लोकमें 
वाघ या सिंह जो सुषुप्तिके पूव होते हैं, वे ही पुनः होते हैं ) इत्यादिते श्रुति अविद्य त्मक बोजके 
संद्भावसे किया हुआ सुषुप्तिसे उत्थान दिखळातो है । इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि आदिरूप उपाधिका 
सम्बन्ध यावदात्मभावी है ॥ ३१ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® यदि बुद्धिका सम्बन्ध यावदात्ममावी माने तो सुषु'प्तमें सम्बन्भके होनेपर . ब्रह्मसंपत्ति नहीं 

होगी ओर प्रळयमें होनेपर प्रलय न होगा । परन्तु स्थूल और सूक्ष्मरूपसे सम्बन्ध विद्यमान है ॥३१॥ 


अधि० १३ खू० २९ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५१३ 


नित्योपलड्ध्यनुपलब्धिप्रसङ्गोऽन्यतरनियमो वाऽन्यथा ॥ ३२॥ 

पदच्छेद -नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रसङ्गः, अन्यतरनियमः, वा, अन्यथा । 

सूचार्थ- -अन्तःकरणका अस्तित्व अवश्य मानना चाहिए । ( अन्यथा ) यदि उसे न मानें 
ठो ( नित्योफ्लब्ध्यनुपलब्धिप्रसङ्ग: ) आत्मा, इन्द्रिय आदि साधन विद्यमान होनेसे नित्योपलब्धिका 
प्रसङ्ग होगा । यदि साधन होते हुए मी अनुपलब्धि मानें तो नित्यानुपलब्धि प्रसङ्ग आ जायगा । 
( वा ) अथवा.( अन्यतरनियमः ) आत्मा वा इन्द्रियका प्रतिबन्ध मानना होगा, तो वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि आत्मा अविक्रिय है और इर्द्रियोंकी भी अकस्मात्‌ शक्तिका प्रतिबन्ध नहों हो सकता 
है, इसलिए उपलब्धिके सामान्य कारण अन्तःकरणको अवश्य मानना चाहिए । 

६७ तञ्चात्मन उपाधिभूतमन्तःकरणं मनोबुद्धिविज्ञानं चित्तमिति चानेकधा तत्रतत्रा- 
भिलप्यते । कचिच्च वृत्तिविभागेन संशायादिदृत्तिकं मन इत्युच्यते, निश्चयादिवृत्तिकं 
बुद्धिरिति | तच्चेवंभूतमन्तःकरणमवर्‍्यमस्तीत्यभ्युपंगन्तव्यम्‌। अन्यथा ह्यनभ्युपगस्य- 
माने तस्मिन्चित्योपलब्ध्यनुपंलब्धिप्रसङ्ग: स्यात्‌ । आत्मेन्द्रियविषयाणामुपलब्धिसाधनाननां 
संनिधाने सति नित्यमेवोपलब्धिः प्रसज्येत । अथ सत्यपि हेतुसमवधाने फलाभावस्ततो 
नित्यमेवानुपलब्धिः प्रसज्येत । न चेवं दयते । अथवाऽन्यतरस्यात्मन इन्द्रियस्य बा 
शक्ति प्रतिबन्धो ऽभ्युपगन्तव्यः । न चात्मनः शाक्तिप्रतिबन्धः संभवति, अविक्रियत्वात्‌ । 
नापीन्द्रियस्य, नहि तस्य पूर्वोत्तरयोः क्षणयोरप्रतिबद्धशाक्तिकस्य सतोऽकस्माच्छक्तिः 
प्रतिबध्यत । तस्मादस्यावधानानवधब्ताभ्याम पलब्ध्यनुपलब्धी भवतस्तन्मनः। तथा 
य श्रतिः--'अन्यन्रमना अभूवं नादशंमन्यत्रमना अभूवं नाश्रोषम्‌’ ( बृ० १1५३ ) इति, मनसा 
होव पश्यति मनसा शृणोति’ (बृह० १।५।३. ) इति । कामादयश्चास्य वृत्तय इति दशयति 


आत्माका उपाधिभूत वह अन्तःकरण मिन्न मिन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान और चित्त 
इस तरह अनेक प्रकारसे कहा जाता है । कहीं वत्तिविभागसे सशय आदि वत्तिवालेको मत कहते हैं, 


और निश्‍चय आदि व॒त्तिवालेको बद्धि कहते हैं । इसप्रकारका वह अन्तःकरण अवश्य है, यह स्वीकार 
करना चाहिए । अन्यथा--उसके स्वीकार न किये जानेपर नित्योपलब्धि अथवा नित्य अनुपलब्धिका 


प्रसङ्ग होगा । उपलब्धिके साधन भूत आत्मा, इन्द्रिय और विषयके सन्निधान होनेपर नित्य ही उप- 
लब्धि प्रसक्त होगी । यदि हेतुके संनिधांन होनेपर भी फलका अमाव है, तो नित्य ही अनुपलब्धि 


प्रसक्त होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । अथवा आत्मा वा इन्द्रिय दोनोंमें से एककी शक्तिका 
प्रतिबन्ध स्वीकार करना चाहिए । आत्माकी शक्तिका प्रतिबन्ध तो समव नहीं है, क्योंकि वह अवि- 


क्रिय है । इन्द्रियका भी शक्ति प्रतिबन्ध संभव नहीं है, क्योंकि पूवं ओर उत्तर क्षणमें अप्रतिबद्ध शक्ति 
वालेकी शक्ति अकस्मात्‌ प्रतिबद्ध नहीं हो सकती, इसलिए जिसकी सावधानी और असावधानीसे 
उपलब्धि और अनुपलब्धि होती हैं वह मन है। तथा “अन्यत्र मना०' ( अन्यत्र मन था, अतः मैंने 


नहीं देखा, अन्यत्र मन था, इससे नहीं सुना, इसप्रकार मनसे, ही देखता है, मनसे सुनता है ) यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& आत्माकी बुद्धिरूप उपाधिके सद्भावमें अनेक प्रमाण हैं-'चेतसा वेदितच्यः' ( शुद्ध चित्तसे 


जानना चाहिए ) “चित्तं च चेतयितब्यं च' ( प्रर ४४८ ) ( चित्त और चित्तका विषय ) 'मनसे- 
वानुद्रष्टव्यम्‌? ( मनसे ही देखना चाहिए ) “यस्तु विज्ञानवान्मचति' ( कठ० १।३।६ ) ( परन्तु जो 
बुद्धिरूप सारथि युक्त होता है ) “मनसस्तु परा बुद्धि ( क5० १।३।१० ) ( मनसे बुद्धि पर है ) 
इत्यादि श्रुतियोंसे अन्तःकरण चित्त, मन, विज्ञान, बृद्धि अनेक नामोंसे प्रतिपादित है । इन्द्रिय और 
विषय आदिके होनेपर मी कदाचित्‌ विषयोपलब्धि होती है कदाचित्‌ नहीं होती इसका कारण केक्ल 


५१४ ब्रह्मंसत्न-शाडूर भाष्य [ अ० २ पा० ३ 


AT AC 


“कामः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा 'रतिर'तिहींधींभीरित्येतल्सव मन एव' ( बृह० ०।५।३ ) 
इति । तस्माद्युक्तमेतत्‌ “तद्गुणसारत्वात्तदूव्यपदेशः' इति ॥ ३२ ॥ 
( १४ कर्त्रचिकरणम्‌ । खु० ३३-३९ ) 
कर्ता शा्राथवच्वात्‌॥ २३ ॥ 

पदच्छेद्‌- कर्ता, शास्त्राथंवत्वात्‌ । व 

सूतार्थ--( कर्ता ) आत्मा ही कर्ता है बृद्धि नहीं, ( शास्त्रांथंवत्त्वात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेसे 
विधि आदि शास्त्र सार्थक होता है । 

# तद्शुणसारत्वाधिकारेणेवापरोऽपि जीवधर्मः प्रपञ्च्यते। कर्ता चायं जीवः 
स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? शास्त्रार्थवच्वात्‌ । एवं 'यजेत', 'जुहुयात्‌', 'दद्यात्‌ इत्येवंविधं विधि- 
शास्त्रमर्थवद्धवति । अन्यथा तदनर्थकं स्यात्‌ । तद्धि कतुः सतः कतंव्यविदोषसुपदिश- 
ति। न चाऽसति कत्वे तदुपपद्येत | तथेदमपि शास्त्रमथवद्भवति 'एष हि द्रष्टा श्रोता 
मन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः’ ( प्रर ९५) इति ॥ ३३॥ 


बिहारोषदेशात्‌ ॥ ३४ ॥ 

सूत्रार्थ--जीवकर्ता है, क्योंकि उसके विषयमें विहारका उपदेश है । 

इतञ्च जीवस्य कर्तृत्वम्‌, यज्जीवप्रक्रियायां सँध्ये स्थाने विहारमुपदिशति-स 
ईयतेऽमृतो यत्र कामम्‌? (बृह० ४।३।१२) । इति, 'स्वे शरीरे यथाकामं परिवतते' (बृह० २।१।१८) 
हति च ॥ ३४ ॥ | 
श्रुति है । 'कामः संकल्पः०' ( काम, संकल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, प्रज्ञा, मय 
यह सब मन ही है) यह श्रुति कामादि मनकी वृत्तियाँ हैं, ऐसा दिखलाती है । इससे 'तद्गुणसार- 
श्वात्त४ढयपदेशः' यह युक्त है। ॥ ३२ ॥ 

तद्गुणसारत्वके प्रकरणसे ही जीवके अन्य धमका मी विस्तारसे विचार किया जाता है। 
यह्‌ जीव कर्ता होना चाहिए, क्योंकि इससे शास्त्र अथंवान्‌ ( सार्थक ) होता है। इसप्रकार “यजेत' 
( याग करे ) 'जुहुयात' ( होम करे ) 'दद्याद' ( दान करे ) इसप्रकारका विधि शास्त्र प्रयोजनवाला 
होता है, अन्यथा वह निरथेक होगा, क्योंकि वह शास्त्र कर्ताके होनेपर कतंव्य विशेषका उपदेश 
करता है । कर्ताके न होनेपर वह उपपन्न नहीं होगा । इसप्रकार 'एष हि द्रष्टा०' ( यही आत्मा द्रष्टा, 
श्रोता, मन्ता, बोद्धा, कर्ता और विज्ञानरूप है ) यह शास्त्र मी सार्थक होता है ॥ ३३ ॥ 

इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि “स ईयते ०' (वह अकेला विचरनेवाला अमृत जीव जहाँ इच्छा होती 
है वहाँ चला जाता है ) और 'स्वे शरीर०' ( उसी प्रकार प्राणोंको ग्रहण कर वह अपने शरीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इसप्रकार श्रुति जीवकी प्रक्रियामें स्वप्नावस्थामें विहारका उपदेश करती है ॥ ३४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
मन ही है, अतएव यह कथन युक्त ही है कि बुद्धिके गुणोंकी प्रधानतासे आत्मामें अणूत्व, संसारित्व 
भादि व्यवहार होते हैं स्वतः नहीं ॥ ३२,॥ 

# गत अधिकरणमें आत्मामें अणुत्वको अध्यस्त कहकर वास्तविक महत्त्वकी स्थापना की गई है। 
अबःइसः  प्रसंगमें आत्माके कतृत्व धमंका विचार किया जाता है कि यह नित्य चिद्रूप महान्‌ आत्मा 
कृती है कि नहीं-? 'असङ्गो ह्ययं. पुरुषः? इस असङ्गत्व प्रतिपादक श्रुति और 'यजेत' इस विधि श्रृतिका 
प्ररस्पर विरोध होनेसे संशय होता है, परन्तु सिद्धान्तमें 'तद्गुणसारत्वसे' आत्मामें कतृत्व औपाधिक है । 
उससे विधि-निषेधं शास्त्र, बन्ध-मोक्ष ` शास्त्र साथंक होता है और 'शास्त्रफलं प्रयोक्तरि’ ( विधि-याग 


अघि० १४ खु० ३५-३६ |] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ५१५ 
उपादानात्‌ ॥ ३८ 


सूत्रार्थ--जीव कर्ता है, क्योंकि श्रुतिमें इसके द्वारा इन्द्रियोंका ग्रहण कहा गया है । 

इतश्चास्य कर्तृत्वम्‌ , यज्जीवप्रक्रियायामेच करणानामुपादानं संकीतंयति- तदेषां 
प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय’ ( बृह० २१।१।१७) इति, 'प्राणान्गृहीत्वा' ( बृह० २।१।१८ ) 
इति च ॥ ३५॥ र र 
व्यपदेशाच क्रियायां न चेन्निदेशविपयंयः ॥३६॥ 

पदच्छेद--व्यपदेशात्‌, च, क्रियायाम्‌, न, चेत्‌, निर्देशविपर्यय: । 

सूचाथ--( च ) और ( व्यपदेशात्‌ ) “विज्ञानं यज्ञं तनुते’ यहाँ विज्ञान शब्द - वाच्य जीव 
( क्रियायाम्‌ ) लौकिक आदि क्रियाका कर्ता कहा गया है, ( न चेत्‌ ) यदि विज्ञान शब्द जीव परक 
न मानकर बुद्धि परक मानें तो ( निदशविपयंयः ) निर्देश विपयेय होगा अर्थात्‌ बृद्धिके करण होनेसे 
तद्वाचक विज्ञान पदमें प्रथमापेक्षा 'विज्ञानेन' इस प्रकार तृतीया होगी । 

इतश्च जीवस्य कतृत्वम्‌, यदस्य लौकिकीषु वैदिकीषु च क्रियासु कतृत्वं व्यप- 
शाति शास्त्रम्‌- विज्ञानं यज्ञं तनुते कर्माणि तनुतेऽपि च' (ते० २।५।१) इति । ननु विक्ञानदाब्दो 
बुद्दो समधिगतः, कथमनेन जीचस्य कतत्वँ सूच्यत इति? नेत्युच्यते। जीवस्येवेष निदशो 
न वुद्धेः। न चेज्ञीवस्य स्यान्निद्‌ शाविपर्ययः स्यात्‌ , विज्ञानेनेत्येवं निरदेक्ष्यत्‌ । तथा ह्यन्यत्र 
बुद्धिविवक्षायां विज्ञानराब्दस्य करणविभक्तिनिद्‌शो दश्यते “तदेषां प्राणानां विशानेन विज्ञान- 
मादाय’ (बृह २।१।१७) इति । इह तु विज्ञान यज्ञ तनुते’ (तै० २।५।१) इति कतृंसामाना- 
धिकरण्यनिद शाद्बुद्धिव्यतिरिक्तस्यंवात्मनः कतृत्वं सूच्यत इत्यदोषः ॥३६॥ 

अत्राह-यदि बुद्धिन्यतिरिक्तो जीवः कर्ता स्यात्स स्वतन्त्रः सन्प्रियं हितं चेवात्मनो 
नियमेन संपादयेश्न विपरीतम्‌ । विपरीतमपि तु संपादयन्न पलभ्यते। न च स्वतन्त्रस्यात्मन 
ईटशी प्रवृत्तिरनियमेनोपपद्यत इति, अत उत्तरं पठति-- 


` इससे मी जीव कर्ता है, क्योंकि “तदेषां” ( वह बुद्धि द्वारा इन वागू आदि इन्द्रियोंकी शक्तिको 
ग्रहणकर सोता है ) ओर 'प्राणान्णृहीत्वा०' ( उसी प्रकार यह प्राणोंको ग्रहणकर अपने शरीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इस प्रकार श्रुति जीवके प्रकरणमें ही इन्द्रियोंका ग्रहण वर्णन करती है ॥ ३५ ॥ 
ओर इससे मी जीव कर्ता है, क्योंकि 'विज्ञानं यज्ञ तनुते०' ( विज्ञान-जीव यज्ञका विस्तार 
करता है और कर्मोका मी विस्तार करता है ) इस प्रकार यह श्रति जीवका लोकिक ओर वेदिक 
क्रियाओंमें कतृंत्व व्यपदेश करती है । परन्तु विज्ञान शब्द तो बृद्धिमें निश्चित है, तो फिर उससे जीव 
कर्ता है, यह किस प्रकार सूचित किया जाता है? नहीं, ऐसा कहते हैं--यह जीवका ही निर्देश है 
बृद्धिका नहीं । यदि यह निर्देश जीवका न हो तो निर्देश विपयंय होगा 'विज्ञानेन” ( विज्ञानसे ) ऐसा 
निर्देश होगा । इस प्रकार 'तदेषां' ( बुद्धि द्वारा इन्द्रियोंकी शक्तिको ग्रहण कर वह सोता है ) इस 
तरह अन्य श्र तिमें विज्ञानराब्दसे बद्धिकी विवक्षामें विज्ञानशब्दका करण विमक्तिसे निर्देश देखा 
जाता है । किन्तु यहाँ तो विज्ञानं यज्ञ तनुते’ इस प्रकार कर्ताके सामानाधिकरण्य निर्देशसे बृद्धिसे 
व्यतिरिक्त आत्माका ही कतृत्व सूचित होता है, अतः दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 
इस प्रकार कहते हैं--यदि बृद्धिसे भिन्न जीव कर्ता हो तो वह स्वतन्त्र होता हुआ अपना प्रिय 
ओर हित नियमसे संपादन करेगा विपरीत नहीं, किन्तु विपरीत मी संपादन करता हुआ उपलब्ध होता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदिसे उत्पन्न स्वगं आदि फल यजमानको प्राप्त होता है । इस जेमिनि न्यायसे भी मोक्ता आत्मा ही 


कर्ता सिद्ध होता है बुद्धि नहों । पूवपक्षमें श्रुतियों का विरोध है ओर सिद्धान्तमें उनका अविरोध है॥३३॥ 


५१६ ब्रेदह्यसत्न-शाइरभाष्य | अ० २ पा० ३ 


उपलब्धिवदनियम) ॥ ३७॥ 


पदच्छेद--उपलब्धिवत्‌, अनियमः 
सूत्रार्थ--( उपलब्धिवत्‌ ) जैसे उपलब्धिमें स्वतन्त्र होता हुआ भी इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वसे ( अनियम: ) इष्ट और अनिष्टका भी अनियमसे संपादन करता है । 


& यथाऽयमात्मोपळब्धि प्रति स्वतन्त्रोऽप्यनियमेचेष्टमनिष्टं चोपलभत एवमनि 
यमेनेवेष्टमनिष्टं च संपादयिष्यति । उपलब्धावप्यस्वातन्त्यमुपलब्धिहेतृपादानोप लम्भा- 
दिति चेत्‌-न, विषयप्रकह्पनामात्रप्रयोजनत्वादुपलब्धिहेतूनाम्‌, उपलब्धो त्वनन्या- 
पेक्षत्वमाव्मनइचतन्ययोगात्‌ । अपि चाथक्रियायामपि नात्यन्तमात्मनः स्वातन्त्र्यमस्ति, 
देशकालनिमित्तविशेषापेक्षस्वात्‌। न च सहायापेक्षस्य कतुः कठेखे निवतंते । भवति 
-ह्येघोदकायपेक्षस्यापि पक्तुः पदतृत्वम्‌। सहकारिवेचित्र्याच्चेष्टानिष्टाथक्रियायामनिय- 
मेन प्रवुत्तिरात्मनो न विरुध्यते ॥३७॥ 


९ | 
शक्तिबिपययात्‌ ॥ ३८॥ 
सूत्राथ--बद्धिकों कत्रीं माने तो करणशक्तिका विपयंय होगा । 


इतश्च विज्ञानव्यंतिरिक्तो जीवः कर्ता भवितुमर्हति । यदि पुनविज्ञानशब्दवाच्या 
बुद्धिरेव कत्री स्यात्ततः शक्तिविपर्ययः स्यात्‌ । करणशक्तिबुद्धेहीयेत कतृंशक्तिश्वापच्यत। 


दै । स्वतन्त्र आत्माकी अनियमसे ऐसी प्रवत्ति उपपन्न नहीं होती, अतः उत्तर कहते है-- 

जेसे यह आत्मा उपलब्धिके प्रति स्वतन्त्र होता हुआ भी अनियमसे इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वसे अनियमसे ही इष्ट और अनिष्टका संपादन करेगा । यदि कहो कि उपलब्धिमें मी आत्मा 
स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि उपलब्धिके हेतुका उपादान ( ग्रहण ) उपलब्ध है, तो यह ठीक नहीं है, 
क्योंकि उपलब्धिके हेतुओंका प्रयोजन केवल विषयकी कल्पना मात्र है। उपलब्धिमें तो आत्माको 
अन्थकी अपेक्षा नहीं है, कारण कि चेतन्यका योग है। और अर्थ-क्रियामं मी आत्माको अत्यन्त 
स्वतन्त्रता नहीं है, क्योंकि देश-काल और निमित्तविद्येषकी अपेक्षा है। सहकारीकी अपेक्षा करनेवाले 
कर्ताका कर्तृत्व निवृत्त नहीं होता, क्योकि काष्ठ, जल आदिकी अपेक्षा करनेवाले पाचकमें भी पाककतृत्व 
व्यवहार होता है। सहकारीके वचित्र्यसे ही इष्ट और अनिष्ट अर्थ क्रियामें नियमके विना आत्माकी 
प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३७ ॥ 

इससे भी विज्ञानसे भिन्न जीव कर्ता हो सकता है । पुनः यदि विज्ञान शब्द वाच्य बृद्धि ही 
कत्रीं होगी तो उससे शक्तिका विपर्यय होगा-बुद्धिकी करण शक्तिका नाश होगा और उसको कतृंशक्ति 
प्रसक्त होगी । और बुद्धिमें कतृंशक्तिके होनेपर उसमें ही अहंप्रत्यय विषयता स्वीकार करनी पड़ेगी, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यदि जीव स्वतन्त्र है तो सवदा इष्टका संपादन करेगा, अन्यथा वह कर्ता ही नहीं होगा, 
क्योंकि “स्वतन्त्रः कर्ता’ ( पा० सू० १।४।५४ ) कर्ता स्वतन्त्र होता है । परन्तु जीवके स्वतन्त्र होनेपर 
मी कारककी विचित्रतासे उसकी प्रबृत्ति अनियमित' है । यदि आत्मा विषय सम्बन्धके लिए करणोंकी 
अपेक्षा करता है तो वह स्वतन्त्र कंसे है केवल स्वमिन्नकी अपेक्षा न करनेका नाम स्वतन्त्रता प्रसक्त 
होगी, इससे स्वमिन्न कारकोंका प्रयोजक होकर जो स्वयं कारकोंसे प्रेरित न हो वह स्वतन्त्र है । इस 
प्रकार स्वतन्त्र होता हुआ भी जीव इष्ट साधनताकी भ्रान्तिसे अनिष्ट साधनका मी अनुष्ठान करता है 
अतं: अनियमित प्रवृत्ति ओर स्वतन्त्रता दोनों जीवमें अविरुद्ध हैं ॥ ३७ ॥ 


अधि० १५ सू० ३९-४० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५१७ 


सत्यां च बुद्ध: कर्तृशक्तौ तस्या एवाहंप्रत्ययविषयत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌, अहङ्कारपूर्विकाया 
एव प्रवृत्तेः सर्वत्र दशनात्‌ । अहं गच्छाम्यहमागच्छाम्यहं भुञ्जेऽहं पिवामीति च । 
तस्याश्च कतशाक्तियुक्तायाः सर्वाथकारि करणमन्यत्कल्पयितव्यम्‌। झाक्तोऽपि हि 
सन्कर्ता करणमुपादाय क्रियाखु प्रवतमानो दृश्यत इति। ततश्च संज्ञामात्रे विवादः 
स्यात्‌, न वस्तुभेदः कञ्चित्‌ , करणन्यतिरिक्तस्य कतृत्वा भ्युपगमात्‌ ॥ २८ ॥ 
| समाष्यभावाञच्च ।। ३९ || 

पदच्छेद- समाध्यमावात्‌, च । 

सूत्रार्थ--ओर आत्माके कर्ता न होनेपर वेदान्तमें प्रतिपादित ब्रह्मके साक्षात्कारका साधन- 
भूत समाधिका अमाव हो जायगा, अतः आत्मा कर्ता है । 

योऽप्ययमौपनिष दात्मप्रतिपत्तिप्रयोजनः खमाधिरुपदिष्टो वेदान्तेषु-- आत्मा वा 
अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः सोऽन्वेष्टव्यः स वितिज्ञासितव्यः' (बृह० २।४।५), 
'ओमित्येवं ध्यायथ आत्मानम्‌? ( सुण्ड० २।२।६ ) इत्येवंळक्षणः, सोऽप्यसत्यात्मनः कतृत्वे 
नोपपद्येत । तस्मादप्यस्य कतृत्वसिद्धिः ॥ ३९. ॥ 

( १५ तक्षाधिकरणस्‌ । स्‌० ४० ) 


यथा च तक्षोमथथा !! ४०॥ 
पदच्छेद--यथा, च, तक्षः, उभयथा । 

. सूच्रार्थ--( च ) परन्तु ( यथा) जसे लोकमें ( तक्षः ) बढई ( उमयथा ) वसुला आदि 
करणोंकी अपेक्षा कर्ता होकर दु:खी होता है और उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे अकर्ता एव सुखी 
होता है, वेसे आत्मा भी बुद्धि आदि करणोंकी अपेक्षा कर्ता, संसारो है, उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे 
अकर्ता एव परमानन्दघन ही है । 

एवं तावच्छासत्राथवर्वादिभिह्‌तुभिः कतेत्वं शारीरस्य प्रदशितम्‌, तत्पुन 
स्वाभाविकं वा स्यादुपाधिनिमित्तं वेति चिन्त्यते। तत्रेतेरेच शाख्ाथवच्वादिभिहेतभिः 
स्वाभाविकं कतत्वम्‌, अपवादहेत्वभावादिति । एवं प्रां त्रम--न स्वाभाविक कतृत्व- 
मात्मनः संभवति,  अनिर्मोक्षप्रसज्ञात्‌ । कर्तृत्वस्वभावव्वे ह्यात्मनो न कठत्वान्िर्मोक्षः 


क्योंकि “मैं जाता हूँ! 'मैं आता हूँ मैं खाता हूँ! मैं पान करता हूँ! इस प्रकार अहंकार पूवंक ही सवत्र 


प्रवृत्ति देखनेमें आती है । कतृंशक्ति युक्त उसको सर्वार्थकारी अन्यकरणकी कल्पना करनी चाहिए । कर्ता 
समथ होता हुआ मी करणका ग्रहणकर क्रियाओंमें प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है। उससे केवल 
नाममें विवाद है वस्तुमें कोई भेद नहीं है, क्प्रोंक करणसे व्यतिरिक्त कर्ता स्वीकार किया गया है ॥३८॥ 
आत्मा वा अरे०' ( हे मेत्रेयी ! आत्मा दशन करनेके योग्य है, अत! उसका श्रवण करना 
चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विदोषरूपसे . 
जिज्ञासा करनी चाहिए ) और 'ओमित्येचं०' ( ओम्‌, इस प्रकार उस आत्माका ध्यान करो) इस 
श्रकारकी जो यह ओपनिषद्‌ आत्मप्रतिपत्तिरूप प्रयोजनवाली समाधि-निदिध्यासन वेदान्तवाक्योंमें उप- 
दिष्ट है वह मी आत्माके कर्ता होनेपर उपपन्न नहीं होगी । इससे मी आत्मा कर्ता सिद्ध होता है ॥३९॥ 
इसप्रकार शास्त्राथंवत्त्व आदि हेतुओंसे जीवात्माका कतृत्व दिखलाया जा चुका है। किन्तु 
बह्‌ स्वाभाविक है अथवा उपाधि निमित्तक है, इसपर विचार किया जाता है। उस विचारमें इन 


, शास्त्राथंबत््त आदि हेतुओंसे स्वामाविक कतृत्व है, क्योंकि उसका अपवादक कोई हेतु नहीं है । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-आत्मामें स्वाभाविक कतृत्व संभव नहीं है, क्योंकि 


५१८ त्रह्मसूत्रशाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


संभवति, अग्नेरिवोष्ण्यात्‌। नच कठंत्वादनिमु क्तस्यास्ति पुरुषार्थसिद्विः, कतंत्वस्य 
दुःखरुपत्वात्‌ । नयु स्थितायामपि कत्‌त्वशक्तो कर्तृत्वकार्यपरिहरात्पुरुषार्थः सेत्स्यति, 
. तत्परिहारश्च निमित्तपरिहारात्‌ । यथाऽग्नेदहनशक्तियुक्तस्यापि काष्ठवियोगाइहन- 
कार्याभावस्तद्वत्‌ । न, निमित्तानामपि शाक्तिलक्षणेन संबन्धेन संबद्धानामद्यन्तपरि- 
हारासंभवात्‌ | ननु मोक्षसाधनविधानान्मोक्षः सेत्स्यति-च, साधनायत्तस्यानित्यत्वात्‌ । 
अपि च नित्यशुदधवुद्धमुक्तात्मप्रतिपादनान्मोक्षसिद्धिरभिमंता। ताहगात्मप्रतिपादनं च 
न स्वाभाविके कतृत्वे$वकल्पेत्‌ । तस्मादुपाधिधर्माध्यासेनेवात्मनः कतत्वं न स्वाभावि- 
कम्‌ । तथा च श्रतिः ध्यायतीव छेलायतीव' (बृह ० ४।३।७) इ ति। 'आस्मेन्द्रियमनो युक्तं भोक्तेत्या- 
हुमंनीषिणः? (कठ० ३।४) इति चोपाधिसंपृक्त स्येवात्मनो भोक्तृत्वादिविशेषलाभं दरायति । 
4४ नहि विवेकिनां परस्म!दन्यो जीवो नाम कर्ता भोक्ता वा विद्यते, "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ 
( बृह० ४।३।२३ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । पर एवं तहि संसारी कर्ता भोक्ता च प्रसज्येत, 
परस्मादन्यश्चच्चितिमाञ्जीवः कर्ता बुद्धथादिसंघातव्यतिरिक्तो न स्यात्‌-न, अविद्या- 
प्रत्युपस्थापितत्वात्क्तत्वभोकतृत्वयोः । तथा च शास्त्रम्‌--'यत्र हि द्वैतमिव मवति तदितर 
इतरं पश्यति” (बृह० २।४।१४) इत्यविद्यावस्थायां कतृत्वभोक्तृत्वे द शयित्वा विद्यावस्थायां 
ते एव कतठत्वभोक्तृस्वे निवारयति--'यत्र त्वस्य सवमाव्मैवाभूत्तव्केन कं पश्येत्‌ ( ब्रृह० 
२।४।१४) इति । तथा स्वप्न जागरितयोरात्मन उपाधिसंपककत श्रमं सयेनस्येवाकारो विपरि- 
पततः श्रावयित्वा तद भा चं सुषुप्तो प्राज्ञ नात्मना संपरिष्वकतस्य श्रावयति-- तद्वा अस्येतदासत- 
ऐसा मानने पर आत्माका मोक्षामाव प्रसंग होगा । आत्माका कतृत्व स्वामाविक होनेपर जेसे अग्निका 
औष्ण्यसे गोक्ष नहीं होता, वसे ही आत्माका कतृंत्वसे मोक्ष नहीं हो सकता । कतृत्वसे मुक्त न हुएके 
पुरुषार्थकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि कतृत्व दुःखरूप हे । परन्तु कतृंत्व शक्तिकी स्थिति.होनेपर भी 
कतृत्व कार्यके परिहारसे पुरुषार्थं सिद्ध हो जायगा और उश्चका परिहार कारणके परिहारसे हो जायया । 
जसे दाहशक्ति युक्त अग्निमें काष्ठ वियोगसे दहन कार्यका अमाव है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए । 
परन्तु यह ठीक नहीं है, क्योंकि शक्तिरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध निमित्तोंका अत्यन्त परिहार नहीं हो 
सकता । परन्तु मोक्ष साधतके विधानसे मोक्ष सिद्ध हो जायगा ? नहों, क्योंकि जो साधनके अधीन है 
वह अनित्य है, ओर नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त आत्माके प्रतिपादनसे मोक्ष सिद्धि अभिमत है, उसप्रकार 
का आःत्मप्रतिपादन स्वाभाविक कतृत्वर्मे नहीं हो सकता, इसलिए उपाधि घमंके अध्यासे ही 


आत्मामें कतुंत्व है स्वाभाविक नहीं है । जेसे कि ध्यायतीव०' ( मानो ध्यान करता है, मानो चलता 
है ) यह श्रुति है। और 'आत्मेन्द्रियमनोयुक्त०' ( शरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्तको विवेकी लोग 
मोक्ता-संसारी कहते हैं ) इसप्रकार श्रुति उपाधि सम्बद्ध आत्मामें ही भोक्तृत्व आदि विशेष लाम 
दिखलाती है । क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रृतिसे विवे- 
कियोंकी हष्टिमें परब्रहासे अन्य कर्ता मोक्ता नामका जीव नहीं है । तो इससे परमात्मा ही संसारी, 
कर्ता, भोक्ता है ऐसा प्रसक्त होगा । चेतन युक्त कर्ता जीव यदि परमात्मासे अन्य हो तो बुद्धि आदि 
संघातसे व्यतिरिक्त न होगा, ऐसा नहीं, क्योंकि कतृत्व, मोक्तृप्व अविद्यासे प्रत्युपस्थापित है, तथा 
“यत्न हि द्वतमिव०” ( जिस अवस्थामें द्वेत-सा होता है वहीं अन्य अन्यको देखता है) इसप्रकार 
अविद्या अवस्थामें कतृंत्व, भोक्ततृत्व दिखलाकर 'यन्न त्वस्य०' ( किन्तु जहाँ इसके लिए सब आत्मा ही 
हो गया है वहाँ किसके द्वारा किसे देखे ) इसप्रकार विद्या अवस्थामें कतृत्व, मोक्तृत्वका श्रुति निवा- 


रण करती है । उसी प्रकार स्वप्न और जागरित अवस्थामें आकारामें उड़नेवाले श्येनके श्रमके समान 
आत्माका उपाधिके सम्पकसे उत्पन्न हुए श्रमका श्रवण कराकर श्रृति सुषुप्तिमें प्राश आत्माके साथ 


सम्पक ऐक्य प्रा हुएका श्रमामाव श्रवण कराती है---तह्वा०” ( इस ज्योतिः स्वरूप आत्माका आत- 
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काममात्मकाभमकामं रूपं शोकान्तरम्‌’ ( बृइ० ४।३।२१ ) इत्यारभ्य एषास्य परमा गतिरेपास्य 
परमा संपदेषोऽस्य परमो लोक एषोऽस्थ परम आनन्दः ( बृह० ४।३।३२ ) इत्युपसंहारात्‌ । 
तदेतदाहाचायं;-- यथा च तक्षोभयथा' इति। त्वथ चार्यं चः पठितः। नेवं मन्तव्यं- 
स्वाभाविकमेघात्मनः कतृंत्बमग्नेरिवोष्ण्यमिति । यथा तु तक्षा लोके वास्यादिकरणहस्तः 
कर्ता दुःखी भवति, स एव स्वगृहं प्रातो विमुक्तवास्यादिकरणः स्वस्थो निवृतो निर्व्या- 
पारः सुखी. भवत्येबमविद्याप्रत्युपस्थापितद्वेतसंपृक्त आत्मा स्वप्नजागरितावस्थयोः 
कर्ता दुःखी भवति, स तच्छ्मापनुत्तये स्वमात्मानं परं ब्रह्म प्रविश्य विमुक्त कायेकरण- 
संघातोऽकर्ता सुखी भवति संप्रसादावस्थायाम्‌। तथा मुक्त्यवस्थायामप्यविद्याष्वान्तं 
विद्याप्रदीपेन विधूयात्मेव केबलो निर्त्रुतः सुखी भवति। तक्षदष्टान्तञ्चेतावतांऽशेन 
रष्टब्यः। तक्षा हि विरिष्टेषु तक्षणादिव्यापारेष्वपेक्ष्येव प्रतिनियतानि करणानि 
वास्यादीनि कर्ता भवति, स्वइारीरेण त्वकतेंच। प॒वमयमात्मा सर्वव्यापारेष्वपेक्ष्येच 
मन आदीनि करणानि कर्ता भवति, स्वात्मना त्वकर्ते वेति ! न व्वात्मनस्तक्ष्ण इवाव- 
यवाः सन्ति येहस्तादिभिरिव वास्यादीनि तक्षा मन आदीनि करणान्यात्मोपाददीत 
न्यस्येद्ठा। के यत्तृक्तम-शा्त्रार्थवत्वादिभिहंतुभिः स्वाभाविकमात्मनः कतृत्वमिति, 
तन्न, विधिशास्त्रं तावद्यथाप्राप्तं कतंत्वसुपादाय कतव्यविशेषमुपदिशति, न कतृत्व- 
मात्मनः प्रतिपादयति। नच स्वाभाविकमस्य कर्तृत्वमस्ति, ब्रह्माव्मत्वोपदेशादित्य- 
वोचाम, तस्मादविद्याकृतं कठंत्वमुपादाय विधिशास्त्रं प्रवर्तिष्यते । 'कर्ता विज्ञानात्मा 


काम, आत्मकाम, अकाम और शोक शून्य स्वरूप है ) ऐसा आरम्मकर 'एषास्य०' (यह इस पुरुषकी 
परगति है, यह इसकी परम सम्पत्ति है, यह इसका परम लोक है, यह इसका परम आनन्द है ) ऐसा 
उपसंहार है । इससे आचायने “यथा च तक्षोमयथा' यह कहा है । सूत्रस्थ यह 'च' शब्द “तु? अथमें 
पठित है । ओर ऐसा. नहीं मानना चाहिए कि अग्निकी -उष्णताके समान आत्माका कतृंत्व स्वामाविक 
है । परन्तु-जैसें लोकमें बसुला आदि करण युक्त हाथ वाला तक्ष ['बढई ] कर्ता होकर दुःखी होता 
है, वही अपने घर जाकर बसुला आदि करणोंसे विमुक्त हुआ स्वस्थ, शान्त, व्यापार शून्य ओर 
सुखी होता है, वसे ही अविद्यासे प्रत्युपस्थापित तसे सम्बद्ध आत्मा स्वप्न ओर जागरित अवस्थाओंमें 
कर्ता होकर दु:खी होता है, वह आत्मा उस श्रमको निवृत्त करनेके लिए स्वस्वरूप परंत्रह्ममें प्रवेशकर 
कार्य-करण संघातसे मुक्त होता हुआ सुषुप्ति अवस्थामें अकर्ता होकर सुखी होता है । उसी प्रकार मुक्ति 
अवस्थामें मी अविद्या अन्धकारको विद्या प्रदीपसे निवृत्तकर आत्मा ही केवल शान्त और सुखी 
होता है । तक्ष दृष्टान्त इतने अंशमें समझना चाहिए । तक्ष ही तक्षण | छीलना ] आदि विशिष्ट 
व्यापारोंसे प्रतिनियत वसुला आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने शरीरसे तो अकर्ता 
ही है; वसे यह आत्मा समस्त व्यापारोंमें मन आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने 
स्वरूपसे तो अकर्ता ही है । तक्षके समान आत्माके अवयव नहीं हैं जिससे कि जसे तक्ष हस्त आदि 


द्वारा वसुला आदिका ग्रहण और त्याग करता है, वसे आत्मा मी मन आदि करणोंका ग्रहण करे 
अथवा त्याग करे । जो यह कहा गया है कि शास्त्राथवत्त आदि हेतुओंसे आत्माका स्वामाविक 


कतृंत्व है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि विधि शास्त्र तो यथाप्राप्त [ लोक प्रसिद्ध ] कतृत्वको लेकर 
कतंव्य विशेषका उपदेश करता है, आत्मामें कतृत्वका प्रतिपादन नहीं करता । आत्माका कतृ त्व 
स्वाभाविक नहीं है, क्योंकि उसमें ब्रह्मात्मत्वका उपदेश हे, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए अविद्या- 


. सद्यानन्दी दीपिका | न 
ॐ 'स्वगंकामो यजेत' इत्यादि विधि शास्त्र कर्ताके विना अनुपपन्न होता हुआ अपनी साथकता 


के लिए आत्मामें स्वाभाविक कतृत्व सिद्ध करता है । इसका समाधान 'तत्र' आदिसे कहते हैं। 


५२० ब्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


पुरुष? इत्येवंजातीयकमपि शास्त्रमनुवादरूपत्वाद्यथाप्राप्तमेवाविद्याकृतं कतत्वमनुः 
वदिष्यति | पतेन विहारोपादाने परिहते, तयोरप्यनुवादरूपत्वात्‌। ननु संध्ये स्थाने 
घसुसेषु करणेषु स्वे शरीरे यथाकामं परिवतत इति बिहार उपदिदयमानः केवलस्या- 
त्मनः कर्ठत्वमाचहति । तथोपादानेऽपि “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय’ ( बृह० २।१। 
१७ ) इति करणेषु कर्मकरणविभक्ती श्रयमाणे केवलस्यात्मनः कर्तत्वं गमयत इति । 
अत्रोच्यते-न ताचत्संध्ये स्थानेऽत्यन्तमात्मनः करणविरमणमस्ति, सधीः स्वप्नो भूत्वेमं 
लोकमतिक्रामतिः ( बृह० ४।३।७ ) इति । तत्रापि धीसंबन्धश्रवणात्‌। तथा च स्मरन्ति 
इन्द्रियाणाझुपरमे मनोऽनुपरतं यदि । सेवते विषयानेव तद्विद्यात्स्वप्नदशनम्‌ ॥' इति । 'कामादयइच 
सनसो वृत्तय:' इति श्रतिः । ताञ्च स्वप्ने दृश्यन्ते, तस्मात्समना एव स्वप्ने विहरति। 
क खिह(रोएपि च तत्रत्यो वासनामय एव नतु पारमार्थिकोऽस्ति। तथा च श्रुति 
रिवाकारानुबद्धमेच स्वप्नव्यापारं वर्णयति--'उतेव स्त्रीमिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि 
भयानि पश्यन? £ बृह० ४।३।१३ ) इति! लौकिका अपि तथेव स्वप्नं कथयन्ति-आरु 
क्षमिच गिरिश्शङ्गम्‌, अद्राक्षमिव वनराजिमिति। तथोपादानेऽपि यद्यपि करणेषु कर्मकरण- 
दिभक्तिनिद्‌श्ञः, तथापि तत्संपूक्तस्येवात्मनः कतृत्वं द्रष्टव्यम्‌, केवले कतृत्वासंभवस्य 


कृत कतृंत्वको लेकर विधि शास्त्र प्रवृत्त होगा । “कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः? इसप्रकारका शास्त्र भी 
अनुवादरूप होनेसे यथाप्राप्त अविद्याकृत कतृत्वका ही अनुवाद करेगा । इससे विहार &नेर उपा- 
दानका परिहार हुआ, क्योंकि वे भी अनुवादरूप हैं। परन्तु स्वप्नावस्थामें करणोंके प्रसुप्त होनेपर 


अपने शरीरमें यथेष्ट परिवर्तन करता है, इसप्रकार उपदेश किया हुआ विहार केवल आआत्मामें करव 
को सिद्ध करता है, एवं उपादानमें मी 'तदेषां प्राणानां०' | वह बद्धिसे इन इन्द्रियोंकी शक्तिकी 


ग्रहण कर सोता ह. | इसप्रकार करणोंमें श्रयमाण कम ओर करण विमक्ति केवल आत्माका कतृंत्व 


ज्ञात कराती ह । इसपर कहते हैं—स्वप्नावस्थामें आत्माका करणोंसे अत्यन्त विराम नहीं ह, क्योंकि 
‘सधीः स्वप्नो? ( बुद्धि सहित स्वप्न होकर इस लोकका अतिक्रमण करता हे ) इसप्रकार स्वप्नमें मी 


बुद्धिके साथ सम्बन्धका श्रवण हे । जैसे कि 'इन्द्रियाणासुपरमे०' ( इन्द्रियोंके उपरत होनेपर यदि मन 
उपरत न होकर विषयोंका सेवन करता हें तो उसको स्वप्नदशंन समझना चाहिए ) ऐसी स्मृति मी 


है, 'कामादयश्च मनसो वृत्तय:”ः ( काम आदि मनकी वत्तियाँ हैं ) ऐसी श्र ति हे । वे वत्तिर्या स्वप्नमें 
देखी जाती हैं, इसलिए आत्मा स्वप्नमें मन सहित ही विहार करता हे । और स्वप्नावस्थाका विहार 


मी वासनामय ही हं पारमाथिक नहीं हे । इसप्रकार 'उतेव स्त्रीमिः०' ( स्त्रियोंके साथ आनन्द मानता 


हुआ, मित्रोंके साथ हसता. हुआ तथा व्याघ्र आदिसे मय देखता हुआ रहता हे ) यह भ्रति 'इव' से 
अनुबद्ध ही स्वप्न व्यापारका वणन करती हं । लोग मी उसी प्रकार स्वप्तका वर्णन करते हैं- मानो 


मैं गिरिके शिखरपर चढा, मानों मैंने वनपक्ति देखीं’ । वसे ही उपादानमें मी यद्यपि करणोंमें दम 


. स्तत्यानन्दी-दीपिका 
* जसे “योधा युध्यन्ते योध राजा युध्यते' यहाँ पहले योधाओंमें कतृ त्वकी विवक्षासे प्रथमा-कतृ- 


विभक्ति है, पुनः उनमें करणत्वकी विवक्षासे 'योधः' तृतीया विमक्ति है । वसे ही “विज्ञानं यज्ञं तनुते’ 
यहाँ कतृ त्व विवक्षामें “विज्ञान पदमें प्रथमा है और “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय” यहाँ 


करणत्वको विवक्षासे विज्ञानपदसे तृतीया विभक्ति है, पूवमें विज्ञान जीव है, ऐसा अङ्गीकार कर 


‘विज्ञानं यज्ञं तनुते यह्‌ श्रुति कही गई है । अब उस श्रुतिसे उपाधि रहित आत्मामें कतृत्व प्राप्त होने 
पर यहाँ विज्ञानशब्द बुद्धिवाचक है, अतः उसमें कतृंत्व है। आत्मामें तो बुद्धि उपाधिसे कतृंत्व 


है स्वत: नहीं । 'स एष वाचः०' ( चित्तसे देवताका ध्यान कर वाणी द्वारा मन्त्र आदि उच्चारण किये 
जाते हैं और मन्त्रोसि यक्ष सम्प होता है, इसप्रकार चित्त और वाणीका पूर्वोत्तरमाव ही यज्ञ है )। 
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दशितत्वात्‌ । भवति च लोके5नेकप्रकारा विवक्षा--योधा युध्यन्ते, योधे राजा युध्यत 
इति । अपि चास्मिन्नुपादाने करणव्यापारोपरममात्रं विवक्ष्यते, न स्वातन्त्र्यं कस्य- 
चिदवुद्धिपू्वंकस्यापि स्वापे करणव्यापारोवरमस्य हष्टत्वात्‌ । यस्त्वयं व्यपदेशो दशितः 

“बिज्ञान यज्ञ तनुते’ इति, स बुद्धेरच कतृत्वं प्रापयति, विज्ञानशब्दस्य तत्र प्रसिद्धत्वात्‌, 
मनोनन्तरं पाठाञ्च। तस्य श्रद्धेव शिरः’ ( ते० २।४.) इति च विज्ञानमयस्यात्मनः 
श्रद्धाचवययवखसंकीतनात्‌ , श्रद्धादीनां च वुद्धिधमत्वप्रसिद्धेः, “विज्ञान देवाः सव ब्रह्म 
येष्ठसुपासते' ( तै० २।५।१ ) इति च वाक्यरोषात्‌, ज्येष्ठत्वस्य च प्रथमजत्वस्य बुद्धौ 
प्रसिद्धत्वात्‌ । 'स एष वाचश्चित्तरयोत्तरोत्तरक्रमा यद्यज्ञः’ इति च श्रत्यन्तरे यज्ञस्य वाग्बुद्धिः 
साध्यत्वावधारणात्‌। नच बुद्धेः शक्तिविपर्ययः करणानां कर्तत्वाभ्युपगमे भवति, 
सर्चकारकाणामेव स्वस्वव्यापारेषु कतृत्वस्यावद्यंभावित्वात्‌। उपलब्ध्यपेक्ष॑ त्वेषां 
करणत्वम्‌ , सा चात्मनः। नच तस्यामप्यस्य .कतृत्वमस्ति, नित्योपलब्धिस्वरूपः्चात्‌। 
अहङ्कारपूवकमपि कतृत्वं नोपलब्चुभेवितुमहति,  अहङ्कारस्याप्युपलभ्यमानत्वात्‌। न 
चेवं सति करणान्तरकट्पनाप्रसङ्गः, बुद्ध: करणत्वांभ्युपगमात्‌। समाध्यभावस्तु 
शा्त्राथवत्वेनेच परिहृतः, यथाप्राप्तमेच कतत्वमुपादाय समाधि विधनात्‌ । तस्मात्कतृत्व- 
मप्यात्मन उपाधिनिमित्त मेवेति स्थितम्‌ ॥४०॥ 


विभक्ति और करण विमक्तिका निर्देश है, तो भी उनसे सम्बधित आत्माका ही कतृत्व समझना 
चाहिए, क्योंकि केवल आत्मामें कतृत्वका असंभव * दिखलाया गया है। 'योधा युद्ध करते हैं योधाओं 
द्वारा राजा युद्ध करता है” इसतरह लोकमें अनेक प्रकारकी विवक्षा होती है ओर इस उपादानमें करण 
के व्यापारका विराममात्र विवक्षित है, किसीका ` स्वातन्त्रय विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्वप्नमें अबुद्धि- 
'पुवंक मी करणका व्यापार उपरम देखा जाता है ।. विज्ञानं यज्ञं तनुते’ ( विज्ञान यज्ञका विस्तार 
करता है ) यह जो व्यपदेश दिखलाया गया है, वह बृद्धिमें. कतृत्व प्राप्त कराता है, क्योंकि विज्ञानशब्द 

उसमें प्रसिद्ध हे और मनके अनन्तर उसका पाठ है। 'तस्य श्रद्धव शिरः' ( उसका श्रद्धा ही शिर है) 


विज्ञानमय आत्माके श्रद्धा आदि अवयव कहे गये हैं और श्रद्धा आदि बद्धिके धमरूपसे प्रसिद्ध हैं । 
तथा “विज्ञानं देवा:'० (सब देव विज्ञानको ब्रह्मारूपसे, ज्येष्ठरूपसे उपासना करते हैं) ऐसा वाक्यदोष है। 


ज्येष्ठत्व और प्रथमजत्व बद्धिमें प्रसिद्ध हैं, क्योंकि 'स चा एष०' ( जो वाणी ओर चित्तका उत्तरोत्तर 
क्रम है, वही यह यज्ञ है ) इसप्रकार अन्य श्रतिमें यज्ञ वाणी और बद्धिसे साध्य अवधारित होता है । 
करणोंमें कतृंत्व स्वीकार करनेपर बृद्धिकी शक्तिका विपर्यय नहीं होता, क्‍योंकि सब कारकोंका अपने 
अपने व्यापारमें कतृत्व अवश्यंमावी है । परन्तु उन करणोंमें करणत्व उपलब्धिकी अपेक्षासे है ओर 
वह उपलब्धि आत्माकी है । उसमें इसका कतृंत्व नहों है, क्योंकि वह नित्य उपलब्धि स्वरूप है । 
अहङ्कार पूवंक कतृत्व मी उपलब्धाका नहों हो सकता, क्योंकि अहङ्कार मी उपलम्यमान है। ऐसा 
होनेपर अन्य करणकी कल्पनाका प्रसङ्ग भी नहीं है, क्योंकि बृद्धिको करणरूपसे स्वीकृत किया गया है। 
समाधिके अमावका तो शास्त्राथवत्त्वसे ही परिहार किया जा चुका है, क्योंकि यथा प्राप्त कतृत्वको 
लेकर ही समाधि ( निदिध्यासितव्यः ) का विधान है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्मामें कतृ तव मी 
उपाधि निमित्तक ही है ॥ ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
* अखण्ड साक्षी चतन्य बुद्धि वृत्तियोंसे भिन्न होता हुआ विषयावच्छिन्नरूपसे उत्पन्न होता है 


विषयावच्छिन्न चेतन्यको उपलब्धिमें बद्धि आदि करण हें, इसलिए बुद्धि उपहित आत्मामें कतृत्व है 
केवल आतमामें नहों । इस प्रकार बद्धि विशिष्ट आतमामें कतृंत्व माननेसे विशेषणीभूत जड़ बद्धिमें 
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( १६ परायत्ताधिकरणम्‌ । स्‌० ४१-७२ ) 
परात्तु तच्छते; ॥ ४१॥ 
पदच्छेदे--परात्‌, तु, तच्छुतेः । 

सत्रार्थ--( तु ) शब्द शङ्काकी निवृत्तिके लिए है, जीवका कतृंत्व आदि स्वमावतः नहीं है 
(परात्‌) परमात्मासे प्राप्त होता है, (तच्छतेः) क्योंकि “एष ह्येव’ इत्यादि श्रृतिमें ऐसा प्रतिपादित है । 

यदिदमविद्यावस्थायामुपाधिनिबन्धनं कत्‌ त्वं जोंवस्याभिहितम्‌, तत्किमन- 
पेक्ष्येश्वरं भवत्याहोस्विदीइवरापेक्षमिति भवति विचारणा । तत्र प्राप्तं तावत्‌-नेश्वरम 
पेक्षते जीवः कतृत्व इति । कस्मात ? अपेक्षाप्रयोजनाभावात्‌ । अयं हि जीवः स्वयमेव 

गद्देषादिदोष प्रयुक्त कारकान्तरसामग्रीसंपन्नः कतृत्वमनुभवितु शाक्नोति। तस्य 

किमीईवरः करिष्यति ? नच लोके प्रसिद्धिरस्ति कृष्यादिकास कियास्वनडुहादिवदी 
शचरोऽपरोऽपेक्षितन्य इति। क्लेशात्मकेन च कतृत्वेन जन्तून्संस्॒जञत इईरवरस्य 
नेघृण्यं प्रसज्येत, विषमफलं चेषां कत्वं विदधतो वेषम्यम्‌। ननु 'वषम्यनैषण्ये-न्‌ 
सापेक्षव्वात्‌' ( अ० २।१।३४ ) इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ , सति व्वीदवरस्य सापक्षत्वसंभवे | 
सापेक्षत्वं चेश्वरस्य संभवति सतोज॑न्तूनां घर्माधमंयोः, तयोइच सद्भावः सति 
जीवस्य कतृत्वे । तदेव चेत्कतत्वमीइरापेक्षं स्वात्किविषयमीश्वरस्य सापेक्षत्वमुच्येत 
अकृताभ्यागमश्चेवं जीवस्य प्रसञ्येत । तस्मात्स्वत एवास्य कत्‌त्वमिति । & पतां प्राप्ति तु 

अविद्या अवस्थामें जो यह उपाधि निमित्तक जीवमें कतृंत्व कहा गया है, क्या वह ईश्वरकी 
झपेक्षाके विना होता है अथवा ईश्वरकी अपेक्षासे होता है, इस प्रकार विचार होता है । इसमें पुवंपक्ष 
प्राप्त होता है-जीव अपने कतृंत्वमें ईशवरकी अपेक्षा नहीं करता, किससे ? इससे कि अपेक्षाका प्रयो- 
जन नहीं है । यह जीव स्वयं ही राग, द्वेष आदि दोषोसे प्रयुक्त होता हुआ कारक सामग्रीसे सम्पन्न होकर 
कतृ त्व अनुमव करनेमें समथ होता है । उसका ईश्वर क्या करेगा ? लोकमें ऐसी प्रसिद्धि नहीं है कि 
कृषि आदि क्रयाओंमें अनडुह (बेल) आदिके समान ईश्वर अपेक्षितव्य है । क्लेशात्मक कतृत्वसे जन्तुओंको 
उत्पन्न करनेवाले ईदवरमें नेघ ण्य प्रसक्त होगा ओर इन ध्राणियोके विषम फलवाले कतृत्वको उत्पन्न 


करनेवाले ईव्वरमें वेषम्य प्रसक्त होगा । परन्तु यह कहा जा चुका है कि 'वेषम्यनेधृण्ये न सापेक्षत्वात्‌ 
(प्राणियोंके कमंकी अपेक्षासे इरवरमें वेषम्य और नैघ ण्य नहीं है) ठीक, ऐसा कहा जा चुका है । परन्तु 


ईद्वरमें सापक्षत्व होनेपर ही यह उपपन्न होगा । प्राणियोंके धर्माधमं होनेपर ईशवरमें सापक्षत्व संभव है। 
जीवका कतृंत्व होनेपर उनका ( धमं और अधमंका ) सद्भाव है । यदि वही कतृत्व ईश्वरकी अपेक्षासे 
हो तो ईरवरका -सापेक्षत्व_ किस विषयका कहा जायगा । ऐसा होनेपर जीवको अङृताभ्यागम प्रसक्त 


सत्यानन्दी-दीपिका 
करणत्वकी उपपत्ति हो सकती है, अतः अन्य करणकी कल्पना युक्त नहीं है । हाँ, जो केवल बृद्धिको 


कर्त्री मानते हैं, उनको तो अन्य करणकी कल्पना दुर्वार है। अतः आत्मामें ओपाधिक कतृंत्वको 
लेकर विधि आदि शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। इसलिए 'असङ्गत्व' प्रतिपादक श्रुतियोंके साथ विधिद्वारा 


कतृत्व प्रतिपादक श्रृतियोंका कोई विरोध नहीं है । पूवपक्षमें आत्माका स्वामाविक कतृंत्व है, सिद्धान्तमें 
ओपाधिक कतृत्व हे ॥ ४० ॥ 


# जेसे चन्दन आदि सामग्रीके होनेपर धर्मके अमावमें सुखके अभावका यद्यपि ज्ञान नहीं 
होता, तो मी 'पुण्यो व पुण्येन कमंणा अचति” ( बृह० ३।२।१३ ) (यह पुरुष पुण्य कमसे पुण्यशाली 
होता हं ) इत्यादि शास्त्र प्रमाणसे सुखके प्रति धमंमें हेतुता सिद्ध होती है, वसे शास्त्रबलसे ईश्वर मी 
कारयिता सिद्ध होता है ॥ ४१ ॥ 


अधि० १६ सु० ४२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दौपिकासहित ५२३ 


शाब्देन व्यावत्य प्रतिज्ञानीते--'परात' इति । अविद्यावस्थायां कार्यंकरणसंघाताविवेक- 
दाशिनो जीवस्याविद्यातिमिरान्धस्य सतः परस्म्रादात्मनः कर्माध्यक्षात्सवंभूताधिवासा 
त्साक्षिणइचेतयितुरीश्वरात्तदजुज्ञया कतेत्वभोक्तृत्वलष्षणस्य संसारस्य सिद्धि, तदनु 
ग्रहहेतुकेनेव च विज्ञानेन मोक्षसिद्धिभवितुमर्हति । कुतः ? तच्छुतेः। यद्यपि दोषप्रयुक्त 
सामग्रीसंपन्नश्च जीवः, यद्यपि च लोके कृष्यादिषु कर्मसु नेश्वरकारणत्वं प्रसिद्धम्‌, तथापि 
सर्वास्वेव प्रवृत्तिष्वीश्वरो हेतुकतति श्रतेरवसीयते । तथा हि श्रतिभ॑वति-'एष ह्येव साधु 
कमे कारयति.तं यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते । एष ह्वोवासाघु कम कारयति तं यमधो निनीषते ॥' ( कौषी ० 
३।८ ) इति । 'य आत्मनि तिष्टन्नात्मानमन्तरो यमयति’ इति चेवज्ञातीयका ॥ ४१ ॥ 


न ला कारयितृत्वे सति वेषम्यनेघुण्ये स्यातामकृताभ्यागमश्च जीवस्येति 
त्युच्य लियन 


कृतप्रयत्नापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्वावैयर्थ्यादिन्यः ॥४२॥ 

पदच्छेद्‌--कृतप्रयत्नापेक्षः, तु, विहितप्रतिषिद्धावेयर्थ्यादिभ्प: । 

खूत्राथ--( तु ) शब्द पुवपक्षकी व्यावत्तिके लिए है, ( विहितभ्रतिषिद्धाव यर्थ्यादिभ्यः ) वेदमें 
विहित और प्रतिषिद्ध कम व्यथ आदि न हों, इसलिए ईश्वर अपने कारयितृत्वमें ( कृतप्रयत्नापेक्षः ) 
जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करता है । 

तशब्द्श्रोदितदोषव्यावतंनाथ: । कृतो यः प्रयत्नो जीवस्य धर्माधमलक्षणस्तदपेक्ष 
एवेनमीश्वरः कारयति । ततइचेते चोदिता दोषा न प्रसज्यन्ते । जीवकृतधर्मा धर्मवेषस्या 
पेक्ष एव तत्तत्फलानि विषमं विभजेत्पर्जन्यवदीइवरो निमित्तत्वमात्रेण। यथा लोके नाना- 
विधानां गुच्छगुल्मादीनां त्रीहियवादीनां चासाघारणेभ्यः स्वस्वबीजेभ्यो जायमानानां 
साधारणं निमित्तं भवति पर्जन्यः । न ह्यति पन्ये रसपुष्पपलाशादि वैषम्यं तेषां जायते, 
होगा, इससे जीवका स्वतः ही कतृत्व है । इस पुवंपक्षकी प्राप्तिको 'तु” शब्दसे निराकरण कर सूत्रकार 
प्रतिज्ञा करते हैं --'परात्‌” इत्यादि । अविद्यावस्थामें कार्य-करण संघातके साथ अभेददर्शी और अविद्या- 
रूप अन्धकारसे अन्ध होते हुए जीवके कतृंत्व, मोक्तृंत्वरूप संसारकी सिद्धि कमोंके अध्यक्ष, सम्पूण 
भूतोंके अधिष्ठान साक्षी, चेतयिता परमात्मा ईशवरसे उसकी अनुज्ञाद्वारा है, उसके अनुग्रह हेतुक 
विज्ञानसे मोक्ष सिद्धि हो सकती है, किससे ? इससे कि उसकी श्रुति है। यद्यपि राग आदि दोषोंसे 
प्रयुक्त एव सामग्री सम्पन्न जीव है। यद्यपि लोकमें कृषि आदि कमोमें ईश्वर कारणरूपसे प्रसिद्ध नहीं 
है, तो मी सम्पूणं प्रवृत्तियोंमें ईइवर हेतु कर्ता ( प्रयोजककर्ता ) है, ऐसा श्रृतिसे निश्चित होता है । जेसे 
कि “एष ह्येव०' ( यही जिसको ऊपर ले जाना चाहता हे उससे साधु कमं कराता है और जिसको 
नीचे ले जाना चाहता है उससे यही अशुभ कम कराता है) और “य आत्मनि०' ( जो आत्मामें 
रहकर आत्माका नियमन करता. है ) इस प्रकारकी श्रृतियाँ है ॥४१॥ 


परन्तु इस प्रकार ईश्वरको कारयितृत्व होनेपर वेषम्य और तैधू'ण्य प्रसक्त होंगे ओर जीवको 
अकृभ्यागम प्रसक्त होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-- 


'तु' शब्द शङ्कित दोषोंकी व्यवृत्तिके लिए है । जीवसे किया गया जो घर्माधमंरूप प्रयत्न है 
उसको अपेक्षा करनेवाला ईश्‍वर उसको कराता है, उससे वे शङ्कित दोष प्रसक्त नहीं होते । जीवकृत 
धर्माधमके वेषम्यको अपेक्षा करनेवाला ही ईश्वर मेंघके समान केवल निमित्तरूपसे तत्‌, तत्‌ फलोंको 
विषमरूपसे विभक्त करता है। जसे लोकमें अपने-अपने असाधारण बीजोसे जायमान अनेक प्रकारके 
गुच्छ, गुल्म ( छोटी लताएं ) ब्रीहि, यव आदिके प्रति साधारण कारण पजन्य होता है । पर्जन्यके न 
होनेपर उनमें रस, पुष्प, फल, पत्र आदिका वेषम्य उतपन्न नेहीं होता है । और अपने-अपने बीजोंके न 

व्र 
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नाप्यसत्खु स्वस्वबीजेषु, एवं जीवळृतप्रयत्नापेक्ष ईइवरस्पेषां शुभाशुभं विदभ्यादिति 
दिळष्यते । ननु कतप्रयत्नापेक्षत्वमेब जोवस्य परायत्ते कर्तृत्वे नोपपद्यते, नेष दोषः । 
परायत्तेऽपि हि कतृंत्वे करोत्येव जीवः, कुर्वन्तं हि तमीरवरः कारयति । अपि च पूर्वे- 
प्रयत्ममपेक्ष्येदानी कारयति, पूर्वतरं च प्रयत्नमपेक्ष्य पूर्वम कारयदि त्यनादिर्वात्संसारस्ये- 
त्यनवद्यम्‌ । * कथं पुनरवगम्यते कृतप्रयत्नापेक्ष ईश्‍वर इति. ? 'विहितप्रतिषिद्धावैयर्थ्या- 
दिभ्य इत्याह । एवं हि “वगकामो यजेत’ ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ इत्येवंजातीयकस्य विहितस्य 
प्रतिविद्धस्य चावेयथ्य भवति, अन्यथा तदनथकं स्यात्‌, ईश्वर एव विधिप्रतिषेधयोनियु- 
जयेत्‌, अत्यन्तपरतन्त्रत्वाउजीवस्य । तथा विहितकारिणमप्यनथव संस्ूजेत्प्रतिषिद्धकारि- 
णमप्यथेन, ततइच प्रामाण्यं बेकुस्यास्तमियात्‌ । इइवरस्य चात्यन्तानपेक्षत्वे लोकिक- 
स्यापि पुरुषकारस्य वेयथ्यम्‌, तथा देशकालनिमित्तानाम्‌, पूर्वोक्तदोष प्रस इइचेत्येवंज्ञा- 
तीयकं दोषजातमादिश्रहणेन दशयति ॥४२॥ 
( १७ अंशाधिकरणम्‌ । स्‌० ४३-५३ ) 
अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्वमधीयत एके ।।४३। 
पदच्छेद--अंश:, नानाव्यपदेशात्‌, अन्यथा, च, अपि, दाशकितवादित्वम्‌, अधीयते, एके । 
| सूत्रा्थं--( अंशः ) जीव ईश्वरका कल्पित अंश है, ( नानाव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'य आत्मनि 
तिष्ठनु' इत्यादि श्रुतिमें दोनोंका भेद व्यपदेश है, ( अन्यथा चापि ) और उसी प्रकार अन्यथा-अभेदका 
मी व्यपदेश है, कारण कि ( एके ) एक शाखावाले (दाशकितवादित्वम्‌) ब्रह्म दाशा' इसप्रकार ब्रह्ममें 
दाशकितवत्व आदिका ( अधीयते ) पाठ करते हैं । | = 
क जी वेशवरयोरूपकारयोपकारकभाव उक्तः। स च संबद्धयोरेव लोके दष्टो यथा 


होनेपर भी वेषम्य उत्पन्न नहीं होता, बसे ही जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उनके शुभ 
ओर अशुभका विधान करे, यह युक्त है । परन्तु जीवका परमेश्वर अधीन कतृत्व होनेपर ईश्वरमें जीव- 
कृत प्रयत्नकी अपेक्षा उपपन्न नहीं होती । यह दोष नहीं है, क्योंकि ईशखरसे प्राक्त कतृत्व होनेपर भी 
जीव करता ही है, करते हुए उसको ईश्वर कराता है । और पूवं प्रयत्नकी अपेक्षाकर इस समय उसे 
कराता है, और पृव॑तर प्रयत्नकी अपेक्षाकर पूबमें कराया, इस प्रकार संसारके अनादि होनेसे दोष नहीं 
है । परन्तु यह कंसे अवगत हो कि ईश्वर जीव कृत प्रयत्नको अपेक्षा करनेवाला है ? 'विद्दितप्रतिषिद्धा- 
बेयर्थ्यादिभ्यः' ऐसा कहा है । ऐसा होनेपर “स्वर्गकामो यजेत' ( स्वगंको कामना करनेवाला याग 
करे ) “ब्राह्मणो न हन्तव्यः? ( ब्राह्मणका हनन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकारके विहित और 
प्रतिषिद्ध व्यथं नहीं होते, अन्यथा वे निरर्थक हो जायँगे, ईइवर ही विधि और प्रतिषेधमें नियुक्त 
करे, क्योंकि जीव अत्यन्त परतन्त्र है । वसे [ वेद ] विहित कर्म करनेवालेका अनथंके साथ और 
प्रतिषिद्ध करनेवालेका अथंके साथ सम्बन्ध होने लग जायगा तो उसे वेदका प्रामाण्य अस्त हो 


जायगा । ईश्वरकी अत्यन्त अनपेक्षा होनेपर लौकिक पुरुषाथ भी व्यर्थं हो जायगा, वसे ही देश, काल 
और निमिततोंके पूर्वोक्त दोष प्रसङ्ग इसप्रकारकें दोष समुदाय आदिके ग्रहणसे दिखळाते हैं ॥४२॥ 
जीव और ईश्वरका उपकायं-उपकारक माव कहा गया, और लोकमें वह सम्बद्धोंका ही देखा 


१ . सद्यानन्दी दीपिका त ॥ 
% जीवोंको न किये कर्मोका फल मी मोगना पड़ेगा । ईश्वरमै वषम्य और नैधु ण्य दोष प्रसक्त 


होगा, इसलिए जीवकृत शुभाशुभ कर्मोकी अपेक्षा करनेवाले ईश्‍वर में कारयित्व होनेसे 'एष हां व 


साघुकम कारयति' इत्यादि श्रुतिका 'स्वगेकामो यजेत' “बाह्यणो न हन्तव्यः? इत्यादि विधि-प्रतिषेध 
श्रृतियोके साथ कोई विरोध नहीं है ॥४२॥ ँ 
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स्वामिभ्रृत्ययोयथा वाग्निविस्फुलिङ्गयोः | ततश्च जीवेश्वरयोरप्युपकार्योपकारकभावाभ्यु- 
पगमात्कि स्वामिश्र॒त्यवत्संबन्ध आहो स्विदम्निविस्फुलिङ्गवदित्यस्यां विचिकित्सायाम- 
नियमो वा प्राप्नोति । अथवा स्वामिमृत्यप्रकारेष्वेवेदित्रीशितव्यभावस्य प्रसिद्धत्वात्त- 
द्विच एव संबन्ध इति प्राप्नोति । अतो ब्रबोति-अंश इति । जीव इंश्वरस्यांशो भवितु- 
मर्हति, यथाऽग्नेविस्फुलिङ्गः । अंश इवांदाः, न हि निरवयधस्य मुख्योंऽशः संभवति । 
कस्मात्पुननिरवयवत्वात्स एव न भवति ? नानाव्यपदेशात्‌ । “सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासि- 
तब्यः' ( छा० ८।७।१ ) "एतमेव विदित्वा मुनिमंवति', 'य आत्मनि तिष्ठन्नात्मानमन्तरो यमयति’ 
इति चेवंजातीयको भेदनिद शो नासति भेदे युज्यते। ननु चायं नानाव्यपदेशाः सुतरां 
स्वामिभृत्यसारूप्ये युज्यते इत्यत आह--अन्यथा चापीति। नच नानाव्यपदेशादेव 
केवलाद्‌ शत्वप्रतिपत्तिः। कि तहि ? अन्यथा चापि व्यपदेशो भवत्यनानात्वस्य प्रति- 
पादकः। तथा हिं--एके शाखिनो दाशकितवादिभावं ग्रहण आमनन्त्याधर्वणिका 
ब्रह्मसूक्ते-- ब्रह्म दाशा ब्रह्म दासा बरह्मेवेमे कितवाः’ इत्यादिना । दाशा य एते केवर्ता 
प्रसिद्धाः, ये चामी दासाः स्वामिष्वात्मानमुपक्षपयन्ति, ये चान्ये कितवा द्यतकृतस्ते सव 
ब्रह्मे वेति हीनजन्तूदाहरणेन सवषामेव नामरूपक्कतकायकरणसंघातप्रविष्टानां जीवानां 
ब्रह्मत्वमाह । तथान्यत्रापि ब्रह्मप्रक्रियायामेवायमर्थः प्रप्च्यते--'त्वं स्त्री स्वं पुमानसि 
स्वं कुमार उत वा कुमारी । त्वं जीर्णो दण्डेन वञ्चसि त्वं जातो भवसि विइत्रतोसुखः' ( इवे० ४।३ ) 
जाता है, जसे स्वामी और सेवकका अथवा जसे अग्नि और विस्फुलिङ्गका । उससे जोव ओर ईश्वरका 
मी उपकार्योपकारकभाव स्वीकार होनेसे क्या वह स्वामी और सेवकके समान है अथवा अग्नि और 
विस्फुलिङ्गके समान है? इसप्रकार संशय होनेपर अनियम प्राप्त होता हे । अथवा स्वामी और 
सेवकके प्रकारोंमें जिस प्रकारका ईशितू और ईशितव्यमाव प्रसिद्ध है उसी प्रकारका ही सम्बन्ध प्राप्त 
होता है । इससे कहते हैं-“अंशः” इत्यादि । जीव ईश्वरका अंश हो सकता है, जैसे अग्निका विस्फुलिङ्क । 
अंशके समान अंश है, कारण कि निरवयवका मुख्य अंश संमव नहीं है। परन्तु निरवयव होनेसे 
परमात्मा ही जीव क्यों नहीं होता है? 'नानाब्यपदेशात्‌? ( भेदका व्यपदेश है) 'सोऽन्वेष्टव्यः०' 
( उसका अन्वेषण करना चाहिए और उसकी विशेष . जिज्ञासा करनी चाहिए ) “एतमेब०' ( उसीको 
जानकर मुनि होता है ) य आत्मनि०' ( जो आत्माके अन्तर रहकर आत्माका नियमन करता है ) 
इसप्रकारका भेदनिर्देश भेद न होनेपर नहीं घटता । परन्तु यह भेदव्पपदेश स्वामी और सेवकके 
साइदयसे सुतरां घट सकता है । इसपर कहते हैं-*अन्यथा चापि’ अन्य प्रकारसे भी । केवल भेंद- 
व्यपदेशसे ही अंशत्व ज्ञान नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकारसे मी अभेद प्रतिपादक व्यपदेश है । जेसे 
एक आथवंण शाखावाले 'ब्रह्मदाशा०' ( ब्रह्म ही दाश-धीवर हैं, ब्रह्म ही दास हैं ब्रह्म ही ये कितव- 
जुआरी हैं ) इत्यादिसे ब्रह्मासृत्तमें ब्रह्मे दाश ओर कितव आदि मावका कथन करते हैं । दाशा-जो ये 
केवतंरूपसे प्रसिद्ध हैं । ओर ये जो दास हैं--स्वामीके लिए अपनेको उपक्षय करते हैं। और जो अन्य 
कितव-द्यत करनेवाले हैं, वे सब ब्रह्म ही हैं। इसप्रकार हीन जन्तुओंके उदाहरणसे नाम-रूपकृत काय- 
करण संघातमें प्रविष्ट समी जीवोंको ब्रह्म कहा है । इसी प्रकार अन्यत्र ब्रह्म प्रकरणमें मी यही अथं 
विस्तृत किया जाता है--'त्वं स्त्री०' ( तु स्त्री है, तू पुरुष है, तु कुमार है अथवा कुमारी है और 


. सत्यानन्दी-दीपिका 
ओ आत्मामें वित्यत्व, अकतृत्व आदि कहकर अब उसका ब्रह्मके साथ अभेद सिद्ध करते हैं 


इसप्रकार हेतुहेतुम-द्भाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पूर्वपक्षमें प्रत्यकसे अभिन्न ब्रह्म असिद्ध 
दै ओर सिद्धान्तमें सिद्ध है, इसप्रकार दोनोंमें मेद है ॥ ४३ ॥ 


५२६ त्रझसू्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ०२ पा० ३ 


इति । “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाऽमिवदन्यदास्ते’ इति च । 'नान्योऽतोऽस्ति 
दष्टा' ( बृह ० ३।७।२३ ) इत्यादि श्रुतिभ्यश्चास्यार्थस्य सिद्धिः । चेतन्यं चाविशिष्टं जीवेश्वर- 
योर्यथाऽग्निबिस्फुलिङ्गयोरोष्ण्यम्‌ । अतो भेदाभेदावगमाभ्यामंशत्वावगमः ॥ ४३ ॥ 
कुतरचांदात्वावगमः ?— 
मन्त्रवर्णाच ॥ ४४ ॥ 

पद्च्छेद्‌--मन्त्रवर्णात्‌, च । 

सूत्रार्थ--और “पादोऽस्य सर्वा भूतानि०' इस मन्त्रसे जीवमें अंशत्त अवगम होता है । 

४७ मन्त्रवर्णदचेतम्थमवगमयति-'तात्रानस्य महिमा ततो ज्यायांइच पूरुषः । पादोऽस्य 
सर्वा भूतानि न्रिपादस्यास्रृतं दिवि ॥' ( छा» ३।१२।६ ) इति । अत्र भूतराब्देन जीवप्रधानानि 
स्थावरञञङ्गमानि निर्दिशति, 'अहिंसन्सवंभूतान्यन्यत्र ती्थभ्यः' इति प्रयोगात्‌ । अंशः पादो 
भाग इत्यनथान्तरम्‌। तस्मादप्यंदात्वावगमः ॥ ४४ ॥ 

कुतञ्चांशत्वावगमः ?-- 

९. .... 
आपि च स्मयते ॥ ४५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अपि, च, स्मयंते । 
सूत्राथं--(अपिच) और (स्मयंते) 'ममेवांशो ०” इस स्सृतिमें मी जीव ईश्वरका अंश कहा गया है । 
& इश्वरगीतास्त्रपि चेश्वरांशत्वं जीवस्य स्मर्यते-ममेवांनो जीवलोके जीवभूतः सनातनः’ 
(गी० १५।७) इ ति। तस्माद्‌प्यंशात्वावगमः। यत्तृक्तम्‌-स्वामिभृत्यादि ष्वेवेशित्री शितव्यभावो 


तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है, तु ही ( प्रपः्वरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) 
और “सर्वाणि रूपाणि०' (सत्र रूपोंका निर्माणकर नाम रखकर शब्द व्यवहार करता हुआ रहता है) 
'नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतियोसे उसी अथंकी सिद्धि होती है । जसे अग्नि 
और विस्फुलिङ्गोंका औष्ण्य समान है, वसे जीव और ईश्वरका चतन्य समान है। अतः भेद और 
अभदके अवगमसे अंशत्वका अवगम होता है ॥ ४३ ॥ 

जीवमें अंशतवका अवगम किससे होता है ? 

'तावानस्य०' ( उतनी ही इस ( ग्रायत्रथाख्य ब्रह्म ) की महिमा है, तथा इससे मी निविकार 
पुरुष उत्कृष्ट है । सम्पूणं भूत इसका एक पाद हैं और इसका त्रिपाद अमृत, प्रकाशमय स्वात्मामें 
स्थित है ) यह मन्त्रवण उसी अथंका अवगम कराता है । यहाँ श्रुति भूतशब्दसे जीवप्रधान स्थावर 
और जङ्गमोंका निर्देश करती है, क्योंकि 'अहिंसन्‌०' ( तीर्थो-शास्त्रोक्त कर्मोसे अन्यत्र सब भूतोंकी 
अहिसा करता हुआ ) ऐसा प्रयोग है। अंश, पाद, माग इनका अन्य अर्थ नहीं है अर्थात्‌ एकार्थ 
वाची शब्द हैं। इससे भी जीवमे अशत्वका अवगम होता है ॥ ४४ ॥ 

और जीवमें अंशत्वका अवगम किससे होता है ? 

'ममैवांश्यो०' (इस जीव लोक (देह) में यह सनातन जीवात्मा. मेरा अश है) इसप्रकार भगवद्‌- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

'तावानस्य०' इस मन्त्रमें भूतञ्चब्दसे 'मवन्तीति भूतानि’ इस व्युत्पत्तिसे कायमात्रका ग्रहण 
है, क्योंकि 'अर्हिसन्‌ सवभूतान्यन्यन्नर इस मन्त्रमें भूतशब्द प्राणीमात्रका वाचक है। यद्यपि 
'पादोऽस्य सर्वा भूतानि’ इस मन्त्रमें भूतोंको पाद शब्दसे निर्देश किया गया है, तो भी कोई विरोध 
नहों है, क्योंकि अंश, पाद, माग एकाथंवाची शब्द हैं, इसलिए जीव ईशवरका अंश है ॥ ४४॥ 

& अविद्यासे कल्पित मेंदको लेकर जीव ईश्वरका अंशांशिमाव है । इसप्रकार शास्त्र 


अधि० १७ स्‌० ४६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ५२७ 


लोके प्रसिद्ध इति, यद्यप्येषा लोके प्रसिद्धिस्तथापि शास्राच्वत्रां शां शित्वमी शित्री शितव्य- 
भावश्च निश्चीयते । निरतिशयोपाधिसंपन्नइचेश्वरो निहीनोपाधिसंपन्नाजीवान्प्रशास्तीति 
न किचिद्विप्रतिषिध्यते ॥ ४५ ॥ 

अन्राह- ननु जीवस्येश्वरांशत्वाभ्युपगमे तदीयेन संसारदुःखोपभोगेनांशिन 
ईश्वरस्यापि दुःखित्वं स्यात्‌, यथा लोके हस्तपादाद्यन्यतमाङ्गगतेन दुःखेनाङ्गिनो देवद- 
त्तस्य दुःखत्वं तद्वत्‌ । ततश्च तप्प्राप्तानां महत्तरं दुःखं प्राप्नुयात्‌, अतो चर पूर्वावस्थ 
संसार एवास्त्विति सम्यग्दरानानर्थक्यप्रसङ्गः स्यादिति, अत्रोच्यते 

प्रकाशादिवन्ने बं परः ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेइ--प्रकाशादिवत्‌, न, एवम्‌, परः । 

सूत्राथ--जसा जीवात्मा दुःखी होता है, ( एवम्‌ ) बैसे ( परः ) परमात्मा (प्रकाशादिवत्‌) 
प्रकाश आदि समान ( न ) दुःखी नहीं होता । 

यथा जीवः संसारदुःखमनुभवति, नेवं पर ईश्वरो ऽनुभवतोति प्रतिजानीमहे । 
जीवो ह्यविद्यावेशवशाद हायात्मभावमिव गत्वा तत्कृतेन दुःखेन दुःख्यह मित्यविद्यया कृत 

खोपभोगमभिमन्यते, नैवं परमेश्वरस्य देहायात्मभावो दुःखाभिमानो वाऽस्ति । जीव- 

स्याप्यविद्याङतनामरूपनिर्बत्तदेहेन्त्रियाद्यपाध्यविवेक्रमनिमित्त एव दुःखाभिमानो 
नतु पारमार्थिकोऽस्ति। यथा च स्वदेहगतदाहच्छेदादिनिमित्तं दुःखं तदमिमानभ्रा- 


गीतामें भी जीवको ईश्वरका अंश स्मरण किया जाता हे। इससे मी अंशत्वका अवगम (ज्ञान ) 
होता है । जो यह कहा गया है कि स्वामी और सेवकमें ईदितू और ईशितव्यमाव लोकमें प्रसिद्ध है । 
यद्यपि लोकमें ऐसी प्रसिद्धि है, तथापि यहाँ थास्त्रसे अंशांशित्व, ईशितृ और ईशितव्यमाव निश्चय 
किया जाता है । निरतिशय उपाधि सम्पन्न ईश्वर हीन उपाधि सम्पन्न जीवोंपर शासन करता है, 
इसमें कुछ मी विरुद्ध नहीं है । ॥ ४५ ॥ 

यहाँ कहते हैं-जेसे लोकमें हाथ, पेर आदिमें से किसी एक अङ्ग गत दुःखसे अङ्गी देवदत्तको 
दुःख होता है, वेसे जीवको ईश्वरका अंश स्वीकार करनेपर उसके संसार दुःखके उपमोगसे अंशी 
ईश्वरको मी दुःख होगा । उससे उसे (ब्रह्माको ) प्राप्त हुए जनोंको महानु दुःख ( समष्टि दुःख ) 
प्राप्त होगा । इसलिए पूर्वावस्था वाला संसार ही तो श्रेष्ठ है, इससे सम्यग्ज्ञानको निरर्थक प्रसङ्ग 
होगा । इसपर कहते हैं -- 

जसे जीव संसारदुःखका अनुभव करता है, बसे परमेश्वर अनुमव नहीं करता, ऐसी हम 
प्रतिज्ञा क तते हैं । जीव अविद्याके आवेशके बलसे देह आदिमें आत्ममाव-सा प्राप्त कर तत्कृत दुःखसे 
'में दुःखी हूँ” इस प्रकार अविद्याकृत दु:खके उपभोगका अभिमान करता है, वसे परमात्माको देह 
आदिमें आत्ममाव अथवा दु:खामिमान नहीं है । जीवका भी अविद्याकृत नाम खूपसे निवृ'त्त-संपादित 
देह, इन्द्रिय आदि उपाधिके अविवेक-ञ्रमनिमित्तक ही दुःखामिमान है पारमाथिक नहीं है । जैसे 
अपने देहगत दाह छेदन आदि निमित्तक दुःखका उस देहके आत्मामिमानकी भ्रान्तिसे अनुभव करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

और शासक माव भी औपाधिक ही है । इस विषयमें सुरेशवाराचायंने भी कहा है-- 

ईशेशितव्यसम्वन्धः प्रत्यगज्ञानहेतुजः । सम्यग्ज्ञाने तमोध्वस्तावीवराणासपीरवरः ॥ 
( ईश और ईशिंतव्यका सम्बन्ध ध्रत्यगात्माके अज्ञान हेतुसे उत्पन्न होता है । सम्यग्ज्ञान होनेपर अज्ञान- 
तमके ध्वस्त होनेसे वह ईश्वरोंका मी ईश्वर है ) ॥ ४५.॥ 


५२८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ५ पा० ३ 


याऽचुभवति, तथा पुत्रमित्रादिगोचरमपि दु:खं तदभिमान श्रान्त्येवानुभवत्यहमेच पुत्रो 5 
हमेव मित्रमित्येवं स्नेहवशेन पुत्रमित्रादिष्वभिनिविशमान: । ततश्च निश्चितमेतद्वगस्यते- 
मिथ्याभिमानभ्रमनिमित्त एव दुःखानुभव इति । व्यतिरेकदशनाञ्चवमवगम्यते, तथा 
हि-पुत्रमित्रादिमत्सु बहुषूपविष्ट षु तत्संबन्धाभिमानिष्वितरेषु च पुत्रो सतो मित्रं मृतमित्येव- 
मायद्घोषिते येषामेव पुत्रमित्रादिमत्त्वाभिमानस्तेषामेव तन्निमित्तं दु-खमुत्पद्यते, नाभि 
मानहीनानां परिवाजकादीन!म्‌। अतश्च लोकिऊस्यापि पुंसः सम्यग्दर्दानाथंवत्त्वं दृष्टम्‌, 
किमुत विषयशान्यादात्मनोऽन्यद्वस्त्वन्तरमपद्यतो ` नित्यचेतन्यमात्रस्वरूपस्येति । 
तस्मान्नास्ति सम्यग्दशनानर्थक्यप्रसङ्गः। प्रकाशादिवदिति निदर्दानोपन्यासः-यथा 
प्रकाराः सोरश्चान्द्रमसो वा वियद्व्याप्याबतिष्ठमानोऽ ङ्ग ल्याद्यपाधिसंबन्धात्तेष्वृजुवक्रा- 
दिभावं प्रतिपद्यमानेषु तत्तद्वावमिव प्रतिपद्यमानोऽपि न परमार्थतस्तद्भाचं प्रतिपद्यते । 
यथा चाकाझो घटादिषु गच्छत्सु गच्छन्निव विभाव्यमानोपि न परमाथतो गच्छति 
यथा चोदशरावादिकम्पनात्तद्वते सूयंप्रतिबिम्बे कम्पमानेऽपि न: तद्वान्सू्यः कम्पते 
एवमविद्याप्रत्युपस्थापिते बुद्धयाद्य॒पहिते जीवाख्यं ऽशो दु.खायमानेऽपि न तद्वनीश्वरो 
दुःखायते । जीवस्यापि दुःखप्रा पिर विद्यानिमित्तेवेत्युक्तम्‌ । तथा चाविद्यानिमित्तज्ञीव- 
भावव्युदासेन त्रह्ममावमेव जीवस्य . प्रतिपादयन्ति वेदान्ताः:-'तच्वमसि' इत्येवमादयः, 
तस्मान्नास्ति जेवेन दुःखेन परमात्मनो दुःखित्वप्रसड़। ॥ ४६ ॥ 

स्मरान्त च ॥ ४७॥ 
पदच्छेद--स्म रन्ति, च । 
सूत्राथे--ओर जीव दुःखसे परमेश्वर दुःखीं नहीं होता, इस विषयमें 'तत्र या परमात्मा» 
यह स्मृति भी है । 
है, वसे “मैं ही पुत्र हैं “में ही मित्र हूँ' इस प्रकार स्नेहवश पुत्र, मित्र आदिमें अभिनिवेश करता 
हुआ पुत्र, मित्र आदि विषयक दुःखका मो उनके अभिमान अ्रान्तिसे अनुभव - करता है। उससे यह 
निश्चित अवगत होता कि मिथ्यामिमान भ्रम निमित्तक ही दुःखका अनुभव है और व्यतिरेक दशनसे 


मी ऐसा अवगत होता है । जैसे कि पुत्र, मित्र आदि परिवारवाले उनमें सम्बन्धके अभिमानी और 
उस सम्बन्ध अभिमान रहित बहुतोंके बेठे रहनेपर वहाँ पुत्र मरा, मित्र मरा' इत्यादि उद्घोषित 


होनेपर उन्हें ही तन्निमित्तक दुःख उत्पन्न होता है जिन्हें पुत्र, मित्र आदिमत्त्वका “ अभिमान है, उनके 
अभिमान रहित संन्यासी आदिको नही होता । इससे लौकिक पुरुषका भी सम्यग्दशेन सार्थक देखा 
जाता है, ठो विषय शून्य आत्मासे भिन्न वस्तुको -न देखनेवाले, नित्य चेतन्यमात्र स्वरूपमें स्थित पुरुषके 
विषयमें कहना ही क्या है, इसलिए सम्यग्दशंनका अनथक प्रसङ्ग नहीं है। प्रकाश आदिके समान' 
यह दृशन्तका उपन्यास है-- जैसे सुयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश आकाशको व्याप्तकर अवस्थित होता 
हुआ अङ्गाल आदि उपाधिके सम्बन्धसे उनमें ऋजु, वक्रभाव प्राप्त होनेपर तत्‌ तत्‌ भाव-सा प्राप्त 
होता हुआ भी परमाथंसे तद्धावको प्राप्त नहीं होता, अथवा जैसे घट आदिके चलते होनेपर चलता 
हुआ-सा प्रतीयमान भी आकाश परमाथंसे नहीं चलता, अथवा जैसे जलपात्र आदिके कम्पनसे तद्गत 
सुर्य प्रठिविम्बके कॉपनेपर भी उस प्रतिविम्बवाला सूयं नहीं काँपता है, वेसे अविद्यासे प्रत्युपस्थापित 
बुद्धि आदिसे उपहित जीव नामक अंशके दुःखित-सा होनेपर मी उस अंशवाला ईश्वर दुःखी नहीं 
होता । जीवकी दुःखप्राप्ति भी अविद्या निमित्तक ही है, ऐसा कहा जा चुका है । इस प्रकार 'तत्त्वमसि 
इत्यादि बेदान्त अविद्यानिमित्तक जीवभावका निरसन कर जीवके ब्रह्ममावका ही प्रतिपादन करते 
हैं । इसलिए जीव सम्बन्धी दुःखसे परमात्मामें दु;खित्व प्रसद्ध नहीं है ॥ ४६ ॥ 
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& स्मरन्ति च व्याखादयो-यथा जेवेन दुःखेन न परमात्मा दुःखायत इति । तत्र 
यः परमात्मा हि स नित्यो निगुणः स्मृतः । न लिप्यते फलेश्रापि पद्मपन्रमिवाम्मसा ॥ कर्मात्मा 
त्वपरो योऽसौ मोक्षबन्धः स युज्यते । ख सञ्तदणकेनापि राशिना युज्यते पुनः ' इति । चदाव्दात्स- 


मामनन्ति चेति वाक्यशेषः । ‘तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वर्यरनन्नन्यो अभिचाकशीति’ (श्वे ४६) 
इति । ‘एकस्तथा सवभूताम्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाह्यः’ (कठ० ५।११) इति। च ॥४७ ॥ 


अत्राह- यदि तह्येक एव सवषां भूतानामन्तरात्मां स्यात्कथमनुज्ञापरिहारो 
स्यातां लोकिको वैदिको चेति ? ननु चांशो जीव ईंश्वरस्येत्युक्तम । तद्भे दाच्चानुज्ञापरि- 
हारो तदाश्रयावव्यतिकीर्णाबुपपद्येते, किमत्र चोद्यत इति ? उच्यते-नेतदेवम्‌, अनंशत्व- 
मपि हि जीवस्याभेदवादिन्यः श्रतयः प्रतिपादयन्ति-यत्सृष्टा तदेवानुप्राविशत्‌’ (ते० २।६।१), 
'नान्यो5तो5स्ति द्वष्टा' (ब्रृह०३।७।२३), “मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति' (बृह ०४।४।- 
१९) 'तत्वमसि' (छा० ६1८७) अहं ब्रह्मास्मि’ (बृह० १॥४॥१०) इत्येवंजातीयकाः । ननु भेदा- 
भेदावगमाभ्यामंशत्वं सिद्धयतीत्युक्तम्‌ । स्यादेतदेवम-यच्यमावपि भेदाभेदो प्रतिपिपाद- 
यिषितो स्याताम्‌, अभेद एव त्वत्र प्रतिपिपादयिषितः, ्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तौ पुरुषार्थसिद्धेः 
स्वभावप्राप्तस्तु भेदोऽनू्यते। मच निरवयवस्य ब्रह्मणो मुख्यो5शो जीवः संभवतीत्यु 
क्तम्‌ । तस्मात्पर एवेकः सवषां भूतानामन्तरात्मा जीवभावेनावस्थित इत्यतो वक्तव्या 5- 
नुक्षापरिहारोपपत्तिः । तां ब्रूमः-- 

तत्र यः परमात्मा०' ( उन दोनोंमें जो परमात्मा है वह नित्य निगुण कहा गया हे, जेसे 


कमलपत्र जलसे लिप्त नहीं होता, वसे यह कमफलोंसे लिप्त नहीं होता है । और जो अन्य कर्मात्मा 
( जीवांत्मा ) है वह बन्ध और मोक्षसे युक्त होता है, वह इस सतरह राशिसे पुनः युक्त होता है ) इस 


प्रकार व्यास आदि कहते हैं कि. जीव- सम्बन्धी दु:खसे परमात्मा दुःखी नहीं होता हे । 'च' शब्दसे 
समामनन्ति' ( और श्रतियाँ कहती हैं ) ऐसा वाक्यशेष हे । 'तयोरन्यः०' (उनमें एक उसके स्वादिष्ट 


फलोंको भोगता है ओर दूसरा उन्हें न भोगता हुआ देखता रहता है) 'एकस्तथा०' ( उसीप्रकार 


सम्पूण भूतोंका एक ही अन्तरात्मा संसारके दु।खसे लिप्त नहीं होता, किन्तु उससे बाहर रहता है) 
ऐसी श्रतियाँ हैं ॥ ४७ ॥ 


इसपर हम कहते हैं--यदि एक ही सब भूतोंका अन्तरात्मा हो तो लौकिक और वेदिक विधि 


ओर निषेध केसे होंगे ? परन्तु ऐसा कहा जा चुका है कि जीव ईश्वरका अंश है। जीव और ईश्वरमें 
भेद होनेसे तदाश्रय अनुज्ञा ( विधि ) और परिहार ( प्रतिषेध ) असंकर होकर उपपन्न होंगे, तो 


यहाँ शङ्का किस प्रकार करते हो ? कहते हैं--यह ऐसा नहीं है, क्योंकि “तत्सृष्ठा ० ( उसे उत्पन्न कर 
उसमें ही अनुप्रवेश किया ) “नान्यो०' ( उससे अन्य द्रष्टा नहों है ) 'मृत्यो: स०” ( जो इसमें नाना-सा 
देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) 'तत्त्वमसि' “अहंब्रह्मास्मि' इसप्रकारकी अभेद प्रतिपादक 
श्रतियाँ जीवको अनं प्रतिपादित करती हैं। परन्तु भेद और अभेदके अवगमसे अशत्व सिद्ध होता 


, है, ऐसा कहां गया है । यह ऐसा होता यदि भेद और अभेद दोनोंका प्रतिपादन करना इष्ट होता, 
परन्तु अभेद ही यहाँ प्रतिपादित करना अमीष्ट है, क्योंकि ब्रह्मात्मत् प्रतिपत्ति होनेपर पुरुषांथैकी सिद्धि 


है । अविद्याइृत भेदका तो केवल अनुवाद' किया जाता है और यह मी कहा जा चुका है कि निरवयव 
ब्रह्मका मुख्य अंश जीव नहो हो सकता । इसलिए एक परमात्मा ही सब भूतोंका अन्तरात्मा जीवरूपसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
बुद्धिक्मन्द्रियप्राणपञ्चकैमनसा घिया । शरीरं सप्तदशमिः सूक्ष्मं तलिङ्गमुच्यते ॥ पञ्चद॒शो ४-२३ । 
ओ पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच प्रणा, मन और बुद्धि इस सतरह तत्त्वोके समुदायको 


प्राप्त करना बन्ध है और ज्ञानद्वारा उनसे मुक्त होना मोक्ष है । यह जीवमें होता है, किन्तु नित्यमुक्त 
परमात्मामें नहों ॥ ४७ ॥ 
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अनुज्ञापरिहारो देहसंबन्धाज्ज्योतिरादिवत्‌ ॥ ४८ ॥ 

पद्च्छेद्‌- अनुज्चापरिहारौ, देहसम्बन्धात्‌, ज्योतिरादिवत्‌ । 

सून्नार्थ-- (अनुज्ञापरिहारौ) “मित्रं सेव्यम्‌’ “शत्रु: परिहतंव्यः? इस प्रकार अनुज्ञा और परिहार 
एक आत्मामें मी ( देहसम्बन्धात्‌ ) ) देहके साथ तादात्म्य सम्बन्धसे उपपन्न हैं, ( ज्योतिरादिवत्‌ ) 
जसे अग्निके एक होनेपर भी इमदानकी अग्नि परिहरणीय है अन्य नहीं । 

& “ऋतो मार्याझुपेयात्‌' इत्यनुज्ञा, 'गुवडुनां नोपगच्छेत्‌’ इति परिहारः, तथा 'अग्नीषो 
मीयं पशु संज्ञपयेत्‌’ इत्यनुज्ञा, “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि’ इति परिहारः, एवं लोकेऽपि मित्रम- 
पसेवितव्यमित्यनुशा, शत्रः परिहर्तव्व इति परिहारः, एवंप्रकारावनुज्ञापरिहारावेकत्वे 
प्यात्मनो देहसंबन्धात्स्याताम्‌ । देहैः संबन्धो देहसंबन्चः । कः पुनद हसंबन्धः ? देहादि 
रयं संघातोऽहमेवेत्यात्मनि विपरीतप्रत्ययोत्पत्तिः। दष्टा च सा सर्वंप्राणिनामहं गच्छा- 
म्यहमागच्छाम्यहमन्धोऽहमनन्धोऽहं मूढोऽहममूढ इतीत्येवमार्मिका । न हास्याः 
सम्यग्द्दानादन्यन्निवारकमस्ति । प्राकतु सम्यम्द्दानात्प्रततेषा भ्रान्तिः सव॑जन्तुषु । तदे 
वमविद्यानिमित्तदेहायपाधिसंबन्ध कलादि शेषादेकात्म्याभ्युपगमेऽप्यनुज्ञापरिहारावचक- 
ल्प्येते। सम्य्दाशनस्तर्हा नुज्ञापरिहारानर्थक्यं प्राप्तम्‌ । न, तस्य कृताथत्वान्नियोज्यत्वानु 
पपत्तेः | हेयोपादेययो हि नियोज्यो नियोक्तव्यः स्यात्‌ । आत्मनस्त्वतिरिक्तं हेयमुपादेयं 

वा वस्त्वपर्‍्यन्कथं नियुज्येत ? न चात्मात्मन्येव नियोज्यः स्यात्‌ । शरीरब्यतिरेकदरिन 
अवस्थितं है, इससे अनुज्ञा और परिहारकी उपपत्ति कहनी चाहिए ? उसको हम कहते हैं--- 

ऋतो मार्यामुपेयात' (मासिक धर्मकी शुद्धिके अनन्तर स्त्रीके साथ गृहस्थ करना चाहिए )यह 
विधि है ओर “गुवङ्गनां०' (गुरु पत्नीकै साथ प्रसङ्ग नहीं करना चाहिए) यह निषेध है । “अग्नीषोमीयं ०' 
( अग्नीषोमीय पशुका वध करना चाहिए ) यहः विधि है ओर “न हिंस्यात्‌०' (किसी मी प्राणीकी हिसा 
नहीं करनी चाहिए ) यह निषेध है। इस प्रकार लोकमें मी 'मित्रमुपसेवितव्यम्‌' ( मित्रका उपसेवन 
करना चाहिए ) यह विधि है ओर 'शत्रःपरिहतब्यः' (शत्रका त्याग करना चाहिए) यह निषेध है। 
इस प्रकारके विधि और प्रतिषेध आत्माके एक होनेपर मी देहके सम्बन्धसे होंगे देहोंके साथ सम्बन्ध 
देह सम्बन्ध है । परन्तु देहसम्बन्ध क्या है ? यह देहादि संघात "मैं ही हूँ इस प्रकार आत्मामें विपरीत 
प्रत्ययकी उत्पत्ति । वह “मैं जाता हूँ, में आता हूँ, मैं अन्ध हूँ, मैं अन्ध नहीं हूँ, मैं मूढ हूँ, मैं मूढ 
नहीं हँ, इस रूपसे सब प्राणियोंमें देखी जाती है । इसका सम्यग्दशनसे भिन्न निवारक नहीं है । तत्त्व- 
ज्ञानके पूव यह भ्रान्ति सब प्राणियोंमें सन्तत ( निरन्तर ) है । इस कारण अविद्या निमित्त देह आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे-किये गये विशेष ( भेद ) से एकात्मस्व स्वीकार करनेपर भी विधि और प्रतिषेध 
हो सकते हैं । तब सम्यग्दर्शीके' विधि और प्रतिषेध व्यथं हो जायेंगे । नहीं, क्योंकि वह ङृठाथं होनेसे 
नियोज्य नहीं हो सकता है, इसलिए हेय और उपादेयमें ही नियोज्य नियुक्त करने योग्य होता है ।' 
परन्तु आत्मासे भिन्न हेय ओर उपादेय वस्तुको न देखता हुआ वह कसे नियुक्त होगा? और आत्मा 
अपनेमें ही नियोज्य नहीं होता । यदि कहो कि शरीरसे पृथक्‌ अपनेको . जाननेवाला ही नियोज्य है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
& यहाँ 'इदं मया कतंव्यम्‌'(यह मुझे करना चाहिए)ऐसी बृद्धि जिसमें हो वह नियोज्य कहा जाता 
है । भ्रान्तिके अभादकाल ( सुषुप्ति ) में जब अज्ञानी भी नियोज्य नहीं है, तब आत्मवितूके विषयमे तो 
फिर जहना ही क्या है । अनात्मामें आत्मामिमान ही तो प्रवतक है, वह तत्त्ववितुका आत्मज्ञानसे निवृत्त 
हो जाता है, अतः वह किससे भी प्रवृत्त्य नहीं है । जैसे-क्रव्यात्‌-क्रब्यं मांसमत्ति इति ऋष्यात्‌ अग्निः’ 
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एव नियोज्तत्वमिति चेत्‌-न, तव्संहतत्वाभिमानात्‌। सत्यं व्यतिरेकदशिनो नियोज्यत्वं 
तथापिव्योमादि वदद हायसं हतत्वमपझ्यत एवात्मनो नियोज्यत्वाभिमानः। नहि देहायसंह- 
तत्बदशिनः कस्यचिदपि नियोगो दृष्टः, किमुतेकाव्म्यदशिनः । नच नियोगाभावात्सम्यग्द 
शिनो-यथेष्टचेष्टाप्रसङ्गः । सर्वत्राभिमानस्येव प्रवर्तकत्वादभिमानाभावाञ्च सम्यम्द दिनः । 
तस्माद हसंवबन्धादेवानुज्ञापरिहारो, ज्योतिरादिवत्‌। यथा ज्योतिष एकत्वेऽप्यग्निः 
क्रव्यात्परिह्वियते, नेतरः । यथा च प्रकाश एकस्यापि सचितुरमेध्यदेशसंबद्धः परिहियते, 
नेतरः शुचिभूमिष्ठः । तथा भौमाः प्रदेशा वजवेडूर्यादय उपादोयन्ते, भोमा अपि सन्तो 
नरकलेवरादयः परिह्ियन्ते। तथा मूत्रपुरीषं गवां पवित्रतया परिगृह्यते तदेव जात्यन्तरे 
परिवज्येते, तद्वत्‌ ॥४८॥ 
असंततेश्चाव्यतिकरः ॥ ४९ | 

पदच्छेद्‌ असन्तते:, च, अव्यतिकरः 

सृत्रार्थ--( च ) परन्तु ( असन्ततेः ) जीवात्माका सब शारीरोंके साथ सम्बन्ध न होनेसे 
( अव्यतिकरः ) कमफलका संकर नहीं होगा । 

४ स्यातां नामनुज्ञापरिहारावेकस्याप्यात्मनो देहविशेषयोगात्‌ । यस्स्यं कर्मफल- 
संबन्धः स चेकात्म्याभ्युपगमे व्यतिकीयत स्वाम्येकत्वादिति चेत्‌- नेतदेवम्‌, असंततेः। 
नहि कतुभोक्तुझ्चात्मनः संततः सर्वः शारीरेः संबन्धोऽस्ति । उपाधितन्त्रो हि जीव 
इत्युक्तम्‌। उपाध्यसंतानाच्च नास्ति जीवसंतानः । ततश्च कमंव्यतिकरः फळव्यतिकरो 
वा न भविष्यति ॥ ४९ ॥ व्या 

तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि देह आदि संघातमें .अभिमान वाला हे । यद्यपि यह ठीक है कि देह. 
आदि संधातसे भिन्न अपनेको जाननेवाला नियोज्य है, तथापि आकाश आदिके समान देह आदिसे 
असंहत अपनेको न जाननेवालेमें नियोज्यत्व अभिमान है। देह आदिसे असंहतत्व देखनेवाले किसी- 
का भी नियोग नहीं देखा गया है, तब आत्मेकत्वदर्शीके विषयमें तो कहना हो क्या है। नियोगके 
न होनेसे सम्यग्दर्शीम यथेष्ट चेष्टाका प्रसङ्ग मी नहीं है, क्योंकि सर्वत्र अभिमान हो प्रवतंक है सम्य- 
ग्दर्शीवें अभिमान नहीं है । अत: देहके सम्बन्धसे ही ज्योति आदिके समान विधि और निषेव हैं । 
जेते ज्योति एक होनेपर मी क्रव्यात्‌ अग्ति ( रभशानको अग्नि ) का परिहार किया जाता है, अन्यका 


नहीं । अथवा जव एक सूयका भी अपवित्र देश सम्बद्ध प्रकाश परिहूत होता है अन्य पवित्र भूमिस्थ 
प्रकाश परिहूत नहीं होता । और वज्र, वड्डय आदि भूमि प्रदेशोंका उपादान (ग्रहण) होता है, परन्तु 


नरकलेवर आदि मोम होते हुए मो परिहृत होते हैं। और जैसे गोका मुत्र ओर गोबर पवित्ररूपसे 
गृहीत होते हैं, वे हो अन्य जातिके त्याग किये जाते हैं ऐसा यहाँ प्रकरणमे मी समझना चाहिए ।४८। 


आत्माके एक होनेपर मी देह विशेष सम्बन्धसे विधि और निषेध होंगे । परन्तु जो यह कम- 

फल सम्बन्ध है उसका एक आत्माके स्वीकार करनेमें संकर हो जायगा, क्योंकि स्वामो एक हे । ऐसा 

यदि कहो तो यह ऐसा नहीं हैं, क्योंकि असन्तति है। कर्ता भोक्ता आत्माका सब शरीरोंके साथ 

सन्तत सम्बन्ध नहीं हे । यह कहा जा चुका है कि जीव उपाधिके अधीन हे । उपाधिके सन्तत न 
सत्यानन्दी-दीपिका 

शमशान अग्निका परिहार किया जाता है अन्यका नहीं, वसे आत्मा एक होनेपर मी उपाधिके 


सम्बन्धसे अनुज्ञा और परिहारके योग्य होता है और उपाधि रहित होनेसै वह अतुज्ञा और परिहारसे 
मुक्त हो जाता है ॥ ४८ ॥ 


& तद्गुणसारत्वात! (ब्र० सु० २।३।३०) इस सूत्रते बुद्धि उपहित आत्माको ही कर्ता मोक्ता 
स्थापित किया गया है । देह भेदसे बुद्धि भेद, बुद्धि भेदसे कर्ता मोक्ताका मी भेद माना गया हे । 
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आभास एव च ॥ ५० ॥ 

पदच्छेद्‌-आाभासः, एव, च । 

सत्राथ--( च ) और ( आमास एव ) जीव परमात्माका अभास ही है, अतः कम अथवा 
कमंफलका संकर नहीं है । 

४ आभास एव चेष जीवः परस्यात्मनो जलूसूर्यकादिवत्प्रतिपत्तव्यः। न ख एव 
साक्षात्‌ । नापि वस्त्वन्तरम्‌ । अतश्च यथा नेकस्मिअलसूयके कम्पमाने जलसूयकान्तर 
कम्पते, वं नेकस्पिञ्जीवे कर्मफल संबन्धिनि ज्ञीवान्तरस्य तत्संबन्धः। एवमप्यव्यतिकर एव 
कर्मफलयोः । आभासस्य चाविद्याकृतव्वात्तदाश्रयस्य संसारस्याचियाकृतत्वोपपत्तिरिति, 
तद्‌व्युदासेन च पारमार्थिकस्य ब्रह्मात्मभावस्योपदेशोपपत्तिः। येषां तु बहव आत्मनस्ते च 
सवे सर्वगतास्तेषामेवेष व्यतिकरः प्राप्नोति । कथम्‌ ? बहवो विभवश्चात्मानश्चेतन्यमात्र- 
स्वरूपा निगु णा निरतिशयाश्च। तदर्थ साधारण प्रधानं तन्निमिचेषां भोगापवर्गसिद्धिरिति 
सांख्याः । सति बहुत्वे विभुत्वे च घटकुड्यादिसमाना द्रव्यमात्रस्वरूपाः स्वतोऽचेतना 
आ।त्मानस्तदुपकरणानि चाणूनि मनांस्यचेतनानि । तत्रात्मद्रव्याणां मनोद्रव्याणां च संयो- 
गान्नवेच्छादयो वेरांषिका आत्मशुणा उत्पथन्ते। ते चाव्यतिकरेण प्रत्येकमात्मखु समवयन्ति 
स संसारः। तेषां नवानामात्मगुणानामत्यन्ताजुत्पादो मोक्ष इति काणादाः । तत्र सांख्यानां 


होनेसे जीव भी सन्तत नहीं है । उससे कमं संकर अथवा फलसंकर नहीं होगा ॥ ४९॥ _ 

जल गत सूर्य प्रतिबिम्ब आदिके समान यह जीव परमात्माका आमास-प्रतिबिम्ब ही समझना 
चाहिए । वह साक्षात्‌ परमात्मा ही नहीं है और अन्य वस्तु मी नहीं है, इससे जसे एक जलसूर्यक 
( जलगत सूय प्रतिबिम्ब ) के काँपनेपर अन्य जलसुयंक नहीं काँपता है, वसे ही एक जीव कमंफल 
सम्बन्धी होनेपर अन्य जीवका उस ( कमंफल ) के साथ सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार मी कमं 
ओर फलका असंकर ही है और आभास अविद्याकृत होनेसे उसके आश्रित संसारमें मी अविद्याकृतत्व 
उपपन्न है उसके निराकरणसे पारमाथिक ब्रह्मात्वमावका उपदेश उपपन्न होता है। परन्तु जिनके 
मतमें आत्मा अनेक हैं और वे सब सवगत ( व्यापक ) हैं उनके मतमें ही यह संकर प्राप्त होता है । 
किस प्रकार ? आत्मा बहुत, विश्रु, चेतन्यमात्र स्वरूप, निगुण और निरतिशय हैं, उनके लिए प्रधान 
साधारण है, तन्निमित्तक उनका मोग और अपवग सिद्ध होता है, ऐसा सांख्य मानते हैं। आत्मा 
अनेक ओर विभू होनेपर धट, कोठरी आदिके समान द्रव्यमात्र स्वरूप, स्वतः आत्मा अचेतन है ओर 
उनके उपकरण मन अणु और अचेतन हैं। उनमें आत्मद्रव्य और मनोद्रव्यके संयोगसे इच्छा 
आदि नो आत्माके विशेष गुण उत्पन्न होते हैं। वे संकरके विना प्रत्येक आत्मामें समवायसम्बन्धसे 
रहते हैं वह संसार है, और उन नो आत्मगुणोंकी अत्यन्त अनुत्पत्ति मोक्ष है, ऐसा काणाद म;नते हैं । 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक बुद्धिका दूसरे शरीरके साथ सम्बन्ध न होनेसे तदूपहितका भी सम्बन्ध नहीं है, अतः शरीर 
भेदसे जीवका भेद होनेपर कमं अथवा कम फलका संकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

* जैसे घटाकाश घट उपाधिसे महाकाशका अंश-सा है, वसे जीव बुद्धि उपाधिसे परमात्माका 
अंश-सा है, यह कहा जा चुका है। परन्तु इस अवच्छेदवादमें अरुचि प्रदर्शित करनेके लिए “एव 
और 'एकस्तथा सवंभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिइच ॥' ( क० २।२।९) इत्यादि श्रुति सिद्ध 
प्रतिबिम्बवादको सूचित करनेके लिए भगवान्‌ सूत्रकारने 'आभास एव च” इस सूत्रमें आभास पद 
दिया है । अनुपहित परमात्मा जीव नहीं हो सकता है, क्योंकि उपाधिका अनुभव होता है और जीव 
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तावच्चेतन्यस्वरूपत्वात्सर्वात्मनां संनिधाना्यविशेषाच्चेकस्य सुखदुःखसँबन्धे सव षां सख- 
दुःखसंबन्धः प्राप्नोति । स्यादेतत्‌-प्रधानप्रव॒त्तेः पुरुषकेवब्याथंत्वाद्‌ व्यवस्था भविष्यति । 
अन्यथा हि स्वविभूतिख्यापनार्था प्रधानप्रचुत्तिः स्यात्‌ । तथा चानिर्मोक्षः प्रसज्येतेति । 
नेतत्सारम्‌, नह्यभिलषितसिद्धिनिबन्धना व्यवस्था शाक्या विज्ञातुम्‌ । उपपत्त्या तु कया- 
चिद्व्यवस्थोच्येत । असत्यां पुनरुपपत्तों कामं मा भूद भिलबितं पुरुषकेवब्यम्‌, प्राप्नोति तु 
व्यवस्थाहेत्वमावाद्व्यतिकरः । काणादानामपि यदेकेनात्मना मनः संयुज्यते, तदाऽऽत्मा- 
न्तरेरपि नान्तरीयकः संयोगः स्यात्संनिधानायविरेषात्‌ । ततश्च हेत्वविशेषात्फलाविदोष 
इत्येकम्यात्मनः सखदुःखयोगे सर्वात्मनामपि समानं स॒खइुःखित्वं प्रसज्येत ॥ ५० ॥ 
स्यादेतत्‌-अदृष्टनिमित्तो नियमो भविष्यतीति । नेत्याह 


अदृष्टानियमात्‌ ॥ ५१ ॥ 

सूत्राथ--अदृष्टके नियम न होनेसे कमंफलका संकर ही है । 
वहुष्यात्मस्वाका शवत्सवंगते षु प्रतिशरीरं बाह्याभ्यन्तराविशेषेण संनि हितेषु मनो 
वाक्कायर्धर्माचमलक्षणमरृष्टमुपाज्यते। सांख्यानां तावत्तदनात्मसमवायि प्रघानवति 
उनमें सांख्योंके मतमें चतन्यस्वरूप होनेसे सब आत्माओंके संनिधान आदिफे अविदोष होनेके कारण 
एक आत्माके सुख दु:खके साथ सम्बन्ध होनेपर सबको सुख दुःखका सम्बन्ध प्राप्त होता है । ऐसा ही 
हो, परन्तु प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके केवल्यक्रे लिए होनेसे [ सुख-दुःखकी ] व्यवस्था हो जायगो, अन्यथा 
प्रधानकी प्रवृत्ति अपनो विभूति प्रसिद्धिके लिए होगी, तो इससे मोक्षामाव प्रसक्त होगा । यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि अभिलषित सिद्धिके अधीन व्यवस्था अवगत नहीं हो सकती, यदि कहो कि किसी 
उपपत्तिसे व्यवस्था हो जायगी, तो उपपत्तिके न होनेपर यथेष्ट अभिलषित पुरुष केवल्य नहीं होगा, 
अपितु व्यवस्थाका हेतु न होनेसे संकर प्राप्त होता हे। कणाद अनुयायियोंके मतमें मी जब एक 
आत्माके साय मनका संयोग होता है, तब अन्य आत्माओंके साथ मी अवश्य संयोग होगा, क्योंकि 
संनिधान आदि समान हैं । उससे हेतु ( मन संयोग ) के अविशेष होनेसे फल मी अविशेष ( समान ) 
होगा, तो इस प्रकार एक आत्मामें सुख-दुःखका सम्बन्ध होनेपर सब आत्माओंमें मी समान सुख 
दुःख प्रसक्त होंगे ॥ ५० ॥ 

यह हो कि अहष्ट निमित्तक नियम हो जायगा, इसपर कहते हैं कि ऐसा नहों--- 

आकाश्चके समान सवगत प्रत्येक शरीरमें अन्तर बाहर समानरूपसे संनिहित अनेक आत्माओंमे 


मन, वाणी और शरीर द्वारा धर्मावमरूप अहश उपाजन किया जाता हे। सांख्योंके मतमें वह अहृष्ट 
अनात्मसमवायी प्रधानवतीं है । प्रधानके साधारण होनेसे प्रत्येक आत्मामें वह सुख दुःखके उपमोगका 


सत्यानन्दी-दीपिका 

परमाइमासे भिन्न मी नहीं है, क्योंकि 'स एष इह प्रविष्ट? ( बृहु० १।४।७ ) इत्यादि अभेद प्रतिपादक 
श्रृतिसे विरोध होता है, अतः अविद्या, तत्काये बुद्धिमें परमात्माका प्रतिबिम्ब ही जीव है। वेशेषिक 
मतमें आत्मा अनेक जड़ और द्रव्य हैं, और मन जड़ अनेक और द्रव्य हैं। उन दोनोंके संयोगसे 
आत्मामें बुद्धि (ज्ञान) इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुःख, द्वेष, धम, अधर्म और भावना नामका संस्कार ये नौ 
विशेष गुण उत्पन्न होते हें । इनसे आत्माको संसार होता है । जब सब. पदार्थाका तत्वज्ञान होता है 
तो पुन: ये गुण उत्पन्न नहीं होते यही आत्माका मोक्ष है अर्थात्‌ इनके मतमें श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना, 
घ्राण ओर मन ये छ; इन्दियाँ, छः उनके विषय, छ: विषयोके ज्ञान, सुख, दुःख और शरीर, इस प्रकार 
इक्कीस दु:खोंका ध्वसरूप मोक्ष है उनके मतमें भी आत्मा सवगत होनेसे कमंफलका संकर 
प्राप्त होता है ॥५०॥ 
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प्रधानसाधारण्यान्न प्रत्यात्मं खुखदुःखोपभोगस्य  नियामकमुपपद्यते। काणादानामपि 
पूर्वबत्साधारणेनात्ममनः संयोगेन निर्वर्तितस्यारष्टस्याप्यस्येवात्मन इद मदृष्टमिति नियमे 
हेत्वभावादेष एव दोषः ॥ ५१ ॥ 

स्यादेतत-अहमिदं फळं प्राप्नवानीदं परिह राणीत्थं प्रयता इत्थं करवाणीत्येवंविधा अभि- 
संध्यादयः प्रत्यात्मं प्रचतंमाना अदष्टस्यात्मनां च स्वस्वामिभावं नियंस्यन्तीति। नेत्याह- 


अम्निसंध्या दिष्वपि चैवम्‌ ॥ ५२॥ ` 
पदच्छेद--अभिसन्ध्यादिषु, च, एवम्‌ । 
सूच्रा्थे--( अमिसन्ध्यादिष्वपि ) संकल्प आदिमें मी ( चेवम्‌ ) अहष्टका नियामकत्व नहीं 
है, अत: पूर्वोक्त दोष बसे ही है । | 
अभिसंध्यादीनामपि साधारणेनेवात्ममनः संयोगेन सर्वात्मसंनिधों क्रियमाणानां 
नियमहेतुत्वानुपपत्तेरुक्तदोषानुषद्ध एंव ॥ ५२ ॥ 
प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ ॥ ५३ ॥ 
पद्च्छेद--प्रदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, अन्तर्मावात्‌ । | 
सूत्राथं--( प्रदेशात्‌ ) आत्माओंके विभु होनेपर मी शरोरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें मन संयोग 
हो, उसी आत्मप्रदेशसे संकल्य आदिका नियम होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा नहीं, ( अन्तर्मावात्‌ ) क्योंकि 
सब शरीरोंमें उन आत्माओंका अन्तर्माव है, अत: उक्त दोष ज्योंका त्यों है । 
अथोच्येत-विभुत्वे पप्यात्मनः शरीरप्रतिष्ठे न मनसा संयोगः शरीरावच्छिन्न एवात्मप्रदेशे 
भविष्यति, अतः प्रदे शकृता व्यवस्थाऽभिसंध्यादीनामदष्टस्य सुखदुःखयोश्च भविष्यतीति। 
तदपि नोपपद्यते, कस्मातू? अन्तर्मावात्‌। विभुत्वाविशेषाद्धि सवं एवात्मानः सवंशरीरेष्व- 
न्तर्भवन्ति । तत्र न वेशेषिकेः शरी रावच्छिन्नो ऽप्वात्मनः प्रदे शः कटपयितुं शक्यः। कल्प्यमा- 
नोऽप्ययं निष्प्रदे शास्यात्मनः प्रदेशः काल्पनिकत्वादेव न पारमार्थिकं कार्य नियन्तुं शकनो- 
ति। शरीरमपि सर्वात्मसंनिघावुत्पयमानमस्ये वात्मनो नेतरेषामिति न नियन्तुंशाक्यम्‌ । 
नियामक उपपन्न नहीं होता । काणादोंके मतमें मी पुवके समान साधारण आत्मा और मनके संयोगसे 
संपादित अदृष्टके 'यह अदृष्ट इसी आत्माका है’ इस नियममें हेतुके न होनेसे यही दोष हे ॥ ५१ ॥ 
ऐसा हो परन्तु मैं इस फलको प्राप्त करू, इसका परिहार करू, इसप्रकार प्रयत्नकर ऐसा करू 
इसप्रकारके संकल्प आदि प्रत्येकमें प्रवतंमान होते हुए अदृष्ट और आत्माके स्वस्वमिभावका नियमन 
करेगे । नहीं, ऐसा कहते हें 
साधारण आत्ममन संयोगसे सम्पूणं आत्माक्षोंकी संनिधिमें उत्पन्न किये हुए संकल्प आदिमे 
मी नियमका हेतुत्व नहीं हो सकता, अतः उक्त-अनियम दोष तदवस्थ ही है ॥ ५२ ॥ 
यदि ऐसा कहा जाय कि आत्माके विभू होनेपर मी शरीरमें स्थित मनके साथ उसका संयोग 
शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें ही होगा, इससे संकल्प आदिकी, अहृश्की, सुख दुःखको प्रदेशकृत व्यवस्था 
होगी, वह मी उपपन्न नहीं है, किससे ? इससे कि उनका अन्तर्माव है । सब आत्माओंका विमूत्व समान 
होनेसे सब शारीरोंमें अन्तर्माव है । इसप्रकार सब आत्माओंका समस्त शरीरोंमें अन्तर्भाव होनेपर वेशो- 
षिक लोग शरीरावच्छिन्न प्रदेशकी मी आत्मामें कल्पना नहीं कर सकते । निष्प्रदेश-निरवयव आत्मामें 
कल्पित किया हुआ यह प्रदेश मी काल्पनिक होनेसे पारमाथिक कार्यके नियमन करनेमें समथ नहीं हो 
संकता । सब आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न हुआ शरीर भी इसी आत्माका है अन्योंका नहीं है, ऐसा नियम. 
नहीं किया जा सकता । प्रदेश विशेष स्वीकार करनेपर मी समान सुख दुःखके मागी दो आत्माओंका 
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—_ खो 


प्रदेदाविदोषाभ्युपगमेऽपि च द्वयोरात्मनोः समानसुखदुःखभाजोः कदाचिदेकेनेब ताव 
च्छरीरेणोपभोगसिद्धिः स्यात्‌, समानप्रदेशस्यापि द्वयोरात्मनोरदष्टस्य संभावत्‌। तथा 
हि-देवदत्तो यस्मिन्प्रदेशो सुस्वदुःखमन्वभूत्तस्मात्प्रदेशादपक्रान्ते तच्छरीरे यज्ञदत्तः 
शारीरे च तं प्रदेशमनुपाप्ते तस्यापीतरेण समानः सुख दुःखानुभवो र्यते, स न स्याद्यदि 
देवदत्तयज्ञदत्तयोः समानप्रदेशमदष्टं न स्यात्‌ । ® स्वर्गायनुपभोगप्रसङ्गश्च प्रदेशवादिन 
स्यात्‌, ब्राह्मणादिशरीरप्रदेशेष्वटशनिष्पत्ते: प्रदेशान्तरवतित्वाच्च स्वर्गाद्य॒पभोगस्य, 
सर्वगतत्वानुपपत्तिश्च बहूनामात्मनां दृष्टान्ताभावात्‌ । वद्‌ तावच्वं के बहवः समान 
प्रदेशाश्चेति । रूपादय इति चेत्‌-न, तेषामपि घम्यशेनाभेदाछक्षणभेदाञ्च। नतु बहुना- 
मात्मनां लक्षणभेदोऽस्ति । अन्त्यविशेषवशाद्वेदोपपत्तिरिति चेत्‌-न, भेदकब्पनाया 
अन्त्यविशेषकटपनायाश्चेतरेतराश्रयत्वात्‌ । आकाशादीनामपि विभुत्वं ब्रह्मवादिनो ऽसि 
कार्यत्वाभ्युपगमात्‌ , तस्मादात्मैकत्वपक्ष एव सरवंदोषाभाव इति सिद्धम्‌ ॥ ५३ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्करमगवरपूउय पाद्‌ कृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पादः समाप्तः ॥३॥ 


उपभोग कदाचित्‌ एक ही शरीरसे सिद्ध हो जायगा, क्योंकि दो आत्माओंका अहष्ट एक प्रदेशमें भी 
संमव है । जसे कि जिस प्रदेशमें देवदत्तने सुख दुःखका अनुभव किया उसका शरीर उस प्रदेशसे 
दुर हो और यज्ञदत्तका शरीर उस प्रदेशमे प्राक्त हो, तो उसको मी दुसरेके समान सुख दुःखका अनु- 
मव देखा जाता है, वह अनुमव यदि देवदत्त और यज्ञदत्तका अदृष्ट समान प्रदेश वाला न हो तो नहीं 
होगा । और प्रदेशवादीको स्वग आदिके अनुपमोगका प्रसङ्ग आ जायगा, क्योंकि ब्राह्मण आदि शरीर 
प्रदेशोंमें अदृष्ट निष्पन्न होता है ओर स्वगं आदि उपभोग प्रदेयान्तरवर्ती है । अनेक आत्माओंका 
सवंगत होना युक्त नहीं है, कारण कि इसमें दृष्टान्त नहीं है ! तुम कहो तो बहुत और समान प्रदेशवाले 
कौन-से पदार्थ हैं? यदि कहो कि रूप आदि हैं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि उनका भी धर्मीके अंशरूपसे 
अभेद और लक्षणमें भेद है । परन्तु बहुत आत्माओर्मे लक्षण भेद नहीं है । यदि कहो कि अन्त्य- 
विशेषके बलसे भेदकी उपपत्ति है तो यह ठीक नहीं है, कारण कि भेद कल्पना और अन्त्यविशेषकी 
कल्पनामें अन्योन्याश्रय है । ब्रह्मवादीके मतमें आकाश आदिका भी विभुत्व असिद्ध है, क्योंकि उनमें 
कायव स्वीकार है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्माके एकत्व पक्षमें ही सब दोषोंका अमाव है ॥५३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायका तृतीयपाद्‌ समाप्त ॥३॥ 
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ओ यदि कहो कि रूप आदि अनेक समान प्रदेशवाले हैं? कारण कि घट आदिमें सब विद्यमान 
हैं, तो यह मी ठीक नहीं है, क्योंकि यह दृष्टान्त हमें सम्मत नहीं है । रूप तेजोमात्र है, रस जलमात्र 
है और गन्ध पृथिवीमात्र है, इस प्रकार तत्‌ तत्‌ गुण स्व स्व धर्मीके अंशरूपसे धर्मीसे अभिन्न हैं 
अतः तेज आदि धर्मीसे मिन्न घटका अमाव है। इस प्रकार आत्मामें लक्षण भेद न होनेसे भेद नहीं 
है । अतः 'देवदत्तात्मा यज्ञदत्तात्मनो न भिन्नः, आत्मत्वात्‌ यज्ञदत्तात्मवत्‌’ ( देवदत्तका आत्मा 
यज्ञदत्तात्मासे भिन्न नहीं है, क्योंकि आत्मा है, जैसे यज्ञदत्तका आत्मा ) यद्यपि आत्माओंमें लक्षण 
भेद न होनेसे भेद सिद्ध नहीं होता, तो भी अन्त्यविशेषके भेदे भेद सिद्ध हो जायगा । यह भी यक्त 
नहीं है, कारण कि आत्माका भेद सिद्ध हो तो विशेष सिद्ध हो, विशेष सिद्ध हो तो आत्मभेद सिद्ध हो, 
इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष है, इसलिए आत्मामें भेद असिद्ध है। यदि अनेक आत्माओके विभु 
होनेमें आकाश, दिक्‌ आदिका दृष्टान्त उपस्थित करो तो वेदान्तसिद्धान्तमे सम्मत नहीं है, कारण कि 
'आत्मन आकाशः संभूतः’ इत्यादि श्रुतिमें आकाश आदिकी उत्पत्ति कही गई है । कायं अनित्य और 
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द्वितीयाध्याये चतुर्थः पादः । 
[ अत्न पादे लिङ्गहारीरश्रृतीनां विरोधपरिहारः ] 
'इस पादमें लिङ्गञ्चरीर श्रृतियोंके विरोधका परिहार है' 
( १ प्राणोत्पच्यधिकरणम्‌। सू० १-४ ) 
तथा प्राणाः ॥ १॥ 
पद्च्छेद--तथा, प्राणाः । 

सइत्राथ--'एतस्माज्जायते प्राणः? इत्यादि श्रृतिमें जिस प्रकार आकाश आदिकी उत्पत्ति है, 
(तथा) उसो प्रकार (प्राणाः) प्राण-इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी कही गई है । अतः इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं । 
& वियदादिविषयः श्रृतिविप्रतिषेधस्तृतीयेन पादेन परिहृतः । चतुथनेदानीं प्राण- 
विषयः एरिहियते । तत्र तावत्‌-'तत्तेजोऽसूजत’ (छान्दो० ६।२।३) इति, “तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
आकाश: संभूतः? (तैत्ति) २।१।१) इति चेवमादिूत्पत्तिप्रकरणेषु प्राणानासुत्पत्तिर्नाम्नायते । 
कचिञ्चाङुत्पत्तिरेवैषामाम्नायते, ‘असद्वा इदमग्र आ्तीत्‌' ( तै० २।७ ) 'तदाहुः किं तदसदासी- 
दित्यूषयो राव ते$ग्रेःसदासीत्‌ । तदाहुः के ते ऋषय इति। प्राणा वाव ऋषयः? इत्यत्र प्राशुत्पत्तेः 
प्राणानां सद्भावश्रचणात्‌। अन्यत्र तु प्राणानामप्युत्पत्तिः पठ्यते--'यथाऽग्नेज्वंछतः क्षुद्र 
विस्फुलिङ्गा व्युचरन्त्येवमेवेतस्मादात्मनः सव प्राणाः’ इति, “एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि 
च ( मुण्ड० २।१।३ ) सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌’ ( सु० २।१।८ ) इति, 'स प्राणमसृजत 


आकारा आदि भूतविषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार तृतीय पादसे किया गया । 
अब चतुर्थ पादसे इन्द्रिय ( उत्पत्ति, संख्या, स्वरूप ) विषयक श्रुतियोंके विरोधका परिहार किया 
जाता है । उसमें “तत्तेजोऽसुजत' ( उसने तेजकी सृष्टिकी ) तस्माद्वा एतस्मादाव्मन-' ( उस पर- 
मात्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इत्यादि उत्पत्तिं प्रकरणोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं कही गई है । और 
कहींपर इनकी अनुत्पत्ति सुनी जाती है, क्योंकि “असद्वा इदमग्र०' (पहले यह असत्‌-अव्याकृत हो था) 
“तदाहुः०' ( वे कहते है--वह असत्‌ क्या था, [ इसप्रकार विचार करने लगे ] उत्पत्तिके पूवं वे 
ऋषि ही असत्‌ थे, वे कहते हैं--वे ऋषि कोन हैं? प्राण ही ऋषि थे ) इसप्रकार उत्पत्तिके पूवं 
प्राणोंके स-द्भावकी श्रुति है । और अन्यत्र 'यथा$ग्नेज्वळत:०' ( जैसे जलती हुई. अग्निसे छोटे-छोटे 
विस्फुलिद्ध निकलते हूँ वेसे ही इस आत्मासे सम्पूर्ण प्राण निकलते हैं ) 'एतस्माजञायते०' ( इससे 
प्राण, मन और सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं ) “सक्तः प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) 
“स प्राणमसुजत०' ( उस पुरुषने प्राण-हिरण्यगरमंकों उत्पन्न किया, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

परिच्छिन्न होता है विभु बही, अतः आत्माको एक ओर विभू स्वीकृत करनेसे उक्त दोष नहीं होंगे, 


क्योंकि बुद्धि आदि उपाधिसे ये सब व्यवहार उपपन्न होते हैं, इस प्रकार मत और भोवतृत्व आदि 
श्रुतियोंका विरोध न होनेपर अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध होता है ॥ ५३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
& भूत और मोक्ताके विचारके अनन्तर मौतिक प्राणोंका उत्पत्तिविषयक विचार है, अतः 
दोनों पादोंकी हेतुहेतुमद्धाव संगति है। यद्यपि प्राणोंकी उत्पत्ति न माननेसे “एक विज्ञानसे सव- 
विज्ञानकी प्रतिज्ञा सिद्ध नहीं होती! इसलिए वियदधिकरण न्यायसे प्राणोंकी उत्पत्ति सिद्ध होती है, तो 
मी प्रलयमें प्राणोंके सम्द्राव प्रतिपादक श्रुतिकी गति कहनेके लिए यह अधिकरण है, इसलिए पुन- 
रुक्ति नहीं है। इस अधिकरणक। विषय प्राण हे । पूवपक्षमें उक्त श्रुतियोंमें अप्रामाण्य है। यहाँ 


अधि० १ स्‌० १] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५३७ 


प्राणाच्छुद्दा खं बायुञ्यों तिरापः प्रथिवीन्द्रियं मनोऽन्ञम्‌' ( प्र ६।४ ) इति चेवमादिप्रदेरोषु । तत्र 
तत्र श्रतिविप्रति षेधादन्यतरनिर्धारणकारणानिरूपणाच्चाप्रतिपत्तिः प्राप्नोति। अथवा 
प्रागुत्पत्तेः रूद्ग'्वश्रवणाङ्गोणी प्राणानामुत्पत्तिश्चतिरिति प्राप्नोति । & अत उत्तरमिदं 
पठति- तथा प्राणाः’ इति । कथं पुनरत्र तथत्यक्षरानुलोम्यम्‌ ? प्रकृतोपमानाभावात्‌ । 
सहर्वगतात्मबहुत्ववा दि दूष॥णमतीतानन्तरपादान्ते प्रकृतम्‌, तत्तावन्नोपमान संभवति, साइ- 
इ्याभावात्‌। साइच्ये हि सत्युपमानं स्यात्‌-यथा सिंहस्तथा बलवमति । अदष्टसास्यप्रति 
पादनार्थेमिति ययच्येत, यथाऽरष्ठस्य सर्वात्मसंनिधावुत्पयमानस्यानियतव्बमेवं प्राणा- 
नामपि सर्वात्मनः प्रत्यनियतत्वमिति तदपि देहानियमेनेवोकक्तत्वास्पुनरुक्तं भवेत्‌। नच 
जीवेन प्राणा उपमीयेरन्‌, सिद्धान्तविरोधात्‌ । जीवस्य ह्यानुत्पत्तिराख्याता। प्राणानां 
तूत्पत्तिव्याचिख्यासिता । तस्मात्तथेत्यसंबद्धमिव प्रतिभाति । न उदाहरणोपात्तनाप्युप- 
मानेन संबन्धोपपत्तेः । अत्र प्राणोत्पत्तिवादिवाक्यजातमुदाहरणम्‌- एतस्मादात्मनः सव 
प्राणाः सबं लोकाः सव देवाः सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति’ ( बृह० २।१।२० ) इत्येबंजातीयकम्‌ । 
तत्र यथा लोकादयः परस्माद्ब्रह्मण उत्पद्यन्ते तथा प्राणा अपीत्यर्थः । तथा-- एतस्माजा- 
यते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च । खं वायुर्ज्योतिरापः पृथिवी विश्वस्य धारिणी’ ( झुण्ड० २।१।३ ) 
इत्येवमादिष्वपि खादिवत्प्राणांनासुत्पत्तिरिति द्रष्टव्यम्‌। # अथवा पानव्यापच्च तद्वत्‌ 


तेज, जल, प्रथिवी, इन्द्रिय, मन और अन्नको उत्पन्न किया ) इत्यादि स्थलोंमें प्राणोंको उत्पत्ति पढी 
जाती है । पूवपक्षी- तत्‌, तत्‌ स्थलोंमें श्रतियोंके परस्पर विरोध होनेख्ने और दोनोंमें एकपक्षके 


निर्धारण कारणके अनिरूपित होनेसे अप्रितपत्ति प्राक्त होती है अथवा उत्पत्तिके पुव इन्द्रियोंके 
' सद्भावकी श्रुति होनेसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती-इससे यह 


उत्तर कहते हैं--'तथा प्राणाः” परन्तु इस सूत्रमें “तथा, यह अक्षर किस प्रकार ्नुकूल होगा ? क्योंकि 
प्रकृत उपमानका अभाव है। सवगत अनेक आत्मा हैं, ऐसा माननेवालेका दूषण गत पादके 
अन्तमें प्रकृत है, परन्तु साहृश्यके न होनेसे वह दूषण प्राणका उपमान नहीं हो सकता । जसा सिह 


है वसा बलवर्मा, इसप्रकार साहश्य होनेपर ही उपमान होता हे । जसे सब आत्माओंकी संनिधिमें 


उत्पन्न हुआ अदृष्ट अनियत है, वसे प्राण भी सब आत्माओंके प्रति अनियत हैं। इसप्रकार यदि कहो 
कि अदृष्टके साथ साम्य प्रतिपादन करनेके लिए प्राणका उपमान है, तो वह.मी देहके अनियमसे 


ही उक्त होनेसे पुनरुक्त हो जायगा । सिद्धान्तके साथ विरोध होनेके कारण जीवके साथ भी प्राण 
उपमित नहीं किये जायंगे, कारण कि जीवकी अनुत्पत्ति कही गई है ओर प्राणोंकी उत्पत्ति कहनेकी 
इच्छा है । इसलिए “तथा” यह असम्बद्ध सा प्रतीत होता है । परन्तु यह आक्षेप युक्त नहीं है, क्योंकि 
उदाहरण में गृहीत .उपमानसे सम्बन्ध उपपन्न होता है। इस विषयमें 'एतस्मादात्मनः०' ( इस आत्मासे 
सब प्राण, सब लोक, सब देव और सब भूत विविधरूपसे निकलते हैं--उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारका 


प्राणोखपत्तिवादी वाक्यसमुदाय उदाहरण है । उसमें जेसे लोक आदि परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वसे 
'प्राण मी परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं यह अथ है । उसप्रकार-'एतस्माउजायते प्राणो०' (इससे प्राण उत्पन्न 


होता है, मन, सम्पूण इन्द्रिया, आकाश, वायु, अग्नि, जल और विश्वको धारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न 
होती है ) इत्यादि श्रृतियोंमें मी आकाश आदिके समान प्राणोंको उत्पत्ति है, ऐसा समझना चाहिए 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गोणीवादी कहते है कि प्रलय़में प्राणोंकी अस्तित्व बोधक श्रुति निरवकाश होनेसे विशेष बलवती 
है । इसलिए प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति जीवोत्पत्ति श्रुतिके समान गोणी है, इसप्रकार इनका अविरोध है । 


& तथा शब्द उपमानका योतक होता है अर्थात्‌ वह यथाका आकर्षण करता है । परन्तु 
यहाँ उपमान नहीं है । क्या अव्यवहित पुवमें प्रतिपादित परपक्ष दुषण प्राणका उपमान है, अथवा 


५३८ ब्रह्मसत्र-शाइूर भाष्य [ अ० २ पा० ४ 


(जै० अ० ३।४।१५) इत्येवमादि षु व्यवहितोपमानसंबन्धस्याप्याश्रितत्वात्‌ । यथाऽतीता- 
नन्तरपादादावुक्ता वियदादयः परस्य ब्रह्मणो विकाराः समघिगतास्तथा प्राणा अपि 
परस्य ब्रह्मणो विकारा इति योजयितव्यम्‌ । कः पुनः प्राणानां विकारत्वे हेतुः? श्रुतत्व- 
मेव । ननु केषुचित्प्रदेशेषु प्राणानामुत्पत्तिः श्रयत इत्युक्तम्‌-तदयुक्तम्‌, प्रदेशान्तरषु 
श्रवणात्‌ । नहि कचिदश्रवणमन्यत्र श्रुतं निवारयितुमुत्सहते । तस्माच्छुतत्वा विशेषा- 
दाकाशादिवत्प्राणा अप्युत्पद्यन्त इति सूक्तम्‌ ॥१॥ | 

अथवा 'पानव्यापच्च तद्वत्‌? ( और सोमपान करनेसे व्यापत्‌-वमन हो, तो उसके समान ) इत्यादि 
स्थलोमे व्यवहित उपमानके सम्बन्धका मी आश्रयण किया गया हे । जेसे गत पादके आरम्भमे उक्त 
आकाश आदि परब्रह्मके विकार निश्‍चित हैं, वसे प्राण मी परत्रह्मके विकार हैं, ऐसी योजना करनी 
चाहिए । पुनः प्राणोंके विकारत्वमे हेतु कौन है ? विकारत्व प्रतिपादक श्र॒ति ही हेतु है। परन्तु जो 
यह कहा गया है कि कई स्थलोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं सुनी जाती, तो वह अयुक्त है, क्योंकि अन्य 
स्थलोंमें उनकी उत्पत्तिका श्रवण है | कहींपर अश्रवण अन्यत्र श्रतका निवारण करनेमें उत्साह नहीं 
करता, इसलिंए यह कथन सुसंगत है कि श्रवण (श्र्‌ ति)के समान होनेग्वे आकाश आदिके समान प्राण 


मी उत्पन्न हःते हैं ॥ १ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अदृष्ट वा जीव है ? इन तीनों विकल्पोंका क्रमश समाधान भाष्यमें स्पष्ट है। जसे आकाश आदि 
परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वैसे प्राण मी परब्रह्माचे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार उपमानोपमेय सिद्ध होता 
है, अत) तथा असम्बद्ध नहीं है । 

# दार्शन्तिकका निकटवर्ती दशान्त होना चाहिए ? परन्तु ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि 
जेमिनि मुनिने व्यवहित दृष्टान्तका भी ग्रहण किया है । जैसे पुवंमीमांसाके तृतीय अध्यायमें अश्वप्रति- 
ग्रहेष्टि अधिकरण है । उसका यह विषय वाक्य है-“यावतोञ्चान्प्रतिणह्वीयात्तावतो वारुणांश्रतुष्कपाला- 
न्निवपेत्‌’ ( जितने अश्वदान करे उतने ही वरुणके लिए चनुष्कपालोंमें निष्पन्न पुरोडाश होम करे ) 
इसके उत्तर भधिकरणमें यह वारुणीष्टि अश्‍व दाताको करनी चाहिए कि प्रतिग्रहीतको ? ऐसा संशय 
होनेपर पूवपक्षमें प्रतिगुह्लीयात” इस श्रुतिके बलसे दान लेनेवालेको करनी चाहिए। सिद्धान्तमें 
दाताको करनी चाहिए, ऐसा निर्णय किया गया है । वहाँ 'प्रतिग्रह्लीयात्‌'-प्रतिग्राह्मत्‌ (दद्यात्‌) (दान 
देनेवाला ) ऐसा अथं करना चाहिए। इसप्रकार निर्णय होनेपर पुनः सन्देह होता है कि इष्टिका 
विधान वेदिक अश्वदानमें है अथवा लौकिक अश्वदानमें ? “न केसरिणो ददाति” ( अश्वोंका दान नहीं 
करना चाहिए ) इस स्मृतिके अनुसार लौकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए इसका समर्थन करते 
हुए 'दोषाच्विष्टिकोंकिके स्यात्‌’ ( जै० सु० ३।४।२८ ) यह सूत्र कहा गया है । सिद्धान्ती--अन्न हि 
वरूणो वा एतं ग्ुह्णाति योऽश्वं प्रतिगृह्माति’ ( जो अश्वका दान करता है उसको जलोदर रोग होता 
है ) इससे सम्बन्ध होनेके कारण वदिक अद्वदानमें इस वारुणीष्टिका विधान है लोकमें नहीं, अतः 
यज्ञ सम्बन्धी अश्वदानमें यह इष्टि है ऐसा विचार किया गया है। आगे वमनाधिकरणमें 'पानच्यापञ्च 
तद्वत्‌? ( जै० सू० ३।४।३२ ) ( यदि सोमपानसे वमन हो, तो 'एतं सौमेम्द्रं इयामाकं चरुं निवपेत्‌’ 
( सोम ओर इन्द्र सम्बन्धी श्यामक चरुका होम करे) इसप्रकार सोमपान निमित्त वमन होनेपर 
चरुका विधान किया गया है । यहाँपर सन्देह होता है कि कया इस चरुका विधान वेदिक सोमपान 
निमित्त वमनेमें है अथवा लोकिक . सोमपान निमित्त वमनमें ? पृव॑पक्ष-- “पानव्यापच्च तद्वत? उक्त 
चरुका विधान लौकिक सोमपान निमित्त वभनमें होना चाहिए । 'तद्वत्‌? “उसी प्रकार” अर्थात्‌ 'दोषा- 
स्विष्टिलोकिके स्यात्‌’ ( दोष होनेसे लौकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए ) इस सूत्रमें कहे हुएके 
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गोण्यसंभवात्‌ ॥ २॥ 

सूत्रार्थ--इन्द्रियोंकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति गोणी नहीं हो सकती, अतः इन्द्रियां उत्पन्न 
होती हैं । 

& यत्पुनरुक्तम्‌ प्रागुत्पत्तेः सद्भावश्रवणाद्‌गोणी प्राणानामुत्पत्तिश्रतिरिति। 
तत्प्रत्याह-गोण्यसंभवादिति । गोण्या असंभवो गोण्यखंभवः। नहि प्राणानामुत्पत्तिश्चति- 
गोणी संभवति, प्रतिश्ञाहानिप्रसङ्गात्‌। “कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं भवति 
(मुण्ड०१।१।३) इति हयो कविशानेन सवविश्ञानं प्रतिज्ञाय तत्साधनायेदमाम्नायते-'एतस्मा- 
ज़ायते प्राणः? ( सुण्ड० २।१।३ ) इत्यादि। सा च प्रतिज्ञा प्राणादेः समस्तस्य जगतो ब्रह्म- 
विकारत्वे सति प्रक्ृतिव्यतिरेकेण विकाराभावात्सिध्यति। गोण्यां तु प्राणानामत्पत्तिश्चतो 
प्रतिश्ञे यं हीयेत । तथा च प्रतिश्ातार्थमपसंहरति- पुरुष एवेदं विश्वं कमं तपो ब्रह्म परास्रतम्‌' 
(सुण्ड० ०।१।१०) इति ब्रह्मवेद विश्वमिदं वरिष्ठम्‌’ (सुण्ड० २।२।११) इति च । तथा ‘आत्मनो 
वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सव विदितम्‌ इत्येवंजातीयकासु श्रतिष्वेषेंव प्रतिज्ञा 
योजयितव्या । # कथं पुनः प्रागुत्पत्तः प्राणानां सदूअ[वश्चवणम्‌ ? नेतन्मू ळप्रकृतिविषयम्‌, 
“अप्रांणो ह्यमनाः झुओ ह्यक्षरात्परतः परः? ( सुण्ड० २।१।२ ) इति मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्त- 


जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके पूव प्राणोंके सऱद्भावके श्रवणसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्र ति गौणी 
है । उसपर कहते हैं--“गोण्यसंमवात्‌' गौणीका असंमव-वह गौण्यसंभव है। प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति 
गोणी नहीं हो सकती, क्योंकि प्रतिज्ञाकी हानिका प्रसङ्ग आता है । 'कस्मिन्नु०' ( हे मंगवन्‌ ! किसके 
विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात होता है ) इस प्रकार एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानको प्रतिज्ञाकर 
उसके साधनके लिए 'एतस्माजञायते०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है ) इत्यादि श्रुति है । वह प्रतिज्ञा 
प्राण आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका विकार होनेपर प्रकृतिसे व्यतिरिक्त विक्रारके अमावसे सिद्ध होतो है । 
परन्तु प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गौणी होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । इस प्रकार "पुरुष एवेदं ०' 
( यह समस्त जगत्‌, कर्म और तप-ज्ञान पुरुष ही है, वह पर और अमृतरूप ब्रह्म है ) और ब्रह्मेवेदं०' 
(यह समस्त जगत्‌ वरिष्ठ ब्रह्म ही है) यह श्रुति प्रतिज्ञात अथंका उपसंहार करती है । और इस तरह 
'आव्मनो वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माके दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित होता 
है ) इस प्रकारकी श्र तियोंमें ही इस प्रतिज्ञाकी योजना करनी चाहिए । तो पुनः उत्पत्तिके पुवं प्राणोंके 
सद्भावकी श्र ति किस प्रकार है ? यह मुल प्रकृति-विषयक नहीं है, क्योंकि “अप्राणो ह्यमनाः ०' (अप्राण, 
मनोहीन, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी उत्कृष्ट है) इस प्रकार मूलप्रकृति प्राण आदि समस्त विशेषोसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
समान । जेसे यहाँ 'तद्वत्‌०' (जे० सू०३।४।३२) के द्वारा व्यवहित 'दोषात्त' (जै०स्‌०३।४।२८) इत्यादि 
से उपमान दिया गया है। उसीप्रकार यहाँ व्यवहित उपमानका सम्बन्ध उपपन्न है अर्थात्‌ गत पादके 
आरम्ममें जैसे आकाश आदि परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वेसे प्राण मी परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं ॥ १॥ 
# यदि कहो कि उत्पत्ति श्र तिके समान प्रतिज्ञा मी गोण हो, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
उपक्रम ओर उपसंहारका पर्यालोचन करनेसे विवक्षित अद्वितीयत्वकी प्रतिज्ञाके अनुसार प्राणोत्पत्ति 
मुख्य ही है। मुण्डकोपनिषद्के समान अन्य उपनिषदोंमें भी प्रतिज्ञा देखी जाती है, इसलिए यह 
प्रतिज्ञा मुख्य ही है । प्राणोंकी उत्पत्तिके मुख्य होनेमें यह प्रतिज्ञा हेतुरूपसे समझनी चाहिए । 
& अब प्रलयर्मे प्राणोंके अस्तित्व विषयक विचार किया जाता है-ऋषयो वाव ते अग्रेसदा- 
सोत? “प्राणा वाव ऋषयः’ यहु वाक्य परकारण ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि अप्राणो ह्यमनाः' इत्यादि 
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विशेषरहितत्वावधारणात्‌ । अवान्तरप्रकृतिविषयं त्वेतत्स्वविकारापेक्षं प्रागुत्पत्तेः प्राणा- 
नां सदभावावधारणमिति द्रष्टव्यम्‌, व्याकृतविषयाणामपि भूयखीनामवस्थानां श्रुति- 
स्मृत्योः प्रकतिविकारभावप्रसिद्धे: । वियद्धिकरणे हि 'गौण्यसंमवात? इति पूर्वपक्षस्‌तरत्वा- 
दूगोणी जन्मश्रुतिरंसंभवादिति व्याख्यातम्‌ । प्रतिज्ञाहान्या च तत्र सिद्धान्तो$मिहितः । 
इह तु सिद्धान्तसूत्रत्वादूगोण्या जन्मश्रुतेरसं भवादिति व्याख्यातम्‌ । तदनुरोधेन त्विहापि 
गोणी जन्मश्रुतिरसंभवादिति व्याचक्षाणेः प्रतिज्ञाहानिरुपेक्षिता स्यात्‌ ॥ २ ॥ 


तत्प्राकश्रतेश्च ॥ ३ ॥ 

पद्च्छेद्‌-तस्राक्‌श्रृतेः, च । 

सूत्रार्थ--'जायते' यह जन्म वाचक पद आकाश आदिकी अपेक्षासे प्राणोंमें श्रुत होनेसे 
प्राणोंकी उत्पत्ति मुख्य है । 

इतञ्चकाशादीनामिव प्राणानामपि मुख्येच जन्मश्रुतिः। यत्‌ जायते’ इत्येकं जन्मः 
वाचिपद्‌ प्राणेषु प्राकश्रतं ख दुत्तरेष्वप्याकाशादिष्वजुवर्तते-' एतस्माज्जायते प्राणः (सु०२।१।३) 
इत्यत्र, आकादापदि बु मुख्यं जन्मेति प्रतिष्ठापितं तत्सामान्यात्प्राणेष्वपि मु व्यमेव जन्म भवितु- 
मर्हति। न ह्योकस्मिन्प्रकरण एकस्मिञ्च वाक्य एकः शाब्दः सङ दुञ्चरितो वहुभिः संबध्यमानः 
रहित अवधारित होती हे । उत्पत्तिके पहले प्राणोंके सद्भावका अवधारण यह स्वविकारकी अपेक्षासे 
अवान्तर प्रकृति विषयक है, ऐसा समझना चाहिए । कारण कि व्याकृत विषयक बहुत सी अवस्थाओंका 
भी प्रक्ृति-विकारमाव श्रुति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । वियदधिकरणमें - 'गोण्यसं मवात्‌' इसके पृवपक्ष 
सूत्र होनेसे जन्म श्रुति गोणी है, क्योंकि मुख्यका असंमव है, इस प्रकार व्याख्यान किया गया है और 
प्रतिज्ञाकी हानि होनेसे वहाँ सिद्धान्त कहा गया है । यहाँ तो सिद्धान्त सूत्र होमेसे 'गोणी जन्म श्रतिका 
असंभव होनेसे' ऐसा व्याख्यान किया है । परन्तु उसके अनुसार यहाँ भी “जन्म श्रुति गौणी है, असंभव 
होनेसे' ऐसा व्याख्यान करनेवालोंसे प्रतिज्ञा हानिकी उपेक्षाकी जायगी ॥ २ ॥ | 

और इससे आकाश आदिके समान प्राणोंको मी जन्मश्रृति मुख्य ही है; क्योंकि 'जायते' ऐसा 
एक उत्पत्ति वाचक पद प्राणोंमें पहले श्रुत हे, उसकी उत्तर आकाश आदिमें भी एतस्माजञायते प्राणः' 
यहाँपर अनुवृत्ति होती हे । आकाश आदिका जन्म मुख्य है, ऐसा 'प्रतिष्ठापित किया जा चुका है, 
उसके साहर^से प्राणोंका भी जन्म मुख्य ही हो सकता हे । कारण कि एक प्रकरणमे और एक वाक्यमें 
एक वार उच्चरित और बहुतोंस्षे सम्बद्ध हुआ एक शब्द कहीं मुख्य और कहीं गौण है, ऐसा 
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श्रतिसे वह तो प्राण आदि सब विशेषोंसे रहित निश्चित होता है । परन्तु प्राणके सद्भाव प्रतिपादक 
वाक्य अवान्तर प्रकृति-हिरण्यगमं विषयक है, कारण कि अपने कार्यकी उत्पत्तिके पूव ह्रिण्यगभंका 
सद्भाव निश्चित है । यह प्राण-हिरण्यगमंका सद्भाव अवान्तर प्रलयमें सिद्ध होता है, उसके सद्भावकी 
श्रुति है । कारण कि 'एतर्माजायते प्राणः०' (इससे प्राण उत्पन्न होता है) 'हिरण्यगमः समवतताग्रे' 
(पुर्वेमे हिरण्यगमं हुआ) इत्यादि श्रुति हिरण्यगभंको उत्पत्ति कहती हैं। ओर “आदिकर्ता स भूतानाम 
( वह्‌ भूतोंका आदि कर्ता है ) इत्यादि स्मृतिमें हिरण्यगभंको स्थूल जगतका कारण कहा गया है। 
इस प्रकार परब्रह्मकी अपेक्षासे हिरण्यगभ कायं ओर अपने कार्यकी अपेक्षा कारणरूपसे श्रुति और 
स्मृतिमें प्रसिद्ध है, अतः भवान्तर प्रकृति विषयक प्राणके अस्तिंत्वकी श्रुति है। ओर यहाँ वियदधि- 
करणके अनुसार सुत्रकी व्याख्या नहीं करनी चाहिए, क्योंकि ऐसा करनेसे प्रतिज्ञाका बाध हो जायगा, 
इसलिए “एतस्माजायते प्राणः’ इत्यादि श्रुति प्रतिपादित प्राणोत्पत्ति मुख्य ही हे ॥ २ ॥ 


अंधि० १ सु० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिक[सहित पुर्‌ 


कचिन्मुख्यः कचिद्नोण इत्यध्यवसातुं शक्यम्‌, वेरूप्यप्रसङ्कात्‌। तथा 'स प्राणमसृजत 
प्राणाच्छुडाम्‌' (प्रइन० ६।४) इत्यत्रापि प्राणेषु श्र॒तः सजतिः परेष्वप्युत्पत्तिमत्छु श्रद्धादि- 
ष्वनुषज्यते। यत्रापि पश्चाच्छुत उत्पत्तिवचनः दाब्दः पूर्वेः संबध्यते तत्राप्येष एव 
न्याय: | यथा “सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति’ इत्ययमन्ते पठितो व्युच्चरन्तिशब्दः पूर्वेरपि 
प्राणादिभिः संबध्यते ॥ ३ ॥ | 

| तत्पूर्वकत्वाद्वाचः ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद- ततूवंकत्वात्‌, वाचः। 

सत्रार्थ--( वाचः ) “अन्नमयं हि सोम्य०' इत्यादिसे मन और प्राण सहित वाणीमें (ततपूवं- 
कत्वात्‌ ) ब्रह्मप्रकृतिक तेज, जल और अन्न पूवंकत्व कथन है, अतः इन्द्रियोंकी उत्पत्ति श्रुति है । 

४8 यद्यपि 'तत्तेजोऽसजत' ( छा० ६।२।३ ) इत्येतस्मिन्प्रक्रणे प्राणानासुत्पत्तिनं 
पठ्यते, तेजोबन्नानामेव च त्रयाणां भूतानामुत्पत्तिश्रथणात्‌ । तथापि ब्रह्मप्रकृतिकतेजो- 
बन्नपूर्वंकत्वाभिधानाद्वाक्प्राणमनसां तत्सामान्याच्च सर्वेषामेव प्राणानां ब्रह्मप्रभवत्वं 
सिद्धं भवति । तथा हि--अस्मिन्नेव प्रकरणे तेजोबन्नपूर्वकत्वं वाकप्राणमनसामाम्ना- 
यते--'अन्नमयं हि सोम्य मन भापोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌? ( छा० ६।५।४ ) इति । तत्र यदि 
तावन्मुख्यमेवैषामन्नादिमयत्बं ततो वर्तत पव ब्रह्मप्रभवत्वम्‌। अथ भाक्त-तथापि 
ब्रहकर्दकायां नामरूपव्याक्रियायां श्रवणात्‌, येनाश्रुतं श्रुतं मवति’ ( छा० ६।१।३ ) इति 
चोपक्रमात्‌ ऐतदास्म्यमिद सर्व! ( छा० ६।८।७ ) इति चोपसंहाराच्छुव्यन्तरप्रसिद्धश्च 
ब्रह्मकार्यत्वप्रपञ्चार्थमेव मनआदीनामन्नादिमयत्ववचनमिति गम्यते। तस्मादपि 
प्राणानां ्रह्मविकारत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 


निश्चित नहों किया जा सकता, क्योंकि ऐसा माननेसे वाक्य विरूप ( भेद ) प्रसङ्ग हो जायगा । इस 
प्रकार 'स प्राणमसजत०' (उसने प्राणको उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धाको) यहाँ मी प्राणोंमें श्रुत 'स्‌ज्‌' 
धातु अनन्तर उत्पन्न होनेवाले अन्य श्रद्धा आदिमें अनुवृत्त होता है। जहाँ भी पश्चात्‌ श्रुत उत्पत्ति वाचक 
शब्द पूर्वोके साथ सम्बन्धित होता है वहाँ मी यही न्याय है । जैसे “सर्वाणि भूतानि०' (सत्र भूत निकलते 
हैं) इस प्रकार यह अन्तमें पठित “ब्युचरन्ति' शब्द पूर्व प्राण आदिसे मी सम्बन्धित होता है ॥ ३ ॥ 

यद्यपि “तत्तेजोऽसूजत' इस प्रकरणमें प्राणोंकी उत्पत्ति पठित नहीं है, कारण कि तेज, जल 
और अन्न इन तीन मूतोंकी उत्पत्तिका ही श्रवण है, तथापि वाक्‌, प्राण ओर मनका ब्रह्मा प्रकृतिक 
तेज, जल ओर अन्न पूवंक अभिधान होनेसे और उनके साहरुयसे सब इन्द्रियोंमें ब्रह्म प्रमवत्व सिद्ध 
होता है । जैसे कि अन्नमयं हि खोम्य०› ( हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इसी प्रकरणमें वाणी, प्राण और मन तेज जल और अन्नपुवक कहे गये हें । उसमें यदि 
उनके अन्नमयत्व आदि सुख्य ही हैं ठो उससे उनमें ब्रह्म जन्यत्व ही है, ओर यदि उनमें अन्नमयरव 
आदि गोण हों, तो मी ब्रह्म कतृक नाम, रूपके व्यकरण ( अभिव्यक्ति ) में श्रवण होनेसे 'येनाश्रुतं 
श्रुतं अवति’ ( जिससे अश्रुत श्रुत होता है ) इसश्रकार उपक्रम होनेसे “ऐतदात्म्यमिदं सवम ( एतद्रप- 
आत्मरूप ही यह सब है ) ऐसा उपसंहार होनेसे ओर अन्य श्रृतिमें प्रसिद्ध होनेसे मन आदिमें अन्न- 
मयत्व आदि वचन ब्रह्म कायत्व विस्तारके लिए ही है, ऐसा ज्ञात होता है । इससे मी प्राण ब्रह्मके 
विकार है, यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥* | 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

& यहाँ वाणी प्राण और मनका उपलक्षण है, इसलिए सुत्रस्थ वाणी पदसे प्राण और 
मनका भी ग्रहण करना चाहिए यहाँ प्राणोत्पत्ति श्रुतियोंका सृष्टिके पूव प्राणोंके सद्भाव प्रतिपादक 
श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं है, अतः कारण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है ॥ ४ ॥ 


५३२ ब्झसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०२. पा० ४ 


( २ सप्तगत्यधिकरणम्‌ । स्‌० ५-६ ) 


सप्त गतेविशेषितत्वाच ॥ ५॥ 
पद्च्छेद- सप्त, गतेः, विशेषितक्वात्‌, च । 
सूत्राथं--(सप्त) इन्द्रियां सात हैं, (गतेः) क्योंकि श्रतिसे उनके सप्तत्वका ज्ञान होता है, (च) 
ओर ( विशेषितत्वात्‌ ) 'सप्त वे थीषण्याः प्राणा!’ इस शास्त्रसे श्लीषण्यत्वसे वे इन्द्रियाँ विशेषित हैं । 
% उत्पत्तिविषयः श्र॒तिविप्रतिषेघः प्राणानां परिहतः । संख्याविषय इदानीं परि 
ह्वियते । तत्र मुख्यं प्राणमपरिष्टाद्वक्ष्यति । संप्रति तु कतीतरे प्राणा इति संप्रधारयति। 
श्रतिविप्रतिपत्तेश्चात्र विशयः। कचित्सप्त प्राणाः संकीत्यन्ते-'सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌ 
(मुण्ड० २।१।८) इति । क्चिच्चाष्टों प्राणा ग्रहत्वेन गुणेन संकीत्यंन्ते--'अष्टी ग्रहा अष्टावति 
ग्रहाः’ (बृह०३।२।१) इति । कचिन्नच--'सप्त बै शीषण्याः प्राणा द्वाववाज्लो' (ते०सं० ५।१।७।१) 
इति । कचिइदा-'नव बै पुरुषे प्राणा नामिर्दशमी' इति । कचिदेकाद्श--दरोमे पुरुषे प्राणा 
आस्मकादशः” (बृह० ३।९।४) इति। कचिद्द्वादश-सर्वेषां स्पर्शानां व्वगेकायनम' (बृह०२।७४११) 
इत्यत्र | क्कचित्रयोदशा चक्षुश्च द्रष्टव्यं च' (बृह०४।८) इत्यत्र । एवं हि विप्रतिपन्‍नाः प्राणेयत्तां 
प्रति श्रुतयः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? सप्तेव प्राणा इति। कुतः? गतेः। यतस्तावन्तोष्व 
राम्यन्ते--'सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌’ ( सुण्ड० २।१८ ) इत्येवंविधासु श्रृतिषु। 


प्राणोंकी उत्पत्ति विषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार किया गया । अब संख्याविषप्रक 
श्रुति विरोधका परिहार किया जाता है। उनमें मुख्य प्राणको सूत्रकार आगे कहेंगे । अमी तो अन्य 
प्राण ( इन्द्रिय ) कितने हैं, यह निणय करते हैं। और श्रुति विरोधसे यहाँ संशय है। 'सप्त प्राणाः०' 
( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं इस तरह कहीं पर सात प्राण कहे जाते हैं, और “अष्टो ग्रहा०' 
( आठ ग्रह और आठ अतिग्रह ) इस प्रकार कहीं आठ प्राण ग्रहत्व गुणसे वर्णित हैं। और 'सप् 
बे शीषंण्याः०' ( सात शीषण्य प्राण हैं और दो नोचेके हैं) इस तरह कहीं नौ प्राण कहे जाते हैं, 
ओर कहीं “नव चे पुरुषे०' ( पुरुष-देहमें नौ प्राण हैं और दसवीं नामि है) इसप्रकार दस प्राण 
पठित हैं, ओर “दशेमे पुरुषे०' ( देहमें दस प्राण हैं ओर ग्यारहवां मन है) कहीं एकादश हैं, और 
सवषां स्पर्शानां०” ( समस्त स्पर्थोका तवक्‌ एक अयन-स्थान है ) इस तरह कहीं द्वादश हैं, और कहीं 
“चक्वुइच द्रष्टब्यं च' ( चक्ष और द्रव्य ) इस तरह तेरह हैं। इसप्रकार प्राणोंकी इयत्ताके प्रति 
[ संस्याविषयक ] श्रुतियाँ परस्पर विरुद्ध है । तब क्या प्राप्त हुआ ? पूवपक्ष=-प्राण सात हैं, किससे ? 
अवगतिसे, क्योंकि “सप्त प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारकी श्रुतियोंमें 
उतने ही अवगत होते हैं, और “सप्त बै शीषण्याः०' ( शिरमें रहनेवाले प्राण सात हैं ) इस श्रृतिमें 

संत्यानन्दी-दीपिका 

# आकाश आदिकी उत्पत्तिके समान प्राणोंकी मी उत्पत्ति कही गई। बे प्राण कितने हैं, 
अब उनका संख्या विषयक विचार किया जाता है, इसप्रकार आश्रयाश्रयिमाव संगतिसे कहत हैं। 
परन्तु इस विषयमें श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेदै संशय होनेपर पुवंपक्ष दिखळाते हैं-कहीं सात- 
नेत्र, श्रोत्र, घ्राण, रसना, त्वक्‌ ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय वाणी और मन ये सात प्राण हैं। नेत्र आदि 
सात और हस्त-कमेंन्द्रिय, इसप्रकार आठ हैं, ये बन्धनके हेतु होनेसे ग्रह हैं, और इनके रूप आदि 
विषय अतिग्रह हैं । विषय इन्द्रियोंसे स्वतन्त्र और इनको आकर्षित करते हैं, इससे इन्द्रियां विषयके 
अधीन होती हैं । दो नेत्र, दो श्रोत्र, दो नासिकाएँ और वाणी ये सात शिरमें रहनेवाले प्राण हैं, 
गुदिया और लिङ्गेन्द्रिय ये दो नीचेके, इसप्रकार मिलकर नो होते हैं। अथवा कहीं उक्त नो प्राण 


अधि० २ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासद्दित ५४३. 


विदोषिताइचेते 'सप्त बे शीषण्याः प्राणाः’ इत्यत्र ननु प्राणा गुहाशया निहिताः सप्त सप्त’ 
( मुण्ड०२।१।८ ) इति वीप्सा श्रयते, सा सप्तभ्योऽतिरिक्तान्प्राणान्गमयतीति । नेष दोषः, 
पुरुषभेदराभिप्रायेयं वीप्सा प्रतिपुरुषं सप्त सत्त प्राणा इति, न तत्त्वभेदाभिप्राया सप्त 
सप्तान्येऽन्ये प्राणा इति । नन्वष्टत्वादिकापि संख्या प्राणेषूदाहृता, कथं सप्तैव स्युः ? 
सत्यमुदाहता, विरोधात्त्वन्यतमा संख्याऽध्यवसातव्या । तत्र स्तोककल्पनानुरोघात्सप्त- 
संख्याध्यवसानम । वृत्तिभेदापेक्षे च संख्यान्तरश्रवणमिति मन्यते ॥५॥ 

अत्रोच्यते | दि 

हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ ॥ ६॥ 

पदच्छेद्‌--हस्तादयः, तु, स्थिते, अतः, न, एवम्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) पूवंपक्ष निरासाथं है, ( हस्तादयः ) 'हस्तौ व ग्रहः’ इत्यादि श्रृतिमें हाथ 
आदि मी अधिक प्राण प्रतिपादित हैं, ( स्थिते ) इससे सातसे अधिक प्राणोंके होनेपर ( अत! ) 
इस कारण ( नेवम्‌ ) सात ही प्राण नहीं हो सकते । 

हस्तादयस्त्वपरे सप्तभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः श्रुयन्ते--'हस्तो बे ग्रहः स कमंणाऽति 

हेण गृहीतो हस्ताभ्यां हि कमं करोति’ ( बृह० ३।२।८ ) इत्येवमाद्यासु अ्रतिषु | स्थिते च 

सप्तत्वातिरेके सक्तत्वमन्तभावाच्छक्यते संभावयितुम्‌। षीनाधिकसंख्याविप्रतिपत्तौ 
ह्यधिका संख्या संग्राह्या भवति, तस्यां हीनाऽन्तर्भचति, नतु हीनायामधिका। 
अतश्च नेचं मन्तव्यं स्तोककल्पनानुरोधात्सपेब प्राणाः स्युरिति । उत्तरसंख्यानुरोधात्तवे 
काद्शेच ते प्राणाः स्युः। तथा चोदाहता श्रतिः---दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मैकादशः’ ( बृह ० 


ये विशेषित हूँ । परन्तु “प्राणा गुहाशया निहिताः०' ( हृदयमें स्थित प्राण अपने स्थानमें सात-सात 
स्थापित हैं ) इसप्रकार वीप्सा सुनी जाती है, वह सातसे अधिक प्राणोंका बोध कराती है । यह दोष 
नहीं है, क्योंकि यह वीप्सा प्रत्येक पुरुषमें सात सात प्राण हैं, इसप्रकार पुरुष भेदके अमिप्रायसे है । 
सात सात अन्य अन्य प्राण हैं, इस तरह तत््वभेदके अमिप्रायसे नहीं है। परन्तु आठ आदि संख्या 
मी प्राणोंमें उदाहृत है, तो पुन: सात ही किस प्रकार होंगे ? यह ठीक है, उदाहृत है । परन्तु सख्या 
विषयक श्रुति विरोध होनेसे किसी एक संख्याका निश्चय करना चाहिए.। उसमें अल्प कल्पनाकै 
अनुसार सात संख्याका निश्चय है, और अन्य संख्याका श्रवण ( प्राणोंकी ) वृत्ति भेदकी भपेक्षासे 
ही है, ऐसा मानते हें ॥ ५ ॥ 
सिद्धान्ती-इस पर कहते हैं--- 

परन्तु हस्तौ बै ग्रहः०' ( हस्त ही ग्रह हैं, वे कमंरूप अतिग्रहसे गृहीत हैं, क्योंकि प्राणी हस्तोंसे 
ही कमं करता है ) इत्यादि श्रृतियोंमें अन्य हस्त आदि सातोंसे अतिरिक्त प्राण सुने जाते हैं। प्राण 
सातसे अतिरिक्त निश्चित होनेपर उनमें सातके अन्तर्मावकी संभावना की जा सकती है, क्योंकि न्युन 
और अधिक संख्याकी विप्रतिपत्ति होनेपर अधिक संख्या ही ग्राह्य होती है, कारण कि उसमें -न्युनका 
अन्तर्माव होता है, परन्तु न्यूनमें अधिक संख्याका अन्तर्माव नहीं होता । इससे अल्प कल्पनाके अनुसार 
सात ही प्राण होंगे, ऐसा नहों मानना चाहिए । किन्तु उत्तर संख्याके अनुरोधसे तो एकादश ही वे 
प्राण होंगे जैसे कि दक्षेमे पुरुषे०” ( देहमें ये दस प्राण हैं ओर मन एकादश है ) इस प्रकार श्रुति 

___ सत्यानन्दी दीपिका | 

और दसवों नामि, इसप्रकार दस प्राण हैं । पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमन्द्रिय और मन यह एकादश 


हुँ । ये बुद्धिके साथ मिलकर बारह प्राण होते हैं और अहंकारके साथ तेरह हें । इसप्रकार प्राणोंकी 
संख्या विषयक श्रतियोंका परस्पर विरोध है ॥ ५ ॥ | 


५३४ प्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


३।९।४ ) हति । आत्मशब्देन चात्रान्तःकरण परि शृह्यते, करणाधिकारात्‌ । नन्दंकाद्‌शात्चा- 
द्प्यधिके द(दशत्रयोदशत्वे उदाहते। सत्यमुदाहते, न स्वेकादशभ्यः का्यजातेभ्यो चिक 
कार्यजातमस्ति यदर्थमधिकं करणं कद्प्येत । शब्दस्पर्श रूपरखगन्धविषयाः पञ्च बुद्धि- 
भेदास्तदर्थान पञ्च वद्धीन्द्रियाण। बचनादानविहरणोत्सर्गानग्दाः पञ्च कर्मभेदास्त- 
दूर्थानि च पञ्भ कमन्द्रियाणि । सर्वार्थचिषयं त्रेकाब्यवृत्ति मनस्त्वेकमनेकवूत्तिकम , 
तदेव वृत्तिभेद? कचिद्धिन्नवद्व्यपदिश्यते--मनो बुदिरहंकारञ्चित्त च' इति । तथा च श्रति 
कामाद्या नाना विधा वृत्तीरनुक्रस्याह-एतत्सवं मन एव” (बृह० १।५।३) इति । % अपि च 
सपव शीर्षण्यान्प्राणानभिमन्यमानस्य चत्वार एव प्राणा अभिमताः स्युः । स्थानभेदाद्धथते 

च्चत्वारः सन्तः सत्त गण्यन्ते-दे श्रोत्रे द्वे चक्लुषी द्वे नासिके एका वाक्‌' इति | नच तावतामेव 
बृत्तिभेदा इतरे प्राणा इति शक्यते वकतुं, हस्तादि वृत्तीनामत्यन्तविजातीयत्वात्‌। तथा 
'नव बे पुरुषे प्राणा नाभिदंशमी' इत्यत्रापि देहच्छिद्रभेदाभिप्रायेणेव दश प्राणा उच्यन्ते, 
न प्राणतरवभेदाभिप्रायेण, 'नामिदंशमीति' वचनात्‌। नहि नाभिर्नाम कञ्चित्प्राणः 
प्रसिद्धोऽस्ति। मुख्यस्य तु प्राणस्य भवति नाभिरप्येकं विशेषायतनमित्यतो नाभि- 
द्शमीत्युच्यते। कचिदुपासनाथ कतिचित्प्राणा गण्यन्ते, कचित्प्रदशनार्थंम्‌ । तदेवं 
विचित्रे प्राणेयत्ताम्नाने सति क किपरमाम्नानमिति विवेक्तव्यम्‌। कार्यज्ञातवशात्त्वेकाद- 
शत्वाम्नानं प्राणविषयं प्रमाणमिति स्थितम्‌। इयमपरा सुत्रद्वययोजना-सपैव प्राणाः 


उदाहृत है । यहाँ आत्मशब्दये अन्तःकरणका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि करणका प्रकरण दै । 

परन्तु एकादशसे अधिक द्वादश, त्रयोदश उदाहृत हैं ठीक उदाहृत हैं । परन्तु एकादश कायं समुदायसे 
अधिक कायं नहीं है, जिसके लिए अधिक करणकी कल्पनाकी जाय । शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ध 
विषयक पांच प्रकारको बृद्धि है, उसके लिए पाँच ज्ञानेन्द्रिय हैं। वचन, आदान-ग्रहण, विहरण 
(थळना) उत्सग (मलादिका त्याग) आनन्द (विषय जन्य-सुख अनुमव) ये पाँच कमके भेद हैं, उनके 
लिए पाँच कमन्द्रिय हैं । सब पदार्थोको विषय करनेवाला, तथा त्रिकाळ विषयक वत्तिवाला मन एक 
है ओर वह अनेक वृत्तियोंवाला है। उसका ही 'मनोबुद्धिरहंकारश्चित्तं च' (मन, बद्धि, अहङ्कार और 
चित्त ) इस प्रकार वृत्तिके भेदसे कहींपर भिन्नके समान व्यपदेश किया जाता है । उसी प्रकार श्रुति 
अनेकं प्रकारकी काम आदि वृत्तियोंका अनुक्रम कर कहती है--'एतत्सव मन एव०' (यह सब मन हा 
है )। और सात ही शीषंण्य प्राणोंके माननेवालेको चार ही प्राण अभिमत होंगे, ये चार होते हुए 
स्थानभेदसे सात गिने जाते हैं ( दो शोत्र, दो नेत्र, दो नासिका, एक वाणी ) तब अन्य प्राण उनके 
वृत्तिभेद हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ह€त आदिकी वृत्तियाँ अत्यन्त विजातीय हैं । इसप्रकार 
“नव चे पुरुषे०' ( देहमें नौ ही प्राण हैं और दसवीं नामि है ) यहाँ मी देहके छिद्र भेदके अभिभ्रायसे 
दस प्राण कहे जाते हैं, £1णतत्त्वके भेदके अमिप्रायसे नहीं, कारण कि 'नामि दसवीं है” ऐसा वचन 
है । ताभि नामका कोई प्राण प्रसिद्ध नहीं है, किन्तु मुख्य प्राणका नामि भी एक विशेष स्थान है, 
अत; 'नांमि दसवीं” ऐसा कहा जाता है। कहीं उपासनाके लिए कई प्राण गिते जाते हैं ओर कहां 


प्रदशानके लिए । इसप्रकार प्राणोंकी संख्याविषयक भिन्न-मिन्न श्रतियोंक होनेपर किस स्थलमें किस अथ 
विषयक यह श्रुति है, ऐसा विचार करना चाहिए । काय-समुदायके बलसे प्राण विषयक एकादशत्व 


सत्यानन्दी-दीपिका 


भ हस्त आदिकी अदान. आदि वत्तियाँ श्रोत्र आदिसे अत्यन्त विलक्षण हें । यदि वे श्रोत्र 
आदिकी वृत्ति हों, तो अन्ध, बधिर आदिसे आदान-प्रदान आदि नहीं होंगे। इसलिए "सप्त प्राणाः 
प्रभवन्ति’ यह उपासनाके लिए है और “अष्टौ ग्रहाः'.यह उपलक्षणाथं है, कारण कि पायु, उपस्थ 


अधि० २ सू० ६ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीकासहित ५७५ 


स्युर्यतः सप्तानामेव गतिः श्रयते 'तसुत्कामन्तं प्राणोऽनूतक्रामति प्राणमनूत्कामन्तं खव प्राणा 
अनूत्क्रामन्ति? ( बृह० ४।४।२ ) इत्यत्र । ननु सवराब्दोऽप्यत्र पठथते, तत्कथं सप्तानामेव 
गतिः प्रतिज्ञायत इति ? विदोषितत्वादित्याह-सपैव हि प्राणाश्चक्षुरादयस्त्वकपयन्ता 
विशेषिता इह प्रता: 'स यत्रेष चाक्षुषः पुरुषः पराङपर्यावतंतेऽथारूपञ्ञो भवति’ (बृह० ४।४।१) 
'एकीमत्रति न पझ्यतीत्याहुः’ (बृह० ४।४।२) इत्येवमादिना ऽनुक्कमणेन । प्रकतगामी च सर्व- 
शाब्दो भवति-यथा सच ब्राह्मणा भोजयितब्या हति, ये निमन्त्रिताः प्रकृता ब्राह्मणास्त एव 
सर्वशब्देनोच्यन्ते नान्ये। एवमिहापि ये प्रकृताः सप्त प्राणास्त एच सवंशब्दे नोच्यन्ते, 
नान्य इति । नन्वत्र विज्ञानमष्टममनुक्रान्तम्‌ , कथं सप्तानामेवालुक्रमणम्‌ ? नेष दोषः, 
मनोविज्ञानयोस्तच्वाभेदाद्वृत्तिभेदेऽपि सप्षत्वोपपत्तः। तस्मात्सधैव प्राणा इति । 
$ एवं प्रासे बम-हस्तादयस्त्वपरे सपतभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः प्रतीयन्ते--'हस्त व ्रहः' 
( बृह० ३।२।८ ) इत्यादिश्रुतिषु । ग्रहत्वं च बन्धनभावः, शृह्यते बध्यते क्षेत्रज्ञो ऽनेन ग्रह- 
संशकेन बन्धनेनेति, स च क्षेत्रज्ञो नेकस्मिन्नेव शारीरे बध्यते, शरीरान्तरेष्वपि तुल्यत्वा- 
हुन्धनस्य। तस्माच्छरीरान्तरसंचारीदं ग्रह संशकं बन्धनमित्यर्थादुक्तं भवति | तथा च 
स्मृति:-_'पुर्‍यंष्टकेन लिङ्गेन प्राणाद्येन स युज्यते । तेन बद्धस्य वे बन्धो मोक्षो मुक्तस्य तेन च ॥' 
इति प्राङमोक्षाद्ग्रहसंज्ञकेनानेन बन्धनेनाचियोगं दर्शयति! आथर्वणे च विषयेन्द्रिया- 


प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है, यह निश्चित होता है । दोनों सूत्रोंकी यह दूसरी योजना है--प्राण सात ही 
होगे, क्योंकि “तमुत्कामन्तं०' ( उस जीवके शरीरसे उत्क्रमण करनेपर उसके अनन्तर ही प्राण उत्क्रमण 
करता है, प्राणके पीछे उत्क्रमण करनेपर अनन्तर सम्पूण प्राण (इन्द्रियवर्ग) उत्क्रमण करते हैं) इस श्रृतिमें 
सातकी गति सुनी जाती है । परन्तु इस श्रुतिमें सवं शब्द मी पठित है, तो सातकी ही गतिकी किस प्रकार 
प्रतिज्ञा की जाती है? विशेषित होनेसे, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 'स यत्रेष०' (जिस समय यह चाक्षुष पुरुष 
सवं ओरसे व्यावृत्त होता है, उस समय मुमूषं रूपज्ञान हीन हो जाता है) (चक्षु इन्द्रिय लिङ्गात्मासे 
एक रूप हो जाती है, तो लोग “नहीं देखता” ऐसा कहते हैं) इत्यादि अनुक्रमणसे चक्षु आदिसे त्वक्‌ 
पर्यन्त सात ही विरोषित प्राण यहाँ प्रकृत हैं । 'सर्वे प्राणाः? यहाँपर सवंशब्द प्रकृतगामी होता है अर्थात्‌ 
सात इन्द्रियोंको विषय करता है । जेसे “सब ब्राह्माणोंको मोजन कराना चाहिए” यहाँ जो निमन्त्रित 
प्रकृत ब्राह्माण हैं वे ही सव शब्दसे कहे जाते हैं अन्य नहीं। वसे ही यहाँ मी जो प्रकृत सात प्राण हैं वे 
ही सवंशब्दसे कहे जाते हैं अन्य नहीं, परन्तु यहाँ आठवें विज्ञानका अनुक्रमण मी है, तो सातका ही 
अनुक्रमण कंसे कहते हो ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मन और विज्ञानका अभेद होनेसे वृत्ति भेद 
होनेपर भी सप्तत्वकी उपपत्ति होती है, इसलिए सात ही प्राण हें । ऐसा प्राक्त होनेपर हम कहते 
है--'हस्तो वं ग्रहः । ४०३ ही ग्रह है ) इत्यादि श्रृतियोंमें दुसरे हस्त आदि सातसे अतिरिक्त प्राण 
प्रतीत होते हैं, ग्रहत्वपे र“धनमाव ग्रहीत होता है । क्षेत्रज्ञ-जीव इस ग्रह नामक बन्धनसे बांधा 
जाता है ओर वह कत एक ही शरीरमें नहीं बाँधा जाता है, क्योंकि अन्य झरीरोंमें भी बन्धन 
तुल्य है, इससे यह ग्रह संज्ञक बन्धन अन्य शरीरमें संचारशोर है, ऐसा अथंसे उक्त होता है। 
जैसे कि 'पुयंष्टकेन लिङ्गेन०' ( वह प्राण आदि पुयंश्क लिङ्गसे युक्त होते हैं । उससे बद्धका बन्धन 
और उससे मुक्तका मोक्ष होता है ) यह स्सृति मोक्षके पूवं इस ग्रह संज्ञक बन्धनसे अवियोग 
सत्यानन्दी-दीपिका 
और पाद ये मी समानरूपसे बंधक हैं। अतः एकादश कायं हैं, तदनुसार 'दरोमे पुरुषे प्राणा आत्मे- 
काद्‌शः? यह.एकादश्च इन्द्रिय प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है । 
% 'वागादिपञ्च श्रवणादिपञ्च प्राणादिपञ्चा्रसुखानि पञ्च । 
बुद्धयाद्यविद्यापि च कामकमंणी पुयष्टरं सूक्ष्मशरीमाहुः ॥' ( वि० चू० ) 


७४७६ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [अ० २ पा० ४ 


नुक्रमणे "चक्षुश्च द्रष्टव्यं च? इत्यत्र तुल्यवद्धस्तादीनीन्द्रियाणि सविषयाण्य नुक्रामति-- 
हस्तौ चादातव्यं चोपस्थश्चानन्द्यितव्यं च पायुश्च विसजयितब्यं च पादौ च गन्तव्यं च' ( प्र० 


४।८ ) इति । तथा 'दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादशस्ते यदाऽस्माच्छरीरान्मर्त्यादुष्क्रामन्स्यथ रोद- 
यन्ति’ ( बृह० ३।९।४ ) इत्येकादशानां प्राणानामत्क्रान्ति दशयति । ® सर्वशब्दोषपि च 
प्राणशब्देन संबध्यमानोऽरोषान्प्राणानभिदधानो न प्रकरणवरेन सप्तस्वेवावस्थापयितुं 
शक्यते, प्रकरणाच्छब्द्स्य बलीयस्त्वात्‌। सब ब्राह्मणा भोजयितव्या इत्यत्रापि सर्वेषा- 
मेवावनिवतिनां आह्मणानां ग्रहणं न्याय्यम्‌, सवराब्दसामर्थ्यात्‌। सर्वभोजनासंभवात्त 
तत्र निमन्त्रितमात्रविषया सर्वशब्दस्य वृत्तिराश्रिता, इह तु न किचित्सर्वदाब्दाथसङ्को 
चने कारणमस्ति। तस्मात्सवशब्द नात्राशेषाणां प्राणनां परिग्रहः । प्रदशनाथ च सप्ता- 
नामञुक्रमणमित्यनवद्यम्‌ । तस्मादेकादशेव प्राणाः-शब्दतः कायतश्चेति सिद्वम्‌ ॥६॥ 


( रे प्राणाणुत्वाधिकरणम्‌। स्‌० ७ ) 
| अणवश्च ॥ ७ ॥ 

पदच्छेदू--अणव), च । 

सूजाथे--और प्राण (इन्द्रियां) अणु सुक्ष्म हैं, क्योंकि वे इन्द्रियोंसे अग्राह्य हैं । 

४ अघुना प्राणानामेव स्वभावान्तरमभ्यु्चिनोति। अणवश्चेते प्रकृताः प्राणाः प्रति- 
दिखलाती है, और आथवंणमें विषय और इ्द्रियके अनुक्रमणमें “चक्षुश्च द्रष्टव्यं च' ( चक्षु और 
ष्टव्य ) इसमें समानरूपसे सविषय हस्त आदि इन्द्रियोंकी 'हस्तो चादतन्यं०' ( हस्त और ग्रहण 
करनेयोग्य वस्तु, उपस्थ ओर आनन्दयितव्य, पायु और विसजनीय, पाद और गन्तव्य स्थान ) इस 
प्रकार यिनाते हैं। इसप्रकार 'दशोमे पुरुषे०' ( देहमें ये दश प्राण हैं और मन ग्यारहा है ये जिस 
समय इस मत्यं रारीरसे उत्क्रमण करते हैं उस समय अपने सम्बन्धियोंको रोदन कराते हैं इसलिए 
रुद्र कहलाते हैं ) यह श्रति एकादश प्राणोंकी उत्क्रान्ति दिखलाती है। सव शाब्द भी प्राणशब्दके 
साथ सम्बन्धित होता हुआ अशेष प्राणोंका अभिधान करता हुआ प्रकरणके बलसे सातमें ही अव- 
स्थापित नहीं किया जा सकता, क्योंकि प्रकरणसे श्रुति बलवती है । “सब ब्राह्मणोको भोजन कराना 
चाहिए” यहाँपर भी पृथिवीपर रहनेवाले समस्त ब्राह्माणोंका ही ग्रहण न्याय है, कारण कि सव दब्दकी 
सामथ्यं है । परन्तु सबके भोजनका संभव न होनेसे वहाँ सबंशब्दकी वृत्ति निमन्त्रित ब्राह्मणमात्र 
विषयक ग्रहण की जाती है । परन्तु यहाँ तो सवशब्दके अथंके संकोचमें कोई मी कारण नहीं है, इस- 
लिए यहाँ सवंशब्दसे समस्त प्राणोंका परिग्रह है और प्रदशंनके लिए सातोंका अनुक्र मण है, यह भी 
दोषरहित है, अतः शेब्द ( श्रुति ) से और कायसे एकादशा ही प्राण हैं, यह सिद्ध हुआ ॥ ६॥ 

अब सूत्रकार प्राणोंके-इर्द्रियोंकें ही अन्य स्वभावका समुच्चय कहते हैं। ये प्रकृत प्राण अणु 
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(वागादि पाँच-कमे न्द्रियाँ, श्रवणादि पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, प्राण, अपान, उदान, व्यान ओर समान 
ये पाँच प्राण, आकाश आदि पाँच सुक्ष्ममूत, अन्तःकरण चतुष्टय, अविद्या, काम और कमं इनको पुयष्टक 
अथवा लिङ्गशरीर कहते हैं, क्योंकि आत्माके ज्ञापक हैं) मरण समय ये सब जीवके साथ रहते हैं 
जबतक जीव इनसे मुक्त नहीं होता तबतक उसका मोक्ष नहीं होता है । 


# इसप्रकार संख्या विषयक श्र तियोंका परस्पर विरोध न होनेपर एकांदश इन्द्रि योके कारण- 
मत ब्रह्मामें श्र तियोंका समन्वय सिद्ध है ॥ ६ ॥ 


® “प्राणाः सव अनन्ताः' (सब प्राण अनन्त है) यह श्रू ति इन्द्रियोंको विभु कहती है । सांख्य- 


अधि० ४ सू० ८] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५४७ 


पत्तव्या: । अणुत्वं चेषां सोक्ष्म्यपरिच्छेदोन परमाणुतुल्यत्वम, कृत्स्नदेहव्यापिकार्यानुप- 
पत्तिप्रसङ्गात्‌ । सूक्ष्मा एते प्राणाः, स्थूलाश्चेत्स्युमरणकाले शरोरान्निगच्छन्तो बिलादहिरि 
वोवलभ्येरन्प्रियमाणस्य पाइवस्थैः। परिच्छिन्नाइचेते प्राणाः, सवंगताइचेत्स्युरुत्कान्तिगत्य- 
गतिश्रुतिव्याकोपः स्यात्‌। तद्गुगसारत्वं च जीवस्य न सिध्येत्‌। सरवंगतानामपि वृत्ति 
लाभः शरीरदेशे स्यादिति चेत्‌-न, व्रत्तिमात्रस्य करणत्वोपपत्तः। यदेव द्यपलब्धिसा- 
धनं वृत्तिरन्यद्वा तस्यच नः करणत्वम्‌, संज्ञामात्रे विवाद इति करणानां *व्यापित्वकर्पना 
निर्राथका । तस्मात्सूक्ष्मा: परिच्छिन्नाञ्च प्राणा इत्यध्यवस्यामः ॥ ७ ॥ 
(४ प्र/णश्रे ्ठथाधिकरणम्‌ । स्‌०८) 
श्रेष्ठश्च ॥ ८॥ 

पद्च्छेद--श्रेष्ठः, च । 

सूत्राथ--ओर मुख्य प्राण भी इर्द्रियोके समान ब्रह्मे उत्पन्न होता है । 

मुख्यश्च प्राण इतरप्राण वद्त्रह्म विकार इत्यतिदिशति । तञ्चाविशेषेणेव सर्वप्राणानां 
ब्रह्मचि कारत्वमाख्यातम्‌, 'एठस्माउजायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च' ( मुण्ड० २।१।३ ) इति 
सेन्द्रिय मनोऽ्यतिरेकेण प्राणस्योत्पत्तिश्रवणात्‌ । 'स प्राणमसजत' (प्र ६।४) इत्यादिश्रवणे 
भ्यश्च । किमर्थः पुनरतिदेश. ? अधिकाशङ्काऽपाकरणाथः। नासदासीये हि ब्रह्मप्रधाने सूक्त 
समझने चाहिए । इन प्राणोंकी अणृता-सूक्ष्मता और परिच्छिन्नता हे, परमाणु तुल्यता नहीं है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर समस्त देह व्यापी कायंकी अनुपपत्तिका. प्रसङ्ग होगा । ये प्राण सूक्ष्म हैं, यदि 


स्थल होते, तो मरण कालमें बिळसे निकले हुए सपके समान म्रियमाण पुरुषके शरीरसे निकलते हुए 
वे पाइवस्थ लोगोंसें उपलब्ध होते और ये प्राण परिच्छिन्त हें । यदि सवगत हों, तो उत्क्रान्ति, गति 


ओर आगति श्र तिका विरोध होगा और जीवमें अन्तःकरण गुण प्रधानत्व सिद्ध नहीं होगा । यदि कहो 
कि सवंगतोंका मी शरीर प्रदेशमे वृत्तिळाम हो जायगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वृत्तिमात्रमें 
करणत्व हो सकता है । वृत्ति हो अथवा अन्य हो जो उपलब्धिका साधन है वही हमारे मतमें करण. 
है । संज्ञामात्रमें विवाद है, अत: करणोंमें व्यावितव कल्पन! निथक है, इससे हम ऐसा निश्‍चय करते 
हैं कि इन्द्रिय सूक्ष्म ओर परिच्छन्न हें ॥ ७ ॥ 

मुख्य प्राण मी अन्य प्राणोंके समान ब्रह्मका विकार है, इस प्रकार सुत्रकार अतिदेश करते 
हैं। वह ब्रह्मविकारत्व सब प्राणोंका समानरूपसे ही कहा गया हे । 'एतस्माञ्जायते०' ( इससे प्राण 
मन और सब इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं) और “स प्राणमसुजत' ( उसके प्राणको उत्पन्न किया ) 
इत्यादि श्र तियोसे भी इन्द्रिय सहित मनसे अतिरिक्त प्राणकी उत्पत्तिका श्रवण होता है ।. तो पुनः यह 
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मतमें अहङ्कार जगत्‌ व्यापी है, अतः इन्द्रियां उसका कायं होनेसे वे मी व्यापक सिद्ध होती हैं, किन्तु 
तत्‌ तत्‌ देहमें उनकी अभिव्यक्ति खूप प्रदेश वृत्तियां हैं । विशु होनेसे इन्द्रियोकी उत्क्रान्ति आदि नहीं 
होते, इसप्रकार आक्षेप संगतिसे सांख्योंका पूवंपक्ष है । इसप्रकार प्राणके परिमाणविषयक सन्देह होनेपर 
सिद्धान्त कहते हैं--इन्द्रयां सूक्ष्म हैं विभु नहीं, क्योंकि अनुद्भूतरूप ओर स्पशंवाली हैं । यदि इन्द्रिया 
व्यापक हों, तो दूर और समीपस्थ सब पदार्थोका ज्ञान प्रसक्त होगा और उत्कान्ति आदि प्रतिपादक 
श्रुतियोंका बाध होगा । यदि बुद्धि व्यापक हो तो आत्मामें बुद्धिरूप उपाधिसे "एषोरणुरात्मा' इस 
प्रकार अणत्व सिद्ध नहीं होगा और जीवमें 'तद्गुणसारत्व' न्यायका बाघ होगा । इसलिए “प्राणा 


सव अनन्ताः’ इस प्रकार श्रतिसे इन्द्रियोंमें प्रतिपादित अनन्तत्व उपासनाके लिए है, अत। उसका 
उत्क्रान्ति आदि श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ ७ ॥ 


< श्रह्मसूत्र-शा टूर भाष्य [ अ० २ पा० ४ 


मन्त्रवर्णो भवति “न रूत्युरासीदम्गत न तहिं न रात्र्या अहआसीरप्रकेतः । आनीदवातं स्वधया तदेकं 
तस्माद्वान्यक्ष परः किंचनास' (ऋ० सं० ८।७।१७ ) इति । आनीदिति प्राणकमोपादानात्प्रागु- 
त्पत्तेः सन्तमिव प्राणं सूचयति । तस्मादजः प्राण इति जायते कस्यचिन्मतिः । तामतिदेशेः 
नापनुदति । आनीच्छन्दोऽपि न प्रागुत्पत्त प्राणसद्भावं सूचयति, अवातमिति विशेषणात्‌, 
'अग्राणो छामनाः झुभ्र” इति च मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्तविशेषरहितत्वस्य दशितस्वात्‌ । 
तस्म।त्कारणसद्भावप्रददानार्थं एवायमानीच्छः्द इति । # श्रेष्ठ इति च मुख्यं प्राणमभिद्‌- 
चाति, प्राणो वाव अ्येष्टश्च श्रेष्ठश्च' (छा०५।१।१) इति श्रुतिनिद्‌ शात्‌ । ज्येप्रश्च प्राणः, शुक्रनिषेक- 
कालादार भ्य तस्य वृत्तिलांभात्‌। न चेत्तस्य तदानीं वृत्तिलाभ. स्याद्योनो निषिक्त शुक्रं पूयेत, 
न संभरोद्वा ! श्रोत्रादीनां तु कर्ण ाष्कुल्यादिस्थानविभागनिष्पत्तो वृत्तिलाभान्नज्येष्ठत्वम्‌। 
श्रेष्ठश्च प्राणः, गुणाधिक्यात्‌ , न चे शक्ष्यामस्त्वरते जीवितुम्‌ (ब्रह ०६।१।१३) इति श्रतेः ॥८॥ 
( ५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ सू० ९-१२ ) 


न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ ॥९॥ 

पदच्छेद --न, वायुक्रिये, पृथगुपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( न वायुक्रिये ) मुख्य प्राण न वायु है और न इर्द्रियोंका व्यापार, किन्तु वायु 
विशेष है । ( पृथगुपदेशात्‌ ) क्‍योंकि “स वायुना ज्योतिषा’ 'एतस्माज्जायते प्राणः’ इत्यादि श्रृतिमें 
उसका पृथक उपदेश है । | 
& स पुनर्मुख्यः प्राणः किस्वरूप इतीदार्नी जिज्ञास्यते । तत्र प्राप्तं तावत्‌-श्रुतेर्वायु; 
अतिदेश किस लिए है? अधिक शड्काके परिहारके लिए है। क्योंकि नासदासीय नामक ब्रह्मा प्रधान 
सृक्तमें 'न मत्युरासीदम्त' ( महाप्रलयकालमें मृत्यु नहीं थी और अमृत भी नहीं था, रात्रि तथा 
दिवसके चिह्न भूत चन्द्र ओर सूर्य नहीं थे, स्वधाके साथ अर्थात्‌ पितृदेथ मी नहीं था, वह अकेला 
व्यापार रहित [ ब्रह्म ] था, उससे पर अन्य कुछ नहीं था ) यह मन्त्रवण है । 'आनीत्‌' ( वह चेश 
युक्त है ) यह शब्द ध्राणकमका ग्रहण होनेसे उत्पत्तिके पूर्व प्राणको विद्यमानकी माँति सूचित करता 
है इससे प्राण उत्पत्ति रहित है, इस प्रकार किसीको बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, उसका अतिदेशसे 
निराकरण करते हैं । आनीत' शब्द मी उत्पत्तिके परव प्राणके सद्भावको सूचित नहीं करता, क्योंकि 
'अवातम्‌' ( वात रहित ) यह विशेषण है और 'अप्राणो०' ( वह अप्राण, मन रहित और शुद्ध है) 
इस प्रकार मुलप्रकृति प्राण आदि समस्त विदोषोंसे रहित दिखलाई गई है। इसलिए यह 'आनीत्‌? 
शब्द कारणके सद्भाव प्रदर्शनके लिए ही है । “प्राणो वा०' (प्राण ही ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है ) इस श्रृतिके 
निर्देशसे श्रेष्ठ' यह शब्द मुख्य प्राणका अभिधान करता है । प्राण ज्येष्ठ हे, क्योंकि वीयं निषेककाल 
(गर्माधान काल) से लेकर उसका वृत्तिलाम होता है । यदि उस समय उसका वृत्तिलाम न हो तो गर्मा- 
शयमें निषिक्त शुक्र दूषित हो जाता अथवा उसका संभव न होता। श्रोत्र आदि तो ज्येष्ठ नहीं है, क्योंकि 
कणं-शष्कुलि आदि स्थान विभाग निष्पन्न होनेपर उनका वृत्तिलाभ होता है, और गुणोंके आधिक्यसे 
प्राण श्रेष्ठ है, क्योंकि “न बे०' (तुम्हारे विना हम जीवित रहनेमें समर्थ नहीं हैं) ऐसी श्र ति है ॥८॥ 

उस मुख्य प्राणका क्या स्वरूप है, इसप्रकारकी अब जिज्ञासा होती हे । श्र तिरे ऐसा प्राप्त 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

अ वाणी आदिके जीवनका हेतुत्व प्राणका गुण है, इस गुणके आधिक्यसे प्राण श्रेष्ठ दै । 
इसप्रकार 'आनीत्‌' इस श्रतिके साथ विरोध न होनेसे प्राणोत्पत्ति श्र तिका ब्रह्ममें समन्वय है । अत) 
मख्य प्राण मी अन्य इन्द्रियोंके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है ॥ ८॥ 


अघि० ५ सू० ९ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५४९, 


प्राण इति एवं हि श्रूयते--यः प्राणः स वायुः स एष वायुः पञ्चविधः प्राणोऽपानो व्यान 
उदानः समान: इति । अथवा तन्त्रान्तरीयाभिप्रायात्समर्तकरणदुत्तिः प्राण इति प्राप्तम्‌ । 
एवं हि तन्त्रान्तरीया आचक्षते--'सामान्या करणवृत्तिः प्राणाद्या वायवः पञ्चे’ ति । अन्रो- 
च्यते-न वायुः प्राणो नापि करणव्यापारः । कुतः ? पृथगुपदेशात्‌ । चायोस्तावत्प्राणस्य 
पृथगुपदेशो भवति-'प्राण एव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः स वायुना ज्योतिषा भाति च तपति च’ (छान्दो० 
३।१८।४ ) इति । नहि वायुरेव सन्‌ वायोः पृथगुपद्श्यित। तथा करणवू त्तरपि पृथशु 
पदेशो भवति, वागादीनि करणान्यचुक्रम्य तत्र तत्र पृथकप्राणस्यानुक्रमणात्‌, वृत्तिवृत्ति- 
मतोश्चाभेदात्‌। नहि करणव्यापार एब सन्‌ करणेभ्यः पृथगुपदिञ्येत । & तथा 'एतस्मा- 
जायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च । खं वायुः? ( मु० २।१।३ ) इत्येवमादयोऽपि वायोः कर- 
णेभ्यश्च प्राणस्य पृथगुपदेशा अनुखर्तव्याः। नच समस्तानां करणानामेका वृत्ति 


होता है कि प्राण वायु है, क्योंकि “यः प्राणः स वायुः०' ( जो प्राण है वह वायु है वह वायु प्राण, 
अपान, व्यान, उदान और समान भेदसे पाँच प्रकारका है ) ऐसी श्रुति है । अथवा अन्य ( सांख्य ) 
शस्त्रके अभिप्रायसे प्राण समस्त करणोंकी वृत्ति है, ऐसा प्राक्त होता है । क्योंकि 'इन्द्रियोंकी सामान्य 
वृत्ति प्राण आदि पाँच वायु है” अन्य तन्त्रवाले ऐसा कहते हें। इसपर कहते हैं--प्राण वायु नहीं है 
और उसी प्रकार करणोंका व्यापार भी नहों है। किससे? इससे कि उसका पृथगुपदेथ है। “प्राण 
एव०' ( प्राण ही मनोमय ब्रह्मका चतुर्थपाद है, वह वायुरूप ज्योतिसे प्रकाशित होता और तपता है ) 
इसप्रकार प्राणका वायुसे पृथक्‌ उपदेश है। प्राण वायु होता हुआ वायुसे पृथक उपदिष्ट नहीं होना 
चाहिए । इसीप्रकार प्राणका इन्द्रिय व्यापारते मी पथक्‌ उपदेश है, कारण कि वाणी आदि इन्द्रियोका 
अनुक्रम कर तत्‌-तत्‌ प्रकरणें प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम है ओर वृत्ति और वृत्तिमानुका अभेंद है, 
करणोंका व्यापार होता हुआ उसका करणोंसे पृथक्‌ उपदेश नहीं होना चाहिए । उसीप्रकार 'एत- 
स्माजायते०' ( इससे प्राण, मन तथा सब इन्द्रियां, आकाश ओर वायु उतपन्न होते हैं ) इत्यादि श्रृति- 
योंका जिनमें प्राणका वायु और इन्दरि योंपे पृथक्‌ उपदेश है उनका मी अनुसरण करना चाहिए । समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# इर्द्रियोका विचार कर उनके व्यापारसे प्राणको पृथक करनेके लिए प्राणकी उत्पत्तिका 
अतिदेश किया गया है। अब प्राणकी उत्पत्तिके अनन्तर प्रसंग संगतिसे उसके स्वरूपका विचार किया 
जाता है । क्या मुख्य प्राण वायुमात्र है वा इन्द्रियोंका साधारण व्यापार है अथवा अन्य तत्त्व दै ? 
इसप्रकार वायु और प्राणमें भेद और अभेद श्रृतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होनेपर “तन्न? 
इत्यादिसे पूवपक्ष दिखलाते हैं । सिद्धान्ती--'अत्रोच्यते' इत्यादिसे कहते हैं । किश्च मनोमय ब्रह्मके 
वाक्‌, प्राण, नेत्र ओर श्रोत्र ये चार पाद श्र तिमें कहे गये हें । प्राण अधिदेविक वायुद्दारा अभिव्यक्त 
होकर अपने व्यापार करनेमें समर्थ होता है, इसलिए श्रृतियोंमें प्राण और वागादि इन्द्रियोंके 
परस्पर संवादरूप लिङ्गसे और पृथक्‌ उत्पत्तिरूप लिङ्गे प्राण इन्द्रिय ओर उनके व्यापारसे पृथक है । 

® प्राण प्रत्येक इर्द्रियका व्यापार है अथवा समुदायका ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि जो 
व्यापार नेत्र इन्द्रियसे साध्य है वह श्रोत्र इन्त्रियसे साध्य नहीं है । नेत्रका व्यापार रूप आदिका ग्रहण 
है, श्रोत्रका व्यापार शब्द ग्रहण है । प्रत्येक इस्ट्रियका भिन्न-भिन्न व्यापार है । इनमें किसीका मी प्राणन 
व्यापार नहीं है । द्वितीय पक्ष मी ठीक नहीं है, क्योंकि उस समुदायमेंखे एक, दो, तीन अथवा चार 
इन्द्रियोंके न होनेसे प्राणन काय नहीं होगा । अतः प्राणन व्यापार श्रोत्र आदिके श्रवण आदि व्यापारसे 
अत्यन्त भिन्न है । | | 


५५० ब्रहमसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


संभवति, प्रत्येकमेकेकवृत्तित्वात्समुदायल्य चाकारकत्वात्‌ । ननु पञ्जरचालनन्यायेने- 
तद्धविध्यति-यथेकपञ्जरवतिन एकाददापक्षिणः प्रत्येकं प्रतिनियतव्यापाराः सन्तः सं 
भूयेकं पञ्जरं चालयन्ति, एवमेकशरीरवतिन एकादश प्राणाः धत्येक प्रतिनियतवृत्तय 
सन्तः संभूयेकां प्राणाख्यां वृत्ति प्रतिलप्स्यन्त इति । नेत्युच्यते-युक्त तत्र प्रत्येकवृत्तिभि- 
रवान्तरव्यापारेः पञ्जरचालनाजुरूपेरेवोपेताः पक्षिणः संभूयेकं पञ्जरं चालयेयुरिति 
तथा दृष्टत्वात्‌ । इह तु श्रवणाद्यवान्तरव्यापारोपेताः प्राणा. न संभूय प्राण्युरिति युक्तम्‌, 
प्रमाणाभावात्‌, अत्यन्तविज्ञातीयत्वाञ्च श्रवणादिभ्यः प्राणनस्य । % तथा प्राणस्य श्रेष्ठ- 
त्वाद्य॒दूघोषणं, गुणभावोपगमश्च तं प्रति वागादीनाम्‌, न करण वृत्तिमात्रे प्राणेऽ वकल्पते । 
तस्मादन्यो वायुक्रियाभ्यां प्राणः | कथं तहीयं श्रुतिः यः प्राणः स वायुः? इति ? उच्यते- 
वायुरेवायमध्यात्ममापन्नः पञ्चव्यूहो विशेषात्मनावतिष्ठमानः प्राणो नाम भण्यते 
तत्त्वान्तरं नापि वायुमात्रम्‌ । अतश्चोभे अपि भेदाभेदश्र॒ती न विरुध्येते ॥ ९ ॥ 
देतत्‌-प्राणोऽपि तहि जीववदस्मिञ्शरीरे स्वातन्त्र्यं प्राप्नोति, श्रेष्ठत्वाद्‌शुण- 
भावोपगमाच तं प्रति वागादीनामिन्द्रियाणम्‌ । तथा ह्यनेकविधा विभूतिः प्राणस्य श्राव्यते- 
“सुप्तेषु वागादिषु प्राण एवेको हि जागति प्राण एको सृत्युनाञ्नाप्त? प्राणः संवर्गो वागादीन्संवृङक्ते प्राण 
इतरान्प्राणान्रक्षति मातेव पुत्रान्‌ इ ति । तस्मात्प्राणस्यापि जीववन्स्वातन्त्यप्रसङ्कः । तं परिहरति- 


करणोंकी एक वृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रियकी पृथक्‌ एक एक वृत्ति हे और समुदाय 
कारक नहीं है । परन्तु पञ्जर चालन न्यायसे यह हो जायग्रा-जेसे एक पिजरामें वतमान एकादश पक्षी 
प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए मी मिलकर एक पिजराको चलाते हैं, वसे ही एक शरीरवती 
एकादश जाण प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए भी मिलकर एक प्राण नामक वृत्तिको प्राप्त 
करेंगे । नहीं, ऐसा कहते हें--प्रत्येकमें रहनेवाले पिजरा संचालनके अनुरूप अवान्तर व्यापारोंसे युक्त 
पक्षी मिलकर एक पिजराको हिलावें उसमें तो यह युक्त है, क्योंकि वंसा देखानेमें आता है । यहाँ तो 
श्रवण आदि अवान्तर व्यापारोंसे युक्त इन्द्रियाँ मिलकर प्राणन व्यापार करे यह युक्त नहीं है, कारण 
कि प्रमाण नहीं हे और प्राणन व्यापार श्रवण आदिसे अत्यन्त विलक्षण है । इसीप्रकार प्राण में श्र ष्ठत्व 
आदि उद्घोष और उसके प्रति वाक्‌ आदिका गुणभाव स्वीकार यह करणवृत्तिमात्र प्राणमें नहीं हो. 
सकता, इसलिए प्राण वायु और इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्न है । तो 'यः प्राणः स वायुः’ ( जो प्राण है 
वह वायु है ) यह श्रुति कैसे उपपन्न होगी ? कहते हैं-यह वायु ही अध्यात्ममावापन्न पाँच प्रकारका 
होकर विशेषरूपसे अवस्थित होता हुआ प्राण नामसे कहा जाता है, वह न अन्य तत्व है और न वायू- 
मात्र है, इसलिए भेद श्र ति और अभेद श्रृ ठि दोनों मी विरुद्ध नहों हैं॥ ९ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु तब प्राणको भी इस शारीरमें जीवके समान स्नातन्त्र्य प्राप्त होता है, क्योंकि 
वह श्रेष्ठ है ओर वाणी आदि इर्द्रियां उसके अङ्गरूपसे स्वीकार हैं। इसीप्रकार 'सुप्तेषु० ( वाक्‌ 
आदि इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर अकेला प्राण ही जागता है, अकेला प्राण ही मृत्युसे व्याप्त नहीं होता, 
वाक्‌ आदिका अपनेमें संहरण करता है, अतः प्राण संवर्ग है, जैसे माता पुत्रोंकी रक्षा करती है, वसे 
प्राण अन्य प्राणों-इस्द्रियोंकी रक्षा करता है ) इसप्रकार प्राणकी अनेक प्रकारकी विभूति सुनी जाती 
है । इसलिए प्राणमें मी जीवके समान स्वातन्त्र्य प्रसंग है । उसका परिहार करते हे-- 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार माने, तो वाणी आदि ही प्रधान होंगे, तब श्रतिगत प्राण 


और इन्द्रिय संवादसे विरोध होगा, इसलिए प्राण वायु और इन्द्रियोंके व्यापारसे मिनत है, अतः देहमें 
प्राप्त प्राण आदि पाँच भेदवाला विकाररूपसे स्थित वाय ही प्राण है, यह अभेद श्रुतिका भाव है ॥९॥ 


अधि० ५ सू० १०-११ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५१ 


चक्षुरादिवत्त तत्सहशिष्ट्यादिभ्यः ॥ १०॥ 

पदच्छेद--चक्षरादिवत्‌, तु, तत्सहरिष्टचादिभ्यः । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पुवपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । प्राण जीवात्माके समान स्वतन्त्र नहीं 
है, किन्तु ( चक्षरादिवत्‌ ) चक्षु आदिके समान पराधीन है, क्योंकि प्राणोंके संवाद प्रकरणमें ( तत्सह- 
शिष्टोयादिभ्य: ) चक्ष आदिके साथ प्राणका उपदेश है और उसमें अचेतनत्व आदिका प्रतिपादन है 

® तुशब्दः प्राणस्य जीववत्स्वातन्त्र्यं व्यावतयति । यथा चक्षुरादीनि राजप्रकृति 

वज्ञीबस्य कठत्वं भोक्तृत्वं च प्रत्युपकरणानि न स्वतन्त्राणि, तथा मुख्योऽपि प्राणो 
राजमन्त्रिवजोवस्य सर्वाथकरत्वेनोपकरणभूतो न स्वतन्त्रः। कुतः ? तत्सहशिष्ट्या- 
दिभ्यः । तेश्यक्षुरादिभिः सहेव प्राणः शिष्यते प्राणसंवादादिषु । समानधर्मणां च सह 
शासनं युक्तं बृहद्रथंतरादिवत्‌ । आविशब्देन संहतत्वाचेतनत्वादीन्प्राणस्य स्वातन्त्र्य-. 
निराकरणहेतून्द्शयति ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌-यदि चक्षुरादिवत्प्राणस्य ` जीवं प्रति करणभावोऽभ्युपगम्येत, विषः 
यान्तरं रूपादिवत्प्रसज्येत । रूपादालोचनादिभिर्शृत्तिभिर्यथास्वं चक्षुरादीनां जीवं प्रति 
करणभावो भवति। अपि चेकादरशेव कार्यजातानि रूपालोचनादीनि परिगणितानि 
यदर्थमेकादश प्राणाः संगृहीताः, नतु द्वादशमपरं कायजातमधिगम्यते यदर्थमयं 
द्वादशः प्राणः प्रतिज्ञायेतेति । अत उत्तर पठति-- 


हले अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दशयति ॥ १ १॥ 
पदच्छेद--अकरणत्वात्‌, च, न, दोषः, तथा, हि, दशयति । 


| शब्द जीवके समान प्राणकी स्वतन्त्रताकी व्यावत्ति करता है । जसे चक्ष आदि इन्द्रियाँ 
राजसेवकके समान जीवके कतृत्व, भोक्त॒त्वके प्रति उपकरण हैं स्वतन्त्र नहीं हैं, वसे ही मुख्य प्राण 
भी राजमन्त्रीके समान जीवका सर्वाथे साधक होनेसे उपकरण मत है स्वतन्त्र नहीं हे। किससे ? 


, इससे कि उनके साथ इनका उपदेश आदि है । प्राणसंवाद आदिमे उन चक्षु आदिके साथ ही प्राणका 
शासन ( उपदेश ) किया जाता है भोर समान धमवालोंका बृहतु ( बृहदादित्ये प्रोतम्‌ छा०२।१४।१ ) 
रथान्तर ( रथन्तरमझी प्रोतम्‌ छा» २।१२।१ ) आदिके समान एक साथ शासन युक्त है । भगवान्‌ 


सूत्रकार सूत्रस्थ आदि शाब्दसे संहतत्व, अचेतनत्व आदि प्राणके स्वातन्त्र्य निवारक हेतुओंको 
दिखलाते हें ॥ १० ॥ 
ऐसा हो, यदि प्राणका नेत्र आदिके समान जीवके प्रति करणमाव स्वीकार किया जाय, तो 


उसके भी रूप आदिके समान अन्य विषय प्रसक्त होगा । रूप आदिके आलोचन आदि अपनी वृत्तियों 
द्वारा चक्षु आदिका जीवके प्रति करणमाव हीता है। और रूप अलोचन आदि एकादश काय समु- 
दायकी ही गणना की गई है, जिनके लिए एकादश इर्द्रियोंका सग्रह किया गया है, किन्तु बारहवां 


अन्य काय समुदाय अधिगत नहीं होता, जिसके लिए इस बारहवें प्राणकी प्रतिज्ञाकी जाय । अतः 


इसका उत्तर कहते हैं-- 
_ सत्यानन्दी दीपिका 
# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार न मानें, तो वह जीवके समान इस शरीमे स्वतन्त्र कर्ता 
मोक्ता होगा ? 'प्राणो न मोक्ता भोगोपकरणत्वात्‌, चक्षुरादिवत्‌’ (प्राण भोक्ता नहीं है, क्योंकि 


मोगका साधन हे जसे चक्षु आदि) जसे बृहत्‌ ओर स्थान्तर नामवाले सामविशेषका सत्र 
साथ प्रयोग है अथवा सामत्व होनेके कारण दोनोंमें साहृश्य.होनेसे साथ पाठ है, वसे ही उपकरण 


रूपसे प्राणका इन्द्रियोके साथ साहर्य होनेसे उनके साथ पाठ हे । 'प्राणोन मोक्ता सावयवत्वात्‌ 


जड़त्वात्‌ भोतिकत्वाच देहवत्‌? ( प्राण मोक्ता नहीं है, क्योंकि वह देहके समान- सावयव, जड़ और 
मोतिक है ) इसलिए प्राण इन्द्रियोके समान उपकरण होनेसे इस रारीरमें स्वतन्त्र भोक्ता नहीं है ॥ १०॥ 
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सूत्रार्थ--( अकरणत्वाच्च ) प्राणको ज्ञानमें करण न होनेसे ( न दोषः ) चक्षु आदिके समान 
अन्य विषय प्रसङ्गका दोष नहीं है, ( ही ) क्योंकि ( तथा ) उसीप्रकार 'तान्वरिष्ठः' इत्यादि श्रृति 
शरीर और इन्द्रियोंका धारणरूप काय प्राणमें ( दशंयति ) दिखलाती है । 

& न तावद्विषयान्तरप्रसङ्गो दोषः, अकरणत्वात्प्राणस्य । नहि चक्षरादिचत्प्राणस्य 
विषयपरिच्छेदेन करणत्वमभ्युपगम्यते । न चास्येतावता कार्याभाव एव । कस्मात्‌? 
तथा हि श्र॒तिः प्राणन्तरेष्वसंभाव्यमानं मुख्यप्राणस्य वैशेषिकं कार्य दशयति प्राण- 
संवादादिषु-- अथ ह प्राणा अहंश्रयसि व्यूदिरे' इत्युपक्रम्य यस्मिन्व उच्कान्ते शरीरं पापिष्ठतर- 
मिव दृश्यते स वः श्रेष्ठ” (छा० ५।१।६,७) इति चोपन्यस्य प्रत्येकं वागाद्यत्कमणेन तद्वृत्ति 
मात्रहीनं यथापूव जीवनं ददायित्वा, प्राणोच्चिक्रमिषायां वागादिशेथिल्यापत्ति शरीरपात- ` 
प्रसङ्गं च दर्शयन्ती श्रतिः प्राणनिमित्तां शारीरेन्द्रियस्थिति दशयति । 'तान्वरिष्ठः प्राण 
उवाच मा मोहमापद्ययाहमेवेतस्पञ्चघात्मान प्रविमञ्यंतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि’ इति चेतमेवाथं 
श्रतिराह--प्राणेन रक्षन्नवरं कुलायम्‌? ( बृह० ४।३।१२ ) इति च सुप्तंषु चक्षुरा दिषु पाण- 
निमित्तां शरीररक्षा दर्शायति । 'यस्मात्कस्माच्चाङ्गात्प्राण उत्क्रामति तदैव तच्छुष्यति’ (बृह० 
१।३।१९) । तेन यदइनाति यस्पिबति तेनेतरान्प्राणानवति’ इति च प्राणनिमित्तां शरीरेन्द्रिय- 
पुष्टिं दशयति । 'कस्मिन्न्वहस्ुव्कान्त उत्कान्तो भविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामि 
इति, 'स प्राणमजसजत' इति च प्राणनिमित्ते जोचस्योत्क्रान्तिप्रतिष्ठे दशयति ॥ ११ ॥ 


यहाँ अन्य विषय प्रसङ्गदोष नही है, क्योंकि प्राण अकरण दै । प्राणका चक्ष आदिके समान 
विषय परिच्छेद-निरचयसे करणत्व स्वीकार नहीं किया जाता । इतने मात्रसे इसका कायंमाव नहीं है, 
क्योंकि श्रुति अन्य प्राणोंमें न होनेवाला मुख्य प्राणका विशेषकार्य प्राणसंवाद  आदिमें दिखलाती है-- 
“अथ ह प्राणा०' ( अनन्तर प्राणोंने अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद किया) इसप्रकार आरम्भकर 
“यस्मिन्‌ व०' (प्रजापति--तुममेंसे जिसके उत्क्रान्तं होनेपर शरीर अत्यन्त पापिष्ठ-सा दिखाई देने लगे 
वही तुममें श्रेष्ठ है ) ऐसा उपन्यास कर प्रत्येक वाक्‌ आदिके उत्क्रमणसे केवल उसकी वृत्तिमात्र हीन 
- पूवंके समान जीवन दिखलाकर प्राणके उत्क्रमणका इच्छा होनेपर वाक्‌ आदिकी शायल्यप्राप्ति और 
शरीरपात प्रसङ्गको दिखलाठी हुई श्रृति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंकी स्थिति दिखलाती है । 
'तान्वरिषठः प्राण उचाच०' ( उनसे मुख्यप्राणने कहा--मोहको मत प्राप्त हो, मैं ही अपनेको पाँच 
प्रकारसे विभक्तकर इस कार्य-करण संघातरूप शरीरको अवलम्बन कर धारण करता हूँ ) यह 
श्रुति भी इसी अथंको कहती है । 'प्राणेन०' (इस निकृष्ट शरीर नामक गृहकी प्राणसे रक्षा करता हुमा) 
इसप्रकार यह श्र ति | सुषुप्तिमें | चक्ष आदिके सुप्त होनेपर प्राण निमित्तक शरोरकी रक्षा दिखलाती 
है । 'यस्मात्कस्माञ्चाङ्गात्‌०' ( जिस किसी अङ्गसे प्राण उत्क्रमण करता है, वह ( रस ) उसी जगह 
सुख जाता है ) और 'तेन यदइनाति०' ( उस प्राणद्वारा जोव जो खाता है ओर जो पीता हे उससे 
अन्य प्राणोंका रक्षण करता है ) इसप्रकार श्रुति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंकी पुष्टि दिखलाती 
है। 'कस्मिन्त्वहमुच्क्रान्त०? ( किसके देहसे उत्क्रान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊगा और किसके 
देहमें प्रतिष्ठित होनेपर मैं प्रतिष्ठित होऊगा ) यह विचार कर 'स प्राणमसृजत०' ( उसने प्राणको 
उत्पन्न किया ) इसप्रकार श्र ति जीवकी उत्क्रान्ति और प्रतिष्ठा प्राण निमित्तक दिखलाती है ॥ ११ ॥ 

यानन्दी-दीपिका 
% 'यद्घोगकरणं तत्‌ सविषयं दुष्टम्‌' इस व्याप्तिका शरीरमें व्यमिचार है, क्योंकि शरीर एवं 


इन्द्रियोंका धारण ओर उत्क्मण आदि प्राणके असांधारण काय हैं, अतः प्राणके निविषय होनेपर 
सी शरीर छे सार उसमे उपकरणत्व अवश्यमावी है ॥ ११.॥ 


अधि० ५ खू० १२ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५३ 


पश्चबृत्तिमनोवद्वयपदिश्यते ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद्‌- पच्चवृत्तिः, मनोवत्‌, व्यपदिश्यते । 

सृजाथे- प्राणको 'प्रागो$्पानो०' इत्यादि श्रुतिसे ( मनोवत्‌ ) मनके समान ( पश्चवृत्ति: ) 
पाँच वृत्तिवाला ( व्यपदिश्यते ) कहा जाता है । 

कै इतश्चास्ति मुख्यस्य प्राणस्य वैशेषिकं कार्यम्‌, यत्कारणं पश्चवृत्तिरयं व्यप- 
दिश्यत श्रुतिषु प्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः? ( बृह० १।५।३ ) इति । चृत्तिभेदश्चायं 
कार्यभेदापेक्षः । प्राणः प्राग्बुत्तिरुच्छवासादिकर्मा, अपानोऽ्वाम्वृत्तिनिश्वासादिकर्मा, 
व्यानस्तयोः संघो वतमानो व्रीयंवत्कमंहेतुः, उदान ऊध्वंवृत्तिरुत्कान्स्यादिहेतुः, समानः 
समं सवष्वङ्गेषु योऽन्नरसान्नयतीति, एवं पञ्चवृत्तिः प्राणो मनोवत्‌। यथा मनसः 
पञ्च वृत्तय एवं प्राणस्यापीत्यर्थः। श्रोत्रादिनिमित्ताः शब्दादिविषया मनसः पञ्च॒ वृत्तयः 
प्रसिद्धाः, नतु कामः संकल्प इत्याद्याः परिपठिताः परिगृह्योरन्‌ , पञ्चसंख्यातिरेकात्‌ । 
नन्वत्रापि श्रोत्रादिनिरपेक्षा भूतभ्रविष्यदादिविषयाऽपरा मनसो वृत्तिरस्तीति समानः 
पञ्च॒संख्यातिरेकः । पर्व तर्हि 'परमतमप्रतिषिद्ठमनुमंतं मवति’ इति न्यायादिहापि योगशास्त्र- 
प्रसिद्धा मनसः पञ्च वृत्तयः परिगद्यन्ते-- 'प्रमाणविपर्ययविकल्पनिद्रास्म्रतयः’ ( पात० योग० 
सू० १।१।६ ) नाम । बहुवृत्तित्वमात्रेण वा मनः प्राणस्य निद्‌शनमिति द्रष्टव्यम्‌ । जीवो- 
पकरणत्वमपि प्राणस्य पञ्चवृत्तित्वान्मनोवदिति योजयितव्यम्‌ ॥१२॥ 

और इस हेतुसे भी मुख्यभाणका विशेष कारय है, क्योंकि 'प्राणोऽपानो०' ( प्राण, अपान, 
व्यान, उदान और समान ) इस प्रकार श्रुतियोंमें यह प्राण पांच वृत्तिवाला कहा जाता है । प्राण-प्रामवृत्तिन 
जिसका व्यापार बाहर उच्छवास आदि देहधारण कमं है । अपान-अर्वाग्वत्ति-जिसका व्यापार भीतर 
आकषण और निश्वास कमं है । व्यान-इन दोनोंकी सन्धिमें वर्तमान होता हुआ वीयंवानु कमका 
हेतु है । उदान ऊध्वं वृत्तिवाला और उत्क्रान्ति आदि (गति, आगति) का हेतु है । जो सब अज्ोंमें 
समानरूपसे अन्नरसोंको ले जाता है वह समान है, इसप्रकार कार्यभेदकी अपेक्षा यह वृत्तिभेद है । 
ऐसे मनके समान प्राण मी पांच वृत्तिवाला है । जैसे मनकी पाँच वृत्तियाँ है, वसे प्राणकी भी पाँच 
बत्तियाँ हैं, यह अथे है । श्रोत्र आदि निमित्तसे शब्द आदि विषयक मनकी पांच-वृत्तियां प्रसिद्ध हैं । परन्तु 
'कामः संकल्पः’ इत्यादि श्र तिमें पठित काम, संकल्प आदि वृत्तियोंका यहाँ ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि उनके ग्रहणसे पाँच संख्यासे अधिक हो जायंगी । परन्तु यहाँ मी श्रोत्र आदि निरपेक्ष भत और 
भविष्यत्‌ आदि विषयक अन्य मी मनकी वत्तियाँ हैं, इसप्रकार पाँच संख्यासे अधिकता समान है, 
यदि ऐसा हो तो 'पर मतसे अविरुद्ध अनुमत होता है” इस न्यायसे यहाँ मी योगशास्त्रमें प्रसिद्ध मनकी 
पाँच दृत्तियोंका ग्रहण किया जाता है--प्रगबण०' (्रमाण-प्रमिति, विपयंय ( भ्रम ) विकल्प ( शश- 
विषाणादिज्ञान ) निद्रा और स्मृति ) अथवा अनेक वृत्तिवाला होनेसे मन प्राणका हृष्टान्त है, ऐसा 
समझना चाहिए । अथवा “आण. भी जीवका उपकरण है पाँच वृत्तिवाला होनेसे मनके समान' ऐसी 
योजबा करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

# काम आदि वृत्तिके समान शब्द आदि विषयक मनको वृत्तिरूप ज्ञानमें पश्वतव संख्याका 
नियम नहीं है, इससे प्राण और मनका उपमानोपमेय माव नहीं हो सकता, इस अरुचिसे “नन्वत्रापि” 
इत्यादिसे अन्य पक्षका ग्रहण किया गया है । 'प्रमाण०' यह उपमान योगमतको मानकर कहा गया है। 
परन्तु सिद्धान्तमें अम और निद्रा ये अविद्याकी वृत्ति हैं मनकी नहीं । इस अरुचिसे सिद्धान्ती “बहु- 


७७, ब्रह्मसूत्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ०२ पा० ४ 


( ६ भ्रेष्ठाणुत्वाधिकरणम्‌। सू० १३) 
अणुश्च ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद--अणुः, च । 

सूत्राथ--मुख्य प्राण अण्‌-सुक्ष्म और परिच्छिन्न है । 

% अणुश्चायं मुख्यः प्राणः प्रत्येतव्यः, इतरप्राणबत्‌ । अणुत्वं चेहापि सोक्ष्म्यपरि- 
च्छेदो, न परमाणुतुल्यत्वम, पञ्चभिवृत्तिमिः कृत्स्नशरीरव्योपित्वात्‌, सूक्ष्मः प्राण 
उत्कान्तो पाइवस्थेनानुपलभ्यमानत्वात्‌ परिच्छिन्नश्चोत्कान्तिगत्यागतिश्रतिभ्यः। ननु 
विभुत्वमपि प्राणस्य समाग्नायते--'समः प्लुषिणा समो मशकेन समो नागेन सस एमिखिमि 
लोकैः समोऽनेन सरवण’ ( बृह० १।३।२२ ) इत्येवमादिप्रदेशोषु। तढुंच्यते-आधिदेविकेन 
समष्टरिव्यष्टिरूपेण हेरण्यगर्भेण प्राणात्मनेवेतदि भुत्वमास्नायते, नाध्यात्मिकेन। अपि च 
समः प्लुषिणेत्यादिना साम्यचचनेन प्रतिप्राणिवर्तिनः प्राणस्य परिच्छेद एव प्रद्‌ श्यते 
तस्माददोषः ॥१३॥ 

( ऽ:ज्योतिराद्यधिकरणम्‌। स्‌० १४-१६ ) 
ज्योतिराद्यधिष्ठान तु तदामननात्‌ ॥ १४॥ 

पद्च्छेद- ज्योतिराद्यधिष्ठानम्‌, तु, तदामनंनात्‌ । 

सूचरार्थ--(तु) शब्द पूवंपक्षके निरासाथं है, (ज्योतिराद्य धिष्ठानम्‌) चक्ष आदि इन्द्रियोंकी आदित्य 
आदि देवताके अधीन चेष्टा होतो है, ( तदामननात्‌) क्योंकि 'अरितर्वाग्मत्वा' इत्यादि श्रतियाँ है । 

$ ते पुनः प्रकृताः प्राणाः कि स्वमहिम्नेव स्वस्मे स्वस्मे कार्याय प्रभवन्त्याहोस्विद्देच- 
ताधिष्ठिताः प्रभवन्तीति विचायंते-तत्र प्राप्तं तावत्‌-यथा स्वकायद्क्तियोगात्स्वमहिम्नेव 

ओर यह मुख्य प्राण अन्य प्राणोंके समान अण-सूक्ष्म समझना चाहिए, यहाँ भी अणुत्व 
सूक्ष्म ओर परिच्छिन्न है, परमाणु तुल्य नहीं है । प्राण सूक्ष्म है, क्योंकि पाँच वृत्तियोंद्वारा सम्पूण 
शरीरमें व्याप्त और उत्क्रान्तिके समयमें पाश्वस्थं लोगोंसे उपलब्ध नहों होता । परिच्छिन्न भी है, क्योंकि 
उत्क्रान्ति, गति और आगतिकी श्र्‌ तियाँ हैं । परन्तु 'समः प्लुषिणा० (पूतिका (मच्छरसे सूक्ष्म जन्तु) 
के समान, मच्छरके समान, हाथीके समान, इन तीन लोकोंके समान और इस सबके समान ) इत्यादि. 
स्थळोंमें प्राणकी विभुत्व प्रतिपादिक श्र ति है । सिद्धान्ती--उसपर कहते हैँ-आधिदेविक समष्टि-व्यष्टिरूप. 
हिरण्यग्की प्राणरूपसे ही यह विभुत्व श्र ति है, आध्यात्मिकरूपछे नहों। और 'पूतिकाके समान? इत्यादि 
साम्य-वचनसे प्रत्येक प्राणीमें वर्ती प्राणको परिच्छिन्न ही दिखलाया जाता है, इसलिए दोष नहीं है ॥१९॥ 

क्या.वे प्रकृत प्राण अपनी. महिमासे ही अपने अपने कार्यके लिए समथ होते हैं, अथवा 
सत्यानन्दी-दीपिका 


वृत्तित्वमात्रण' आदिसे अपना मत अभिव्यक्त करते हैं। इस प्रकार प्राण और वायुकी भेद और 
अभेद श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है ॥ १२ ॥ 


* गत अधिकरणमें प्राणकी उत्पत्ति ओर स्वरूप कहकर अब परिमाणको अतिदेशसे कहते हैं-- 
अणवश्च इस सुत्रमें और 'प्राणाः सवं अनन्ताः? इस श्रृतिमें उपासनाके लिए इन्द्रि योंमें अनन्तता 
प्रतिपादित है और यहाँ प्राणका विमुत्व आधिदेविक है, इससे यहाँ पुनरुक्ति नहीं है । टीकाकार कहते . 
हैं कि वहाँ प्रसङ्गसे सांस्यके आक्षेपकां निराकरण है और यहाँ श्रुति विरोधका परिहार है, अत 
पुनरुक्ति नहीं है । इसलिए सुक्ष्म और परिच्छिन्न श्रतियोंका विभुत्व श्रुतिसे विरोध न होनेसे ब्रह्ममे 
समन्वय है ॥ १३ ॥ 

कॅ गत अधिकरणमें प्राणमें आध्यात्मिक और आधिदेविक विमांगसे अणुत्व ओर विभुत्वकी ` 


अघि० ७ खू० १४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासद्दित ५५५ 


प्राणाः प्रवतरन्निति । अपि च देवताधिष्ठितानां प्राणानां प्रवृत्तावभ्युपगस्यमानायां तासा- 
मेवाधिष्टात्रीणां देवतानां भोकतृत्वप्रसङ्गाच्छारीरस्य भोक्तृत्वं प्रलीयेत, अतः स्वमहि- 
म्नेवेषां प्रवृत्तिरिति । एवं प्राप्त इदसुच्यते-'ज्योतिराद्धिष्ठानं तुः इति। तुशब्देन पूर्व- 
पक्षो व्यावत्यते । ज्योतिरादिमभिरम्न्यायभिमानिनीभिदवताभिरधिष्ठितं वागादि कारण- 
जातं स्वकायषु प्रवर्तत इति प्रतिजानीते । हेतुं व्याचष्ट-तदामननादिति। तथाह्याम- 
नन्ति अग्निर्वाग्भूत्वा सुखं प्राविशत्‌’ ( ऐत० २।४ ) इत्यादि । अग्नेश्चायं वाग्माचो मुख- 
प्रवेशश्च देवतात्मनाऽधिष्ठातृत्वमङ्गीकृत्योच्यते । नहि देवतासंबन्धं प्रत्याख्यायाग्नेर्वाचि- 
सुखे वा कश्चिद्विरोषसंबन्धो दश्यते । तथा “वायुः प्राणो भूत्वा नासिके प्राविशत्‌? (ऐत० २।४) 
इ त्येवमाद्यपि योजयितव्यम्‌ । & तथा $न्यत्रापि वागेव ब्रह्मणश्चतुर्थः पादः सोऽग्निना ज्योतिषा 
भाति च तपति च’ ( छा० ३।१८।२ ) इत्येवमादिना वागादोनामग्न्यादिज्योतिष्टवादिवच- 
नेमेतमेवाथ द्रढयति । 'स वै वाचमेव प्रथनामत्यवहत्सा यदा मृत्युमत्यमुच्यत सोऽग्निरभवत्‌’ 


देवतासे अधिष्ठित होते हुए समथं होते हैं? इसपर विचार किया जाता है । पूवपक्षी-अपनी कायं- 
शक्तिके योगसे अपनी महिमासे ही प्राण अपने कायमें प्रवत्त होने चाहिए, क्योंकि देवतासे अधिष्ठित 
प्राणोंकी प्रवृत्ति स्वीकार करनेपर उन अधिष्ठातृ देवताओंको ही भोक्तत्व प्रसंग होनेसे झारोरका 
भोक्तृत्व लुप्त हो जायगा, अतः अपनी महिमासे ही इनकी प्रवृत्ति है, ऐसा यहाँ प्राप्त होता हे । 
सिद्धान्ती -एऐसा प्राप्त होनेपर यह कहा जाता है--'उ्योतिराधधिष्ठानं तु” 'तु' शब्दसे पूवपक्षकी 
व्यावृत्ति को जाती हे । ज्योति आदिसे-अग्नि आदि अभिमानी देवताओंसे अधिष्ठित बाणी आदि करण 
समुदाय अपने कायमें प्रवृत्त होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हें । हेतुका व्याख्यान करते हैं-'तदामननात? 
इसीप्रकार 'अग्निवाग्भूत्वा०? ( अग्नि वाक्‌ होकर मुखमें प्रविष्ट हुई. ) इत्यादि श्रतियाँ हैं। अग्निका 
यह वाकभाव और मुख प्रवेश देवतारूपसे अघिष्ठातृत्व अङ्गीकारकर कहा जाता है, क्योंकि देवता- 
सम्बन्धका निराकरणकर अग्निका वाणी अथवा मुखमें कोई विशेष सम्बन्ध दिखाई नहीं देता । इसी 
प्रकार “वायुः प्राणो भूत्वा०' (वायु प्राण होकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ) इत्यादिकी भी योजना करनी 
चाहिए । इसीप्रकार अन्यत्र भी “वागेव०' ( वाणी ही ब्रह्माका चतुथ पाद है, वह अग्निरूप ज्योतिसे 
दोप्त होता है और अपना काय करता है ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि-अग्नि आदि ज्योति हैं, आदि वचनसे 
इसी अर्थको श्रुति हढ करती है। 'स ह बै०' ( उसे प्रसिद्ध प्राणनें उद्गीथ कमंमें प्रधान वाग्देवताको 
मृत्यु ( अनृव वदन आदि ) से पार पहुँचाया । वह वाक्‌ जब मृत्युसे मुक्त हुई तब वह अग्नि हो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
व्यवस्था की गई है । अब प्रसंगसंगतिसे आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वकायमें प्रवृत्ति अधिदेविक देवताके 
अधीन है अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है, क्योंकि 'वाचा हि नामान्यभिवदति : चक्षुषा रूपाणि 
पश्यति' (वाणीसे नामोंका उच्चारण करता है और चक्षुसे रूप देखता हे) इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेक 
युक्त तृतीया श्रृतिसे वागू आदिकी स्वतन्त्र प्रवृत्तिका निषेध है, और 'अग्निर्वाग्भूत्वा? इत्यादि श्रुति 
अचेतन अग्नि आदिका उपादान कारण कहती है । परन्तु अग्नि आदि उनके अधिष्ठातृ देवता हैं, ऐसा 
नहीं कहती । किच्च. जीव अधिष्ठाता विद्यमान है, और अनेक देवठाओके अधिष्ठाता होनेपर परस्पर 
विरोधसे कोई भी कायं नहीं हो सकेगा। इसलिए इन्द्रियाँ अपने कायंमें स्वतन्त्र प्रवृत्त होतों हैं। 
सिद्धान्ती--“एवं प्राप्त इदभुच्यते’ आदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 


& खृतस्याग्नि वागप्येति वातं प्राणः चक्षुरादित्यम्‌' (मृत पुरुषकी वाणी अग्निमें, प्राण वायुमें 
और चक्षु आदित्यमें लीन होते हैं) इत्यादि श्रुति मी अग्नि आदि ओर वाक्‌ आदिका अधिष्ठात्रधिष्ठेय- 
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(बृह० १।३।१२) इति चेवमादिना वागादीनामग्न्यादिभावापत्तिवचनेनेतमेवाथ द्योतयति। 
सर्वत्र चाध्यात्माधिदैवर्तावभागेन वागादयग्न्यादयनुक्रमणमनयेव प्रत्यासच्या भवति । स्मृ- 
तावपि-- वागध्याव्मभिति प्राहुर्बाह्मणास्तत्वददिनः। वक्तध्यमधिभूतं तु वह्निस्तन्राधिदैवतम्‌ ।' 
इत्यादिना वागादीनामग्न्यादिदेचताधिष्ठितव्वं सप्रपञ्चं दशितम्‌ । यदुक्तम-स्वकार्यशक्ति- 
योगात्स्वमहिम्नेच प्राणाः प्रवतेरन्निति, तदयुक्तम्‌, शक्तानामपि शकटादीनामनडुहाद्य- 
चिष्ठितानां प्रवृत्तिदशनात्‌ । उभयथोपपत्तो चागमाद्वागादीनां देवताधिष्टितत्वमेव 
निश्चीयते ॥ १४ ॥ 

यदप्युक्तम्‌-देवतानामेवाधिष्टठात्रीणां भोक्तत्वप्रसङ्गो न दारीरस्येति, तत्परिह्वियते- 

प्राणबता शब्दात्‌ । १५ 

पद्च्छेद्‌--प्राणवता, शब्दात्‌ । 

सूत्राथ--( प्राणवता ) प्राणवान्‌ जीवके साथ इन्द्रियोंका स्वस्वामिभाव सम्बन्ध है, अतः वही 
भोक्ता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि इसमें 'स चाक्षुषः पुरुषो? इत्यादि श्रुति है । 

& सतीष्वपि प्राणानामधिष्टात्रीषु देवतासु प्राणवता कार्यंकरणसंघातस्वामिना 
शारीरेणेवैषां प्राणानां संबन्धः श्रुतेरवगम्यते । तथा हि श्रुतिः--'अथ यत्रेतदाकाशमनुवि- 
षण्णं चक्षुः स चाक्षुषः पुरुषो दशनाय चक्षुरथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स आत्मा गन्धाय घ्राणम्‌? (छा० 
८।१२।४) इत्येवंजातीयका झारीरेणेव प्राणानां संबन्धं श्रावयति । अपि चानेकत्वात्प्रति- 


गई ) इत्यादिसे श्रुति वाक्‌ आदिमें अग्नि आदि भावकी प्राप्ति वचनसे इसी अर्थको सूचित करती है। 
ओर सर्वत्र अध्यात्म और अधिदेवत विमागसे वाणी आदि और अग्नि आदि अनुक्रमण इस प्रत्यासत्ति- 
सम्बन्धसे होता है । स्मृतिमें मी 'वागध्यात्ममिति०' ( तत्त्वदर्शी ब्राह्मण वाणीको आध्यात्म कहते हैं, 
वक्तव्यको अविभूव और उसमें अग्निको अधिदेवत कहते हैं ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि अग्नि आदि 
देवताओंसे अधिष्ठित हैं, ऐसा विस्तार पूर्वक दिखलाया गया है । जो यह कहा गया है कि प्राण 
अपनी कायंशक्तिके योगसे अपनी ही महिमासे प्रवृत्त होंगे, यह अयुक्त है, क्योंकि रथ आदि समर्थ 
होनेपर भी बेल आदिसे अधिष्ठित होकर उनमें प्रवृत्ति देखी जाती है । दोनों प्रकारसे उपपत्ति होनेपर 
मी आगमसे वाणी आदिमें देवता अधिष्ठितत्व निश्चित होता है ॥ १४॥ 


जो यह कहा गया है कि अधिष्ठातृ देवताओंको मोक्तत्व प्रसंग होगा और जीवको नहीं, उसका 
परिहार किया जाता है-- | 


प्राणोंके अधिष्ठातृ देवताओंके होनेपर भी प्राणवान्‌ कायकरण संघातके स्वामी जीवसे ही इन 

प्राणोंका सम्बन्ध श्रुतिसे अवगत होता है । जैसे कि “अथ यत्रेतद०' ( जिसमें यह चक्षु कृष्णतारासे 

उपलक्षित आकाश अनुगत है वह चाक्षुष पुरुष है, उसे रूप ग्रहणके लिए नेत्रेन्द्रिय है, जो ऐसा 

जानता है कि . मैं इसे सूँघूँ वह आत्मा है, उसे गन्ध ग्रहणके लिए प्राण है) इसप्रकारकी श्रुति 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

भाव सम्बन्ध दिखलाती हे । रथ आदिकी बेळ आदिसे अधिष्ठित होनेपर प्रवृत्ति देखी जाती है और 

- दूध आदि अधिष्ठित न होते हुए मी दधि आदि रूपसे प्रवृत्त होते देखे जाते हैं । यद्यपि इस तरह 


दोनों प्रकारे प्रवृत्तिका संभव है, तो भी वाणी आदि श्रुति प्रमाणसे अग्नि आदि देवताओंसे अधि- 
ष्ठित होकर ही अपने कायंमें प्रवृत्त होते हैं ॥ १४ ॥ 


& “जिस मैंने रूपको देखा वही मैं श्रवण करता हे' इत्यादि प्रतिसंधानसे इस शरीरमें एक 


“हो जीवात्मा मोक्ता सिद्ध होता है। इसप्रकारका अनुसंधान अनेक भोक्ता माननेपर सिद्ध नहीं हो 
सकता, इसलिए इस शरीरमें अनेक देवता भोक्ता नहीं हो सकते ॥ १५ ॥ 
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करणमधिष्ठात्रीणां देवतानां न भोक्तृत्वमस्मिञ्शरीरेऽवकव्पते । इको ह्ययमस्मिञ्शरीरे 
शारीरो भोक्ता प्रतिसंघानादिसंभवादवगम्यते ॥ १५ ॥ 
हस्य च नित्यत्वात्‌ ॥१६।। 

पद्‌च्छेद--तस्य, च, नित्यत्वात्‌ । 

सूतञ्रा्थ--( च ) और ( तस्य ) जीवळे स्वकर्मोपाजित शरोरमें कर्तृत्व और भोक्तृत्व द्वारा 
( नित्यत्वात्‌ ) नित्य होनेसे देवताओंमें भोक्तृत्व नहों है । 

& तस्य च शारीरस्यास्मिञ्शरीरे भोकतुत्वेन नित्यत्वं पुण्यपापोपलेपसंभवात्सुख- 
दुःखोपभोगसंभवाच्च, न देवतानाम्‌ । ता हि परस्मिन्नेश्वये पदे ऽवतिष्ठमाना न हीने- 
5स्मिञ्शरोरे भोक्तृत्वं प्रतिळब्धुमर्हन्ति । श्रुतिइच भवति--पुण्यमेवासुं गच्छति न ह चै 
देवान्पापं गच्छति’ (बृह» १।५।२०) इति । शारीरेणेव च नित्यः प्राणानां संबन्ध उच्क्रान्त्या- 
दिषु तदनुवृत्तिदशनात्‌ 'तसुव्कामन्तं प्राणोऽनूत्कामति प्राणमन्‌त्कामन्त सर्व प्राणा अनुत्क्रामन्ति' 
( बृह० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। तस्मात्सतीप्चपि करणानां नियन्त्रीषु देवतासु न 
शारीरस्य भोकतृत्वमपगच्छति । करणपक्षस्येच हि देवता, न भोक्तूरपक्षस्येति ॥ १६॥ 

( ८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ । स्‌० १७-१९ ) 
त इन्द्रियाणि तद्वयपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ १७॥ 

पदच्छेदू--ते, इन्द्रियाणि, तद्व्यपदेशात्‌, अन्यत्र, श्रेष्ठात्‌ । 

सूञ्रा्थ--( श्रेष्ठात्‌ ) मुख्यप्राणे ( अन्यत्र ) अन्य (ते) वागादि (इन्द्रियाणि) इन्द्रिय शब्दसे 
कहे जाते हैं, (तद्व्यपदेशात्‌) क्योंकि ‘एतस्माज्जायते प्राणः? इत्यादि श्रृतिसे उसका भेदसे व्यपदेश है । 

मुख्यइचेक इतरे चेकादरा प्राणा अनुक्रान्ताः । तत्रेदमपरं संदिद्यते- "कि मुख्यस्यैव 

जीवात्माके साथ ही प्राणोंका सम्बन्ध श्रवण कराती है । और प्रत्येक करणमें अधिष्ठातृ देवताओंके 
अनेक होनेसे उनका इस शरीरमें मोक्तृस्व नहीं हो सकता, क्योंकि इस शरीरें यहं एक ही जीवात्मा 
प्रतिसंधान आदिके संमवसे भोक्ता अवगत होता है ॥ १५ ॥ 

ओर वह जीव इस शरीरमें मोक्तारूपसे नित्य है, क्योंकि उसमें पुण्य पापके सम्बन्धका संमव 
है और सुख, दुःखके उपमोगका संभव है, किन्तु देवताओंमें नहीं, कारणकि वे परम ऐश्वं पदपर 
मवतिष्ठमान होते हुए इस दूषित श्रीरमें भोक्तृत्व प्राप्त करनेके लिए योग्य नहीं हैं 'पुण्यमेवामु०' 
( प्राजापत्य पदमें स्थित देवताओंको पुण्यही प्राप्त होता है पाप प्राप्त नहीं होता ) यह श्रुति है। और 
जीवात्माके साथ प्राणोंका नित्य सम्बन्व है, क्योंकि 'तसुत्कामन्तं०' ( उसके उत्कान्त होनेके अनन्तर 
प्राण उत्क्रमण करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर उसके पीछे सब प्राण उत्क्रमण करते हैं) इत्यादि 
श्र तियोंसे उत्क्रान्ति आदिमें उनकी अनुवृत्ति देखी जाती है । इसलिए इर्द्रियोंके नियामक देवताओं के होने 
पर भी जीवका भोवनुत्व हटता नहीं, क्योंकि करणपक्षके ही देवता हैं मोवतृपक्षके नहों हैं ॥ १६ ॥ 

और मुख्य प्राण एक और अन्य एकादश प्राण अनुक्रान्त हैं। उन एकादश प्राणोके विषयमे 

सत्यानन्दी-द्रीपिका 

$ अहृश्द्वारा जीव इर्द्रियोंका अधिष्ठाता है, इसलिए रथ स्वामीके समान मोक्ता है, देवता 
तो प्रकाशके समान इन्द्रियोंके उपकारक होनेसे सारथीके समान अधिष्ठाता हैं, इससे देवता करण- 
पक्षे हैं ओर जीव मोक्तुपक्षका है । "चक्षुषा हि रूपाणि पश्यति' यह श्रुति सांधनमात्रका प्रति- 
पादन करती है, इसलिए इन श्रू तियोंका 'अग्निर्वाग्भूत्वा' इत्यादि देवताधिष्ठात्री श्र तिके साथ विरोध 


नहीं है॥ १६ ॥ 
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प्राणस्य वृत्तिभेदा इतरे प्राणा आहोस्वित्तत््वान्तराणीति । कि तावत्थाप्तम्‌ ? - मुख्यस्ये- 
वेतरे वृत्तिभेदा इति । कुतः ? श्रतेः । तथा हि श्र तिम ख्यमितरांख्च प्राणान्संनिचाप्य 
मख्यात्मतामितरेषां ख्यापयति--'हन्ताऽस्येव सव रूपमसामेति त एतस्यव सव, रूपसभनन्‌ 
(बृह० १।५।२१) इति । प्राणेकशब्द॒त्याचेकत्वाध्यवसायः | इतरथा ह्यन्याय्यमनेकाथत्वं 
प्राणशब्दस्य प्रसज्येत, एकत्र वा मुख्यत्वमितरत्र वा लाक्षणिकत्वमापद्येत । तस्म(दथक्र- 
स्येव प्राणस्य प्राणाद्याः पञ्च वृत्तय एवं वागाद्या अप्येकादशेति। एवं प्राप्त ब्रमः 
तत्त्वान्तराण्येव प्राणाद्वागादीनीति। कुतः ? व्यपदेशभेदात्‌। कोऽयं व्यपदेशभेंदः ? ते 
प्रकृताः प्राणः, श्रेष्ठं बजयित्वाऽवरिष्टा एकादरोन्द्रियाणीत्युच्यन्ते । श्रतावेवं व्यपदेशः 
दर्शानात्‌ । “एतस्माजायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च' ( मु० २।१।३ ) इति ह्येवंजञातीयकेषु 
प्रदेशेषु प्रथक्प्राणो व्यपदिश्यते, ृथकचेन्द्रियाणि । ननु मनसोऽप्येवं सति वजञनमिन्द्रिय- 
त्वेन प्राणवत्स्यात्‌, मनः सवन्द्रियाणि च' इति पृथम्व्यपदेशद्र्शनात्‌ । सत्यमेवत्‌--स्सृतो 
त्वेकादशेन्द्रियाणोति मनोऽपीन्द्रियत्वेन श्रोत्रादिवत्लंशृह्यते, प्राणस्य त्विन्त्रियत्वं न 
श्र॒तो स्मृतो वा प्रसिद्धमस्ति । व्यपदेशभेदश्चायं तत्वभेदपक्ष उपपद्यते । तत्त्वेकत्वे तु ख 
पवेकः सन्प्राण इन्द्रियव्यपदेश लभते न लभते चेति विप्रतिषिद्धम्‌। तस्मात्तस्वान्तर- 


भूता मख्यादितरे ॥ १७ ॥ 
कुतश्च तच्वान्तरभूताः ? 


भेदश्रृतेः ॥ १८ ॥ 
सूत्रार्थ--अथ हेममासन्यं प्राणमूचुः’ इत्यादि श्रृतिमें प्राणका इन्द्रियोंसे पृथक श्रवण है, 
अतः वागादि इन्द्रियाँ प्राणसे पृथक्‌ तत्त्व हैँ । 


यह दूसरा सन्देह किया जाता है कि क्या अन्य प्राण मुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं अथवा अन्य तत्त्व 
हैं? तो क्या प्राप्त हुआ ? पूतपक्षी--अन्य प्राण मुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं, किससे ? श्रृतिसे । 
जैसे कि 'हन्तास्यब०' ( अच्छा, हम सब इसी प्राणके रूप हो जायं--ऐसा निश्चयकर वे वागादि सब 
इसीके रूप हो यये ) यह श्रुति मुख्य ओर अन्य प्राणोंको एक दूसरेके समीप स्थापित कर अन्य प्राणों- 
का मुख्यप्राणरूपत्व ख्यापन करती है। इस प्रकार उन सबको उद्देश्य कर प्राण' इस एक शब्दका 
प्रयोग होनेसे उनके एकत्वका निश्‍चय होता है । अन्यथा प्राणशब्दको अनेकार्थेत्व अन्याय ( वाक्यभेद ) 
प्रसक्त होगा अथवा एकमें मुख्यत्व और अनच्यमें लाक्षणिकत्व प्रसक्त होगा । इसलिए जेसे एक ही 
प्राणकी प्राण आदि पाँच वृत्तियाँ हैं वसे ही वाक आदि एकादश भी प्राणकी ही वत्तियाँ हैं। 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वाक आदि मुख्यप्राणसे अन्य ही तत्त्व हैं । किससे ? व्यपदेश- 
के भेदसे । यह व्यपदेश भेद क्या है? श्रेष्ठको ( प्राणको ) छोड़कर वे अवशिष्ट प्रकृत प्राण एकादश 
इन्द्रियाँ हैं, ऐसे कहे जाते हैं, क्योंकि श्र तिमें ही ऐसा व्यपदेश भेद देखा जाता है। 'एतस्माजायते 
प्राणो०' ( उससे प्राण, मन और सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं ) इस प्रकारके श्र तिवाक्योंमें प्राणका 


पृथक्‌ व्यपदेश किया जाता है ओर इन्द्रियोंका पृथक । परन्तु ऐसा होनेपर मन भी प्राणके समान इन्द्रिय 
नहीं होना चाहिए । क्योंकि “मन: सवेन्द्रियाणि च’ इस प्रकार पृथक्‌ व्यपदेश देखनेमें आता है। 


यह ठीक है, किन्तु स्मृतिमें तो 'एकादशेन्द्रियाणि' इससे मनका मी श्रोत्र आदिके समान इन्द्रियरूपसे 
संग्रह किया जाता है । परन्तु प्राण इन्द्रिय है, ऐसा श्र ति और स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । यह व्यपदेश- 
भेद तत्त्वभेद पक्षमें उपपन्न होता हे । तत्त्व ( पदाथ ) के एक होनेपर तो “वह प्राण एक होता हुआ 


इन्द्रिय व्यपदेशको प्राप्त होता है नहीं होता है' ऐसा विरुद्ध है। इसलिए अन्य-वागादि इन्द्रिया मुख्य- 
प्राणसे अन्य तत्त्वभूत हें ॥ १७ ॥ और वागादि इन्द्रिय तत्त्वान्तरभूत क्यों हैं ? 
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भेदेन वागादिभ्यः प्राणः सर्वच श्रूयते--ते ह वाचसूचुः’ (बृह० १।३।२) इत्युपक्रम्य 
वागादी न सुरपाप्मविध्वस्तानुपन्यस्य,उपसंहत्य वागादिप्रकरणम्‌ 'अथहेममासन्य प्राणमूचुः’ 
इ त्यसुरविध्वंसिनो मुख्यस्य प्राणस्य प॒थणुपक्रमणात्‌। तथा “मनो वाच प्राणं तान्यात्मनेऽङु- 
रुत' इत्येवमाद्या अपि भेदश्चुतय उदाहतंव्याः। तस्मादपि तच्चान्तरभूता सुख्यादितरे ॥१८॥ 
कुतश्च तत्त्वान्तरभूताः ? 
वैलच्षण्या्च ॥ १९ ॥ 
पदच्चेद--व लक्षण्यात्‌, च । 
सूचार्थ--और सुषुप्तिमें प्राणकी स्थिति है और वागू आदि इन्द्रियोंकी नहीं है, इस वेलक्षण्यसे 
मी वागादि इन्द्रियाँ मुख्य प्राणसे भिन्न तत्त्व हैं। 
वैलक्षण्यं च भवति मुख्यस्येतरेषां च सुसेषु वागादिषु मुख्य एको जागति सएव 
चेको सृत्युनाऽना्त आतारित्वितरे। तस्येव च स्थित्युत्क्रातिभ्यां देहघारणपतनहे तुत्वं 
नेन्द्रियाणाम्‌। विषयालोचन्नहेतुत्वं चेन्द्रियाणां न प्राणस्येत्येबंजातीयको भूयाछ्क्षणभेदः 
प्राणेन्द्रियाणाम । तस्मादप्येषां तरवान्तरभावसिद्धिः । य दुक्तम्‌-त एतस्यव सव रूपमभवन्‌ 
(बृह ०१।५।२१) इति श्रुतेः प्राण पवेन्द्रियाणीति-तदशुक्तम्‌, ततापि पौवौपर्यालोचनाङ्क द 
ग्रतीतेः। तथा हि~'वदिष्याम्येबाह्मिति वाग्दध्रे' ( बृ० १।५२१ ) इति वागादीनोन्द्रियाण्य- 
नुक्रम्म “तानि त्युः श्रमो भूर्वोपयेमे तस्माच्छ्राम्यत्येव वाक' इति च श्रमरूपेण सृत्युना ग्रस्त 
त्वंवागादीनामभिधाय “अथेममेव नासोद्योऽयं मध्यमःप्राण: ( बू० १।५।२१ ) इति पृथक्प्राणं 
मृत्युनानभिभूतं तमलुक्रामति । 'अयं बै नः श्रेष्ठ: (बृ० १।५।२१)इति च श्रेष्ठतामस्याचधार- 
प्राणका वागादिसे सर्वत्र भेदसे श्रवण होता है, 'ते ह वाचमूचुः' ( देवताओंने वाणीसे कहा ) 
इस प्रकार उपक्रम कर असुरोंसे पाप विद्ध वाक्‌ आदि इन्द्रियोंको कहकर और वाक्‌ आदिके प्रकरणको 
समाप्तकर “अथ हेममासन्यं ०” ( अनन्तर मुखस्थ इस प्राणको कहा ) इस प्रकार असुरोका विध्वंस 
करनेवाले मुख्य प्राणका पृथक्‌ उपक्रम है । उसी प्रकार 'मनो वाचं०' ( मन, वाक्‌ और प्राण उनको 
प्रजापतिने अपने लिए किया ) इत्यादि श्रतियाँ मी उदाहरणरूपयै देनी चाहिए । इससे मी अन्य- 
वाक्‌ आदि इर्द्रियाँ मुख्य प्राणसे भिन्न तत्त्व हैं ॥ १८॥ 
और वागादि इन्द्रिय अन्य तत्त्व क्यों हैं? 
मुख्य प्राण और अन्यों ( वागादि ) में वलक्षण्य मी है । वाक्‌ आदि इन्द्रियोंके सुषुप्त होनेपर 
अकेला मुख्य प्राण जागता है और वही एक मृत्युसे व्याप्त नहीं होता ओर अन्य प्राण तो आक्रान्त 
होते हूं । वही स्थिति और उत्क्रान्तिसे देह: धारणः और पतनको हेतु है, किन्तु इन्द्रियां नहीं हैं। 
इन्द्रियां विषयके ज्ञानमें निमित्त हैं, किन्तु प्राण नहीं है “इस प्रकारका . प्राण और इन्द्रियोंमें महान्‌ 
लक्षणभेद है, इससे मी वे अन्य तत्त्व सिद्ध होते हैँ । जो यह कहा गया है कि “ते एतस्यैव०? ( वे सब 
. उसके ही रूप हुए ) इस श्र तिसे इन्द्रियाँ प्राण ही हैं, तो वह युक्त नहीं है, 'क्योंकि. वहां. भी'पूर्वापरके 
पर्यालोचनसे भेद प्रतीत होता है। जैसे कि 'वदिष्याम्येचाहमिति०' ( वाकते व्रत--कि कि "मैं 
बोलती ही रहेंगी” ) इस प्रकार वाक आदि इन्द्रियोंका अनुक्रम कर 'तानि सृत्युः०' ( मृत्युने श्रम होकर 
` -उनकी व्याप्तं किया, इससे वाणी श्रान्त ही होती है ) इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्द्रियां. श्रमरूप मृत्युसे 
` ग्रस्त होती हैं, ऐसा कहकर "अथेममेव ०” ( परन्तु यह मध्यम प्राण मृत्युसे,:अक्रत्त नहीं होता ) इस 
प्रकार श्र ति मृत्युसेः अनमिभूत. उस प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम करती है । “अयं बे०” ( निइचत यही हममे 
(क है) इस प्रकार श्र ति उसकी श्र ष्ठताका अवधारण करती है । इसलिए उसके साथ विरोध न होनेसे 
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यति । तस्मात्तदविरोधेन वागादिषु परिस्पन्दलाभस्य प्राणायत्तत्वं तद्रपभदनं वागादीना 
मिति मन्तव्यं; न तादात्म्यम्‌ । अत एव च प्राणशब्दस्येन्द्रियेषु लाक्षणिकत्वसिद्धिः । 
तथा च श्रतिः-त एतस्यंव सव रूपमभवन्‌ । तस्मादेत एतेनाख्यायन्ते प्राणाः? (ब्रह ०१।५।३१) इति 
मुख्यप्राणविषयस्येव प्राणदान्द्स्येन्द्रिये षु लाक्षणिकी वृत्ति ददायति । तस्मात्तच्वान्तराणि 
प्राणाद्वागादीनीन्द्रियाणीति ॥ १९ ॥ 
( ९ संजञामूतिक्लप्त्यधिकरणम्‌ । सू० २०-२२ ) 
संज्ञामूतिक्लृष्तिसतु त्रिवृत्कृवत उपदेशात्‌ ॥२०॥ 

पद्च्छेद्‌- संज्ञामुतिबलुप्ति:, तु, त्रिवृत्कुर्वतः, उपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) पृव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । (त्रिवृत्कुवंतः) 'तासां त्रिवृतम्‌? इस श्र तिमें 
प्रतिपादित त्रिवृत्‌ कर्ता परमेश्वर ही, (संज्ञामुतिक्लुप्ति:) संज्ञा-नाम, मुति-रूपका व्याकर्ता है जोव नहीं, 
( उपदेशात्‌ ) क्योंकि “व्याकरवाणि’ इत्यादि श्र तिमें उसमें ही व्याकरण कतृत्वका उपदेश है । 

४४ सत्प्रक्रियायां तेजोबन्नानां सष्टिममिधायोपदिदयते—'सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमा- 
स्तिख्रो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविञ्य नामरूपे व्याकरवाणीति । तासां न्निबृतमेकेकां करवाणीति’ 
( छा० ६।३।२ ) । तत्र संशय-कि जीवकर्तृकमिदं नाम रूपव्याकरणमाहो स्वित्परमेश्वरक- 
तकमिति । तत्र प्राप्तं तावत्‌-जीवकतेकमे वेदं नामरूपव्याकरणमिति । कुतः ? “अनेन जीवे- 
नात्मना’ इति विशेषणात्‌ । यथा लोके चारेणाहं पर सेन्यमनुप्रविइय संकलयानी त्येबंजाती- 
यके प्रयोगे चारकर्त्कमेव सत्सैत्य संकलन हेतुकतृत्वा द्राजाऽऽत्मन्यध्यारोपयति संकल- 

धाक आदिमें स्व व्यापार लाम प्राणके अधीन है, ऐसा वाक आदिका प्राण रूप होना हे, ऐसा समझना 
चाहिए, तादात्म्यसे नहीं । अतएव प्राण शब्द इन्द्रियोंमें लाक्षणिक सिद्ध होता हे । जसे कि 'त एत 
स्येव०' ( वे सब इसीके रूप हो गये, अतः वे इसीके नामसे “प्राण? इस प्रकार कहे जाते हैं )यह श्रृति 
मुख्यप्राण विषयक प्राण शब्दकी इन्द्रियोंमें लाक्षणिक वृत्ति दिखलाती है, इससे वाक्‌ आदि इन्द्रियां 
प्राणसे पृथक तत्त्व हैं ॥ १९॥ 

-सतृके प्रकरणमें तेज, जल ओर अन्नकी सृष्टि कहकर “सेय देवतेक्षत०' ( उस सत्‌ नामक 
देवताने ईक्षण किया 'मैं इस जीवरूपसे' इन तीनों देवताओमें अनुप्रवेशकर नाम ओर रूपकी अभि- 
व्यक्ति करूं ओर उनमेंसे एक-एक देवताको त्रिवृत्‌ त्रिवृत्‌ करूं ) इस प्रकार उपदेश किया जाता दै । 
यहाँ संशय होता है कि क्या यह नाम, रूपका - व्याकरण जीवकतृंक है अथवा पमेश्वर कतृंक है ? 
पू्पक्षी--यहाँ यह प्राप्त होता है कि यह नाम-रूपका व्याकरण ( रचना ) जीव कतृक है, किससे ? 
इससे कि 'अनेन जीवेनात्मना०? ( इस जीव रूपसे ) ऐसा विशेषण है । जैसे लोकमें “चार ( दूत ) 
द्वारा पर सैन्यमें प्रवेशकर मैं गणना करूँ” इस प्रकारके प्रयोगमें सैन्य गणना चार कतूंक होती हुई मी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्पत्ति और उत्पादना ( उत्पन्न करना ) ये दोनों क्रमसे कायं और कर्ताके व्यापाररूपसे 
प्रसिद्ध हैं। उसमें गत दो पादोंसे जगत्‌ उत्पत्ति श्र्‌ ति विषयक विरोधका परिहार किया गया है । अब 
उत्पादन श्र ति विरोधका परिहार किया जाता है । उसमें मी सुक्ष्म मूत-विषयक उत्पादन तो परमेश्‍वर 
कृत ही है, इसमें सब श्र तियाँ समन्वित हैं । परन्तु स्थूल भूतोंके उत्पादनमें श्र तियोंका विरोध है, उनके 
निराकरणके लिए इस अधिकरणका आरम्म है । किञ्च नाम और रूपके भेदसे इन्द्रियां प्राणसे भिन्न 
हैं, यह कहा गया । अब प्रसङ्ग संगतिसे स्थूल नाम, रूप कतूंक विचार किया जाता है । पृवपक्षमें जीव 


ही भतोंका स्रष्टा है, ओर सिद्धान्तमें ब्रह्म सबका स्रश है । 


अधि० ९ सु० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५६१ 


यानीत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण, एवं जीवकतृकमेब सन्नामरूपव्याकरणं हेतुकतृत्वादवतात्मन्य- 
ध्यारोपयति व्याकरवाणीत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण । अपि च डित्थडवित्थादिषु नामसु घंट- 
शरावादिषु च रूपेषु जीवस्येव व्याकतृत्वं दष्टरम्‌ । तस्माजीवकतकमेवेदं नामरूपव्या- 
करणमित्येद ® प्राप्त ५मिधत्त-संज्ञामूतिक्लपिस्तु' इति । तशब्देन पक्षं व्यावर्तयति। संज्ञा- 
मूर्तिक्लतिरिति नामरूपव्याक्रियेत्येतत्‌, त्रिवृत्कुर्वत इति परमेश्वरं लक्षयति, तरिवृत्करणे 
तस्य निरपवादंकतत्वनिदशात्‌ । येयं संज्ञाक्ळसिमूतिकलपिश्चाग्निरादि त्यञ्चन्द्रमा विद्य- 
दिति, तथा कुशकाशपलाशादिष पशुसृगमचुष्यादिषु च प्रत्याकृति प्रतिव्यक्ति चानेक- 
प्रकारा, सा खळु परमेश्वरस्येव तेजोबन्नानां निर्मातुः कृतिर्भवितुमहति । कुतः ? उप- 
देशात्‌। तथा हि--सेयं देवतेक्षत’ इत्युपक्रम्य “व्याकरवाणि इत्युत्तमपुरुषप्रेयोगेण परस्येव 
ब्रह्मणो व्याकर्तृत्वमिहोपद्स्यते । ननु जीवेनेति विशेषणाजीवकतृकत्वं व्याकरणस्याध्य- 
वसितम--नेतदेचम्‌ , जीवेनेत्येतद नुप्रविञ्येत्यनेन संबध्यत आनन्तर्यात्‌ , न व्याकर- 
वाणीत्यनेन । तेन हि संबन्धे व्याकरवाणीत्ययं देवताविषय उत्तमपुरुष. औपचारिक 
स्प्येत । नच गिरिनदीसमुद्रादिषु नानाविधेषु नामरूपेष्दनीश्वरस्य जीवस्य व्याकरण- 
सामथ्यंमस्ति, येष्वपि चास्ति सामथ्य तेष्वपि परमेश्वरायत्तमेव तत्‌। नच जीवो नाम 
परमेश्वरादत्यन्तभिन्नः, चार इव राज्ञः, आत्मनेति विशेषणात्‌, उपाधिमात्रनिबन्धनत्वाः्च 


प्रयोजक कर्ता होनेसे राजा “मैं गणना करू इस प्रकार उत्तम पुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें 


अध्यारोप करता है, वसे नाम, रूपका व्याकरण जीव कतृंक होते हुए मी प्रयोजक कर्ता होनेसे देवता 
व्याकरवाणि’ ( व्याकरण करूँ ) इस प्रकार उत्तमपुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें अध्यारोप करता 


है । और डित्य डवित्य आदि नामोंमें और घट श्राव आदि रूपोंमें जीवका ही व्याकरण कतृत्व देखा 
गया है । इसलिए यह नाम, रूप व्याकरण जीव-कतूंक ही है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'सज्ञामूतिक्लूकिस्तु' । 'तु' शब्दसे पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। 'संज्ञामूर्तिक्लसिः नाम और रूपका 
व्याकरण 'त्रिवृत्कुवेत' यह परमेश्वरको लक्षित-सूचित करता है, क्योंकि त्रिवृत्करणमें निरपवाद उसका 
ही कतुरूपसे निर्देश है । अग्नि, आदित्य, चन्द्रमा, विद्युत्‌ इस प्रकार जो यह नामका व्याकरण तथा 
कुश, काञ्च, पलाशं आदिमें ओर पशु, मृग, मनुष्य आदिमें प्रत्येक जाति ओर प्रत्येक व्यक्तिमें अनेक 
प्रकारका जो यह रूप व्याकरण है वह तेज, जल और अन्नके निर्माता परमेश्‍वरकी हो कृति हो सकती है। 
किससे ? उपदेशसे । जैसे कि 'सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ' ईक्षण किया ) इस प्रकार उपक्रम कर 
याकरवाणि' ( व्याकरण करूं ) इस तरह उत्तमपुरुषके प्रयोगसे परब्रह्मका ही व्याकरणकतृंत्व यहाँ 
उपदेश किया जाता है । परन्तु 'जीवेन' इस विशेषणसे व्याकरण जीव कतृक निश्चित किया गया है । 
यहं ऐसा नहीं है, क्योंकि जीवेन' इसका "अनुप्रविश्य? (अनुप्रवेशकर) इसके साथ सम्बन्ध है, परन्तु 
आनन्तयं होनेके कारण “व्याकरवाणि' इससे सम्बन्धित नहीं है । उससे सम्बन्ध होनेपर “व्याकरवाणि 
यह देवता विषयक उत्तमपुरुष औपचारिक कल्पना करना पडेगा । और गिरि, नदी, समुद्र आदि 
नाना प्रकारके नाम ओर. खूपोंके व्याकरण करनेकी अनीश्वर जीवमें सामर्थ्यं नहीं है, ओर 
जिनमें भी सामथ्यं है, उनमें मी वह परमेश्वरे अधीन ही है, और जैसे दूत राजासे अत्यन्त 
भिन्न है, वसे जीव परमेश्वरसे अत्यन्त भिन्न नहीं है। क्योंकि 'आरमना' यह विशेषण है, ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# तेज, जल और अन्न ( प्रथिवी ) प्रत्येकके तीन-तीन माग हुए । एक भाग अपना ओर दो 


भाग अन्यके, इस प्रकार 'त्रिवतृकरण' सिद्ध होता है । यह पश्चीकरणका मी उपलक्षण समझना 
चाहिए । पदका अन्वय पदार्थकी योग्यताके अधीन होता है, अत: जीवरूप॑से उनमें अनुप्रवेशकर मैं 


५६२. नह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


जीवभावस्य । तेन तत्कृतमपि नामरूपव्याकरणं परमेश्वरछृतमेव भवति । परमेश्वर एव 
च नामरूपयोर्व्याकतति सर्वांपनिषत्सिछान्तः, “आकाशो ह व नाम नामरूपयोर्निवहिता 
( छा० ८।१४।१ ) इत्यादिश्रतिभ्यः। तस्मात्परमेइवरस्येव त्रिवृत्कुबतः कर्म नामरूपयो 
व्याकरणम्‌ । त्रिवुत्करणपूर्वकमेवेदमिह' नामरूपव्याकरणं विवक्ष्यते, प्रत्येकं नामरूप- 
व्याकरणस्य तेजोबन्नोत्पत्तिवचनेनेवोक्तत्वात्‌। तञ्च त्रिवृत्करणमग्त्यादित्यचन्द्रविद्यत्सु 
अ्रतिदर्शयति-- यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुक्लं तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य’ ( छा० ६।४।१ ) 
इत्यादिना । तत्राग्निरितीदं रूपं व्याक्रियते, सति च रूपव्याकरणे विषयप्रतिलम्भादग्नि 
रितीदं नाम व्याक्रियते । एवमेवादित्यचन्द्रविद्यत्स्वपि द्रष्टव्यम्‌ । अनेन चाग्न्याद्यदाहर- 
णेन भौमाम्भसतेजसेषु त्रिष्वपि द्रव्येष्वविशेषेण त्रिवृत्करणमुक्ते भवति, उपक्रमोपसंहा- 
रयोः साधारणत्वात्‌ । तथाह्यविद्दोषणेबोपक्रमः-'इमास्तित्रो देवतास्त्रिवृत्त्रिवदेकेका भवति’ 
( छा० ६।३।४ ) इति । अविशेषेणेव चोपसंहारः--'यदु रोहितमिवाभूदिति तेजसस्तद्रपस्‌ 
इत्येवमादिः, 'यदविज्ञातमिवाभुदित्येतासामेव देवतानां समास इति’ ( छा० ६।४।६।७ ) 
पव मन्तः ॥२०॥ 

तासां तिसृणां देवतानां बहिस्त्रिवृत्कतानां सतीनामध्यात्ममपरं त्रिवृत्करण- 
मक्तम-- इमास्तिस्रो देवताः पुरुषं प्राप्य त्रिवृत्त्रिवृदेकेका अवति’ ( छा० ६।४।७ ) इति | तदि 
दानीमाचायो यथाश्रत्येवोफदशयत्याशड्ितं कंचिद्दोषं परिहरिष्यन्‌-- 


जीवभाव तो केवल उपाधि निमित्तक है । इसलिए उससे जीव कृत नाम, रूप व्याकरण मी परमेश्वर 

कृत ही होता है। और “आकाशो बे०' ( आकारा नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका 
निर्वाहक है ) इत्यादि श्रृतियोंसे परमेश्वर ही नाम और रूपका व्याकर्ता है, यह सब उपनिषदोंका 
सिद्धान्त है । इसलिए नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्‌ करनेवाले परमेश्वरका हो कम. है। यहाँ 
यह नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्तरण पूवक ही विवक्षित है, कारण कि प्रत्येक नाम, रूपका व्याकरण 
तेज, जल और अन्नकी उत्पत्ति वचनसे ही उक्त है । उस त्रिवृत्करणको अग्नि, आदित्य, चन्द्र और 
विद्युतमें यदग्ने रोहितं०? ( अग्निका जो रोहितरूप है वह तेजका रूप है, जो शुक्लरूप है वह जलका 
है और जो कृष्णरूप है वह अन्नका है ) इत्यादिसे श्रुति दिखलाती है। उसमें अग्नि! यह रूपका 
व्याकरण किया जाता है, रूपके व्याकरण होनेपर विषयके उपलम्मसे “अग्नि! यह नामका व्याकरण है । 
इसी प्रकार आदित्य, चन्द्र और विद्यत्में मी समझना चाहिए। और इन अग्नि आदि उदाहरणोंसे 
पाथिव, जलीय और तंजस तीनों द्रव्योंमें भी समानरूपसे त्रिवृत्करण उक्त होता है, क्योंकि -उपक्रम 
और उपसंहार उन तीनोंमें साधारण है । जसे कि 'इमास्तिख्ो०' (ये तीन देवता प्रत्येक त्रिवृत्‌-त्रिवृत्‌ 
होते हैं ) इस प्रकार यह समानरूपसे उपक्रम है, और समानरूपसे यह उपसंहार है 'यदु रोहित०! 
( जो कुछ रोहित-सा है वह तेजका रूप है ) इस प्रकार यह आदि है और 'यदबिज्ञात०' ( तथा जो 
कुछ अविज्ञात-सा है वह इन देवताओंका ही समुदाय है ) यह अन्त हे ॥ २० ॥ 

'इमार्तित्रो०' ( ये तीनों देवता पुरुषको प्राप्त होकर उनमेसे प्रत्येक त्रिवृत्‌, त्रिवृत्‌ होता है ) 
इसप्रकार बाह्य पदाथंमें त्रिव॒त्कृत उन तीन देवताओंका दूसरा आध्यात्मिक त्रिवृत्करण कहा गया है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( पर देवता ) ही स्थूल नाम और रूपको “व्याकरवाणि” व्यक्त करूंगा, ऐसा अन्वय तो युक्त है । परन्तु 
जीवद्वारा उनको “व्याकरवाणि” व्यक्त करूंगा, यह अन्वय युक्त नहीं है । इसलिए “व्याकरचाणि' यह 

उत्तम पुरुषका प्रयोग परदेवता विषयक ही है, जीव विषयक नहीं ॥२०॥ 


अधि० ९ सू० २१-२२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासदहित ५६३ 


मांतादि मोमं यथाशब्दमितरयोशच ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद--मांसादि, भोमम्‌, यथाशब्दम्‌, इतरयोः, च । 

सूचराथे- ( मांसादि ) माँस, पुरीष आदि ( भौमम्‌ ) त्रिवृत्कृत अन्नात्मक भूमिके कायं हैं 
(च ) और इसी प्रकार ( यथाशब्दम्‌ ) “मुत्रं लोहितम्‌’ इत्यादि श्रुतिके अनुसार ( इतरयोश्च ) मुत्र, . 
रुधिर आदि जल आदिके काय हैं । | 

४४ भूमेखिवृत्कवाया: पुरुषेणोपभुज्यमानाया मांसादिकाय यथादाब्दं निष्पद्यते । 
तथा हि श्रुतिः--'अन्नमशितं त्रेधा विधीयते तस्य यः स्यविष्ठी धातुस्तत्पुरीषं मवति यो मध्य- 
मस्तन्मांसं यो5णिष्ठस्तन्मनः' ( छा० ६।५।१) इति । त्रिवृत्कता भूमिरेवेषा व्रीहियवाद्यन्न- 
रूपेणाद्यत इत्यमिप्रायः । तस्याञ्च स्थविष्ठं रूपं पुरीषभावेन बहिनिर्गच्छति, मध्यम- 
मध्यात्मं मांसं व्धयति, अणिष्ठं तु मनः । एवमितरयोरसेजसोर्यथाशब्दं कार्यमव- 
गन्तव्यम्‌-एवं सूत्रं लोहितं प्राणश्चापां कायंम्‌ । अस्थि मज्जा वाक्तेजस इति ॥ २१ ॥ 

अत्राह--थदि सर्वमेव त्रिवृत्कतं भूतनमोतिकमविदशेषश्चतेः 'तासां त्रिव्वतं त्रिवृतमेके- 
कामकरोत' इति । कि कृतस्तरह्य॑यं विशेषव्यपदेशः$-इदं तेज इमा आप इदमन्नम्‌' इति ? 
तथा 'अध्यात्ममिदमन्न स्याशितस्य कार्य मांसादि ? इदमपां पीतानां काय लोहितादि ? इदं तेज- 
सोऽश्षितस्य कायमस्थ्यादि' इति ? अज्नोच्यते-- 

वैशेष्यात्तु तद्वादस्तद्वादः ॥ २२ ॥ 

पदच्छेद- -त्रेशेष्यात्‌, तु, तद्वादः, तद्वाद; । 

सूत्राथ -( तु ) शब्द शङ्कित दोषकी निवृत्ति करता है । पृथिवी आदिका त्रिवृत्करणत्व समान 
होनेपर भी ( वेरोष्यात्‌ ) पृथिवी आदिके आधिक्यसे ( तद्वाद: ) यह पृथिवी है, यह जल है इत्यादि 
व्यवहार होता है । सूत्रस्थ द्वितीय तद्बाद: पद अध्यायकी समाप्तिका सूचक हे । 
अब आचाय आशड्ित किसी एक दोषके परिहारको इच्छा करते हुए उसको श्रतिके अनुसार ही 
दिखलाते हैं--- | 

पुरुषद्वारा त्रिव॒त्कृत उपभोग की हुई भूमिका मांस आदि कायं श्रुतिके अनुसार निष्पन्न होता है । 
जेसे कि 'अन्नमशितं०' ( खाया हुआ अन्न तीन प्रकारका हो जाता है, उसका जो अत्यन्त स्थूल भाग है 
वह मल है, जो मध्यम माग है वह मांस और जो अत्यन्त सुक्ष्म हे वह मन हो जाता है ) यह श्रुति 
है । यह त्रिवृत्कृत ममि ही ब्रीहि, यव आदि अन्नरूपसे खाई जाती है, ऐसा अभिप्राय है । उसका 
स्थूलतमरूप पुरीषमावसे. बाहर निकलता है, मध्यमरूप अध्यात्म माँसको बढ़ाता है ओर अत्यन्त सूक्ष्म 
तो मन है । इस प्रकार. अन्य-जल और तेजका मी श्रुतिके अनुसार कार्य समझना चाहिए । इस 
प्रकार मूत्र, लोहित ( रक्त) और जढकेकाय हैं ओर हड्डी, मज्जा और वाक्‌ तेजके काय हैं॥ २१॥ 

यहाँ कहते हैँ-- तासां०' ( उसमेंसे प्रत्येकको त्रिवत्‌-त्रिवतु किया ) इस सामान्य श्रतिसे यदि 
मूत-मौतिक समी त्रिवृत्कृत हैं, तो 'इदं तेज०” ( यह तेज, यह जल ओर यह अन्न है ) और “अध्यात्म- 
मिद॒मन्न०' ( शरीरमें जो मांस आदि है वह खाये हुए अन्नका कायं हे, यह लोहित आदि पीये हुए 
जलका कायं है और यह अस्थि आदि खाये हुए तेज ( धृत तेल आदि ) का काय है) इस श्रुतिमें 
यह विशेष व्यपदेश क्यों किया है ? इसपर कहते हैं--- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

+ प्रत्येक त्रिवृत्कृत भूमि आदि स्थूल, मध्यम और सूक्ष्मरूपसे तीन-तीन प्रकारके हैं, ओर 
वायुरूप प्राण जलका कार्य कहा गया है वह औपचारिक समझना चाहिए । प्राणकी प्राय) जलके 
अधीन स्थिति होनेखे वह जलका कार्य कहा गया है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 


५६७ भ्रद्मसत्र-शाइरभाष्य  [अण्श्पा०४ 


तुशब्देन चोदितं दोषमपनुदति। विरोषस्य भावो वेशेष्यम्‌, भूयस्त्वमिति 
यावत्‌ । सत्यपि त्रिवृत्करणे कच्रित्कस्यचिद्‌भूतघातोर्भूयस्त्वमुपल भ्यते 'असेस्तेजो भूयस्त्व- 
सुदकस्याव्भूयस्त्वं एथिव्या अन्नभूयस्त्वम्‌' इति । व्यवहारप्रसिद्धयथ चेद्‌ त्रिवृत्करणम्‌ । व्यच- 
हारश्च त्रिवृत्कृतरञ्जुवदकत्वापत्तो सत्यां न भेदेन भतत्रयगोचरो लोकस्य प्रसिध्येत्‌ । 
तस्मात्सत्यपि त्रिवृत्करणे वेशेष्याद व तेजोबन्नविशेषवादो भूतभोतिकविषय उपपद्यते। 
तद्वादस्तद्वाद इति पदाभ्यासोऽभ्यायपरिसमाप्ति द्योतयति ॥ २२ ॥. 


इति श्रीभच्छङरमगवत्पूज्यापाकृतो शारीरकमीमांसाभाष्ये द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥ ४ ॥ 

तु शब्दसे शर्द्धित दोषका निराकरण करते हूँ । विशेषका माव वशेष्य है अर्थात्‌ भूयस्त्व है! 
त्रिवृत्करण होनेपर मी 'अग्नेस्तेजो भूयस्त्वम्‌ ०? (अग्निमें तेजो भूयस्त्व है, उदकमें जल भूयस्त्व है और 
पृथिवीमें अन्न भूयस्त्व है ) इस प्रकार कहोंवर किसी भूत धातुका भूयस्त्व उपलब्ध होता है। यह 
त्रिवृत्करण व्यवहार प्रसिद्धिके लिए है । त्रिवृत्कृत रज्जुके समान एकत्वका प्रसङ्ग होनेपर लोकमें भूतत्रय- 
विषयक भेदसे व्यवहार सिद्ध न होगा । इसलिए त्रिवृत्करण होनेपर भी भूत-मोतिक विषयक तेज, जल, 
अन्न ऐसा विशेषवाद वरोष्यसे हो उपपन्न होता है। 'तद्वादः तद्बाद: यह पदका अभ्यास-पुनः कथन 
अध्यायकी परिसमाप्तिको सूचित करता है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-भाषानुवादके द्वितीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 
—— 
सत्यानन्दी-दीपिका 


% अतएव यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मामें जो वेदान्तका तात्पर्य है, उसका स्मृति, न्यायं, मतान्तर. 
ओर श्रुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २२ 


स्वासो सत्यानन्द सरस्वती कृत 'स्यानन्दी-दीपिका” के द्वितीयाध्यायका चतुथ पाद समास ॥ ४ ॥ 


ऑध० १ सू० १ ] भाषासुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित - ५६५ 
अथ तृतीयोऽध्यायः । 


[ तृतीये साधनाख्याच्याये प्रथमपादे गत्यागतिचिन्ता-बैराग्यनिरूपणविचारश्च ] 


साधन नामक इस तृतीय अध्यायके प्रथम पादमें जीवको संसार गति आगतिका विचार और 
वेराग्य निरूपण विचार किया जाता है । 


( १ तदन्तरप्रतिपत््यधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 
तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्ररननिरूपणाभ्याप्र ॥१॥ 
पदच्छेद -तदन्तरप्रतिपत्तौ, रहति, संपरिष्वक्तः, प्रश्‍ननिरूपणाभ्याम्‌ । 
सूत्राथ--( तदन्तरप्रतिपत्तौ ) जीव अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके बीजभूत सुक्ष्म भूतोंसे ( संप- 


रिष्वक्तः ) वेष्टित होकर धूम आदि माग द्वारा स्वगलोकमें ( रहति ) जाता है, ( प्रश्‍ननिरूपणाभ्याम्‌ ) 
क्योंकि “वेत्थ यथा” यह प्रश्‍न है ओर इति तु पञ्चम्यासा०' यह निरूपण-प्रतिवचन है । 


करेदीयेऽभ्याये स्सृतिन्यायविरोचो चेदान्तविहिते ब्रह्मदर्शने परिहृतः । परः 
पक्षाणां यानपेक्षत्वं प्रपञ्चितम्‌। श्रुतिविप्रतिषेघश्च परिहृतः! तत्र च जीवव्यतिरिक्तानि 
तस्वानि जीवोपकरणानि ्रह्मणो जायन्त इत्युक्तम्‌। अथेदानीमुपकरणोपहितस्य जीवस्य 
संसारंगतिप्रकारस्तद्वस्थान्तराणि ब्रह्मत्वं विद्यामेदाभेदो गुणोपसंहारानुपसंहारो 
सम्यग्दरानात्पुरुषार्थेखिद्धिः सम्यग्दशनोपायविधिप्रभेदो मुक्तिफलानियमरचेत्येतदर्थः 
जातं तृतीयेऽध्याये निरूपयिष्यते प्रसङ्गागतं च किमप्यन्यत्‌ । तत्र प्रथमे तावत्पादे पञ्चाः 
ग्निविद्यामाश्रित्य संसारगतिप्रमेदः प्रदश्यते वैराग्यहेतोः, 'तस्माजुगुप्सेत’ः इति चान्ते 
श्रवणात्‌ । जीवो मुख्यप्राणसचिवः सेन्द्रियः समनस्कोऽविद्याकमपूवंप्रज्ञापरिग्रहः पूव- 
देहं विहाय देहान्तर प्रतिपद्यत इत्येतदवगतम्‌। 'अथनमेते प्राणा अभिसमायन्ति’ इत्येच- 
मादेः 'अन्यन्नवतरं कल्याणतंर रूपं कुरुते’ ( बृह० ४।४।१-४ ) इत्येवमन्तात्संसारप्रकरणस्था- 
च्छन्दात्‌, धर्माधर्मफलोपभोगसंभवाच्च। ® स कि देहबीजेभूतसूक्ष्मेरसंपरिष्वक्तो 


द्वितीय अध्यायमें वेदान्त प्रतिपादित ब्रह्म दरांनमें स्मृति और न्यायके विरोधका परिहार किया 


गया है । परपक्ष अनपेक्षित है, इसका विस्तारपुवक वणन और श्रतिविरोधका परिहार किया गया है 
ओर उनमें जीवसे व्यतिरिक्त जीवके उपकरण तत्त्व ब्रह्मसे उत्पन्न होते हें, यह कहा गया है । अब उपकर- 


णोपहित जीवकी ससार गतिका प्रकार, उसकी अन्य अवस्थाए, ब्रह्मतत्त्व, विद्याका भेद और अभेद 
गुणोंका उपसंहार और अनुपसंहार, सम्यग्ज्ञानसे पुरुषाथकी सिद्धि, सम्यरज्ञानके उपायविधिका भेद 


और मुक्तिफलका अतियम, इस विषय समुदायका तृतीय अध्यायमें निरूपण किया जायगा ओर प्रसंगसे 
आया हुआ कुछ अन्य भी कहा जायगा । वहाँ प्रथम पादमें पच्चाग्नि विद्याका आश्रय कर 'तस्माज्जु 
गुप्सेत्‌? ( उससे-ग्रमनागमनमें दुःख होनेसे स्वगं आदिमें घृणा करे ) इस प्रकार अन्तमें श्रवणसे संसार 
गतिका प्रभेद वराग्यके लिए दिखलाया जाता है। मुख्यप्राग सचिव जीव इन्द्रिय, मन, अविद्या 
कम ओर पृवप्रज्ञा जन्मान्तर संस्कारोंके साथ पूव देहका त्यागकर अन्य देहको प्राप्त होता है, यह अव- 
गत हुआ । क्योंकि “अथनमेते०' (मरण समयमें ये वाक्‌ आदि इन्द्रियां जीवके प्रति हृदयमें एकत्रित हो 


जाती हैं) यहाँसे लेकर “अन्यन्नवतरं ०” (अन्य अधिक सुन्दर ओर कल्याणतर रूप-देहकी रचना करता है) 
यहाँ तक संसार प्रकरणस्थ श्रति हे तथा धम ओर अधमके फल उपभोगका संभव भी हे । वह जीव कयां 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ वेदान्ताथंके अविरुद्ध सिद्ध होनेपर उसके साधनभूत ज्चानके विषयमें विचार उपस्थित होता 


है, इससे द्वितीय और तृतीय अध्यायमें हेतुहेतुम-द्धाव-कायंकारण माव संगति है, इस प्रकार लिज्गो- 
पाधि जीवके प्राण आदि उपकरण सिद्ध होनेपर उस उपाधिवाले जोवकी संसारगति आदिका विचार 


७६६ ब्रझ्झसूत-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० १ 


गच्छत्याहोस्वित्संपरिष्वक्त इति चिन्त्यते । कितावत्प्राप्तम्‌ ! असंपरिष्वक्त इति । कुतः? 
करणोपादानवद्भूतोपादानस्याश्रुतत्वात्‌ । “स एतास्तेजोमात्राः समभ्याददानः' (बृह० ४।४।१) 
इतिं छात्र तेज्ञामात्राशब्देन करणानामुपादानं संकीतयति, वाक्यशेषे चक्षुरादिसंकीतं 
नात्‌ । नेवं भूतमात्रोपदानखंकीर्तनमस्ति। सुलभाइच सर्वत्र भूतमात्राः। यत्रेव देह 
आरब्धव्यस्तत्रेव सन्ति, ततइच तासां नयनं निष्प्रयोजनम्‌ । तस्मादसंपरिष्वक्तो 
यातीति । एवं प्राप्ते पठत्याचार्य:--तदनन्‍्तरप्रतिपत्तो रंहति संपरिष्वक्तः’ इति । तदः 
न्तरप्रतिपत्तो देहबीजेमतसूक्षमेः संपरिष्वक्तो रंहति गच्छतीत्यवगन्तव्यम्‌। कुतः ? 
प्रस्ननिरूपणाभ्याम्‌। तथा हि प्रइनः--वेत्थ यथा पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो 
भवन्ति’ ( छा» ५।३।३ ) इति निरूपणं च प्रतिवचनं युपजेन्यपृथिवीपुरुषयोषित्सु 
पञ्चस्वग्निषु शद्घालोमवृष्ट्थन्नरेतोरूपाः पञ्चाहुतीदशायित्वा इति ठु पञ्जम्यामाहुतावापः 
पुरुषवचसो भवन्ति’ (छा० ५॥९॥१) इति। तस्मादद्धिः परिवेष्टितो ज्ीवो रंहति वजतीति गम्य- 
ते। & नन्वन्या श्रतिर्जलूकावत्पूवेद हं न मुञ्चति यावन्न देहान्तरमाक्कमतीति दायति “तद्यथा 
देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतोंसे असम्बन्धित होकर जाता है अथवा सम्बन्धित ? इसपर विचार किया जाता 
हे । तब क्या प्राप्त होता है? असम्बन्धित होकर जाता है। किससे? इससे कि इन्द्रियोंके ग्रहणके 
समान भूतोंका ग्रहण श्रुत नहीं है । “स एतास्तेजोभात्राः०' ( वह इन [्राणोंको] तेजोमात्राको सम्यक्‌ 
प्रकारसे ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान् होता है ) यहाँ 'तेजोमात्राः' शब्दसे श्रुति करणोंका ग्रहण 
कहती है, क्योंकि वाक्यरोषमें चक्ष आदिका कथन है । इसप्रकार भूतमात्राओके ग्रहणका कथन नहीं है 
ओर भूतमात्रा सवत्र सुलम हें । जहाँ देहका आरम्म होना चाहिए वहाँ ही वे हैं, उससे उनको साथ 


ले जाना निष्प्रयोजन है, इसलिए जीव असम्बन्धित होकर ही जाता हे । ऐसा प्राप्त होनेपर आचाय 
कहते हैं--“तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः’ तदन्तरप्रतिपत्तो--देहसे अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके 
कारण सूक्ष्मभूतोसे सम्बन्धित होकर जाता है, ऐसा समझना चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसा प्रश्‍न ओर 
निरूपण है । जैसे कि वेत्थ यथा०' (प्रहाण-हे श्वेतकेतु ! क्या तु जानता है कि पाँचवीं आहुतिके हवन 
करनेपर जल (सोम, घृत आदि रस) 'पुरुष'-शरीर संज्ञाको कैसे प्राप्त होता है) यह प्रश्‍न है, और स्वगा, 
पजन्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँच अग्नियोंमें श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न ओर शुक्ररूप ये पाँच आहु- 
तियाँ दिखलाकर “इति तु पञ्चम्यामा०' (इसप्रकार पाँचवी आहुतिके प्रक्षेप होनेपर जल 'पुरुष' शब्द- 
वाची होता है) ऐसा निरूंपण-प्रतिवचन है । इसलिए जीव जलसे परिवेष्टित होकर जाता है, ऐसा ज्ञात 
होता है । परन्तु तद्यथा तृणजलायुका ०' (उसमें-देह संचारमें जसे तृणजलायूका-घासका कीट विशेष) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है। अतः गत पाद और इस पादमें कार्यकारणभाव सम्बन्ध हे । इस अध्यायके प्रथमपादमें 
वेराग्यका निरूपण है, जैसे स्वगं, पजन्य, पृथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँचोंका अग्निरूपसे ध्यात करना 
चाहिए, यह पञ्चाग्नि विद्या है, जिससे कमंद्वारा गमन और आगमनरूप अनर्थ होता है, इससे कमं- 
फलमें घृणा करनी चाहिए, ऐसी पः्वाग्तिविद्याके उपसंहारमें श्रुति है। यह सब वराग्यके लिए दिख- 
लाया गया है । द्वितीय पादमें स्वप्न आदि अवस्थाओंकी उक्तिसे 'त्वस्‌' पदका अथं ओर ब्रह्मतत्त्व कहा 
गया है । तृतीय पादमें तत्‌, त्वम्‌? का ऐक्य ओर उसके लिए उपासनाका विचार हे । चतुथंपादमें 
सम्यग्दरानके साधन संन्यास आदि, मुक्तिरूपफलका स्वगं आदिके समान तारतम्य नियमका अमाव 
अर्थात्‌ जसे स्वगं आदि फलमें तारतम्य होता है, वेसे मुक्तिरूप फलमें नहीं होता प्रसङ्गसे प्राप्त 
कुछ अन्य देहात्मदूषण भी कहा जायगा । 

* जीव इस देहको त्यागकर दूसरे देहकी प्राप्विमें देहके कारणभूत सुक्ष्मभूतोंसे सम्बद्ध होकर 


अधि १ खूण १) भाषाचुवाद-सलानन्दी-दी पिकासहित (५६७ 


तृणजलायुका ( वृह० ४।४।३ ) इति । तत्राप्यप्परिवेप्रितस्येंव जीवस्य कमोपस्थापितप्रति- . 

पत्तञ्यदहविययभवनादीबीभावमात्रै जळूकयोपमीयत इत्यविरोधः । एवं श्रत्यक्ते देहा- 

न्तरप्रतिपत्तिप्रकार सति याः पुरुषमतिप्रभवाः कल्पना व्यापिनां करणानामात्मनश्च 

देहान्तरप्रतिपत्तो कर्मवशादचृत्तिलाभस्तज भवति । केवलस्येवात्मनो वृत्तिलाभस्तत्र 

भवति । इन्द्रियाणि तु देहवददभिनवान्येच तत्र तत्र भोगस्थान उत्पद्यन्ते मन एव वा 

केवलं भोपस्थानमभिप्रति्ठने । जीव एवोत्प्लुत्य देह।दे हान्तरं प्रतिपद्यते झुक इच वृक्षा- 
क्षान्तरम्‌; इत्येचमाद्याः, ताः सर्वा एवानादर्तेव्याः श्रुतिविरोधात्‌ ॥१॥ 


इसप्रकार अन्य श्रत जलळूका-कीटके समान जबतक जीव अन्य देहको प्राप्त नहीं होता तबतक पूव 
देहका त्याग नहीं करता, ऐसा दिखलाती है । उसमें मी जलसे परिवेष्टित जीवके कमंसे उपस्थापित 


प्राप्त करने योग्य देहविषयक भावनाका दीघमावमात्र जलकासे उपमित है, अतः कोई विरोध नहीं है। 
टसप्रकार अन्य देहकी प्राप्तिका प्रकार श्रृतिसे उक्त होनेवर जो पुरुषबुद्धिसे. उत्पन्न हुई कल्पनाए, 
हे--आत्मा ओर इन्द्रियां व्यापक हैं, अन्य देहके प्राप्त होनेपर कमवश उसमें वत्तिलाम होता है । 
उस देहमें केवल आत्माका ही वत्तिलाभ होता है, इन्द्रियां तो देहके समान तत्‌ तत्‌ मोगवस्थानमें 
नवीन ही उत्पन्न होती हें । अथवा केवल मन ही मोग स्थानके प्रति जाता है। अथवा जये शक एक 
वक्षपे कूदकर अन्य वक्षको प्राप्त होता है, वेसे जोव ही एक देहसे कूदकर अन्य देहको प्राप्त करता हे 
इत्यादिसे समी कल्पनाएं अनादरणीय हैं, क्योंकि श्रतिके साथ उनका विरोध है ॥ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

जाता है कि नहीं ? यह प्रइंन उठता है, क्योंकि इर्द्रियोंको साथ ले जानेमें तो 'स यत्रेष चाक्षः पुरुषः' 
यह श्रुति प्रमाण है । परन्तु सूक्ष्मभूतोंको साथ ले जानेमें कोई श्रुति नहीं है, कारण कि सूक्ष्म भूत 
सवत्र सुलम हैं । इसलिए जीव सूइमभूतोंके विना ही जाता है। पूवपक्षमें निराश्रय प्राणकी गति न 
होनेसे बेराग्य असिद्ध है और सिद्धान्तमें तो भूताश्रय प्राणोंकी गति होनेसे वैराग्य सिद्ध है। “राजा 
प्रहाण-शवेतकेतु ! 'वेत्थ यथा०' श्वतकेतु-में नहीं जानता, तब राजाने उद्दालकसे इसका उत्तर कहा- 
असौ वाव लोको गोतमाग्निः (हे गोतम ! यह स्वगंलोक अग्नि है) यहाँ अग्निहोत्रमें हवन किया गया 
दधि आदि जल यजमानके साथ सलग्न होकर स्वगलोक प्राप्तकर सोम नामक दिव्य देहरूपसे स्थित 
(प्राप्त) होता है । कमफलके अन्तमें वही सोमरूप दिव्यश्चरीर द्रवीभूत होकर पजन्यमें आहुत होता है । 
अनन्तर वह जल वृष्टिरूपसे अन्न आदिमें आता है । पुनः वही अन्न मक्षण करनेसे पुरुषमें जाता है । वही 


जल पुरुषद्वारा शुक्ररूपसे स्त्रीक गर्भमें आहुत होता है, इसप्रकार आप ( जल ) मनुष्यरूप होता है । 
इसप्रकार प्रश्‍नोत्तरसे यह सिद्ध होता है कि जीव सूक्ष्मभूतोसे वेष्टित होकर जाता है । 


% 'तद्ययातृणजळायुका’ यहाँ कर्मोंसे उपस्थापित प्राप्तव्य देव आदि देह है, उसे भें देव हूँ 
इत्यादि मावनाद्वारा प्राप्तकर जीव पूव देहका त्याग करता है अर्थात्‌ मावी देह विषयक भावनाको 
लेकर यह कीटका उदाहरण है, इससे कोई विरोध नहीं है। यद्यपि आत्मा व्यापक ब्रह्मरूप है, उसमें 
गति आदिका असंभव है, ठो भी घटाकाइाके समान परिच्छिन्न उपाघिकी गति आदिको लेकर उसमें 
गति आदिका वर्णन है, यह पन्चाग्निविद्यामें कहा गया है । उससे विरोध होनेके कारण अन्य समी 
कल्पनाएँ अनादरणीय हैं । उनमें “ब्यापिनां' इससे सांख्योंकी कल्पना है कि केवल अन्य देहमें कर्मोके 
बरसे इन्द्रिय समुदाय व्यक्त होकर अपना-अपना कार्य करता है । बोद्धोंकी कल्पना-केवल आलय 
- विज्ञान ( निविकल्पज्ञान ) सन्तानरूप आत्मा है, उसका अन्य देहमें शब्द आदि विषयक सविकल्प ज्ञान 
नामक वृत्तिलाम होता है। 'इन्द्रियाणि' इत्यादि भाष्यसे काणादोंकी कल्पना है। 'जीच एव 
इत्यादिसे दिगम्बर जेनोंकी कल्पना है । चावंवाक कहते हैं कि जीवित देह ही आत्मा है, उसके भस्म 
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ननूदाहताभ्यां ्रदनप्रतिवचनाभ्यां केवलाभिरद्धिः खं्पारष्वक्तो रंहतोति प्राप्नो- 
ति, अप्राब्द्रश्रमणसामर्थ्टीत्‌ । तत्र कथं सामान्येन प्रतिज्ञायते सर्वे रेव भूतरूक्मेः 
संपरिष्वक्तो रंहतीति ? अत उत्तरं पठति-- 

_ व्यात्मकत्शात्तु भूयस्त्वात्‌ ॥ २ ॥ 

पदच्छेद--त्र्यात्मकत्वात, तु, भूयस्त्वात्‌ । 

सूत्राध 1 है। ( त्र्यात्मकत्वात्‌ ) त्रिवृत्करण श्रविसे अन्य दो 
भूतोंके मेलनसे जल व्यात्मक है, अतः जलसे अन्य दो भूतोंका गमन सम्बन्ध सिद्ध है। ( भूयस्त्वात्‌ ) 
कारण कि तेज आदिको अपेक्षासे शरीरमें जल भूयस्त्व है । 

१८ तुशब्देन चोदितामाशकङ्कामुच्छिनत्ति । ज्यात्मिका ह्यापः, त्रिवृत्करणध्रतेः । ता- 
स्वारम्भिकास्वभ्युपगता स्त्रितरदपि भूतद्वयमवश्यमभ्युपगन्तव्यं भवति । च्यात्मकम्च 
देहर्रयाणामपि तेजोबन्नानां तस्मिन्कायाँपलब्धेः, पुनश्च ञ्यात्मकरित्रातुत्वात्त्रिभिर्वात- 
पित्तइलेष्मभिः । न स भूतान्तराणि प्रत्याख्याय केवलाभिरद्धिरारब्धुँ शक्यते । तस्माद्‌- 
भूयस्त्वापेक्षी$यमापः पुरुषवचस इति । प्रदनप्रतिवचनग्रोर प्‌शव्दो न केवल्यापेक्षः । सव- 
देहेषु हि रखलोहितादिद वद्रव्यभूयस्त्वं रयते । ननु पार्थिवो घातुभूंयिष्ठी देहेषूपलक्ष्यते 
नेष दोषः, इतरापेक्षयाप्यपां बाहुल्यं भविष्यति । दृश्यते च शुक्रशोणितलक्षणे5पि देह- 
बीजे द्रवबाहुल्यम । कम ज निमित्तकारणं देहान्तरारम्भे। कर्माणि चाग्निहोत्रादीनि 
सोमाज्यपयःप्रभृतिद्र वद्रव्यव्यपाश्रयाणि, कमसमवायिन्यश्वापः श्रद्धाशब्दोदिताः सह 
कर्मभिद्य लोकाख्येऽग्नौ हयन्त इति वक्ष्यति । तस्मादप्यपां बाहुल्यप्रसिद्धिः । बाहुल्या- 

ब्याप्शब्देन सवेषामेव देहबीजानां भूतरुक्ष्माणासुपादानमिति निरवद्यम्‌ ॥२॥ 

परन्तु उदाहूत प्रश्‍न और प्रतिवचन हारा केवल जलसे परिवेष्टित जीव जाता है, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंक जलशब्दके श्रवणकी सामथ्यं है, तो समी सूक्ष्म भूतोंसे परिवेष्टित होकर जाता है, 
ऐसा सामान्यरूपसे प्रतिज्ञा केसे की है ? इससे उत्तर कहते हैँ— 

तु शब्दसे पूर्वोक्त शङ्काका उच्छेद करते हैं--त्रिवृत्करण श्रतिसे जल त्रयात्मक है, उस जलको 
देहका आरम्मक स्वीकार करनेपर अन्य दो भूत-तेज और पृथिवीमें मी आरम्भकत्व अवश्य स्वीकार 
करना चाहिए.। ओर देह त्रयात्मक है, क्योंकि तेज, जल और अन्न तीनोंका भी उसमें काय उपलब्ध होता 
है। पुनः मी देह त्र्यात्मक है, कारण कि वात, पित्त और कफसे न्रिंधांतु है। अन्य भूतोंका प्रत्या- 
ख्यान ( त्याग ) कर केवल जलसे वह आरब्ध नहीं हो सकता । इसलिए “जल पुरुषात्मक होता हे 
ऐसा जो प्रश्‍न ओर प्रतिवचनमें जल शब्द है वह केवल जलको अपेक्षासे नहीं है किन्तु भूयस्त्वकी 
अपेक्षासे है, क्योंकि सब देहोंमें रस-लोहित आदि द्रवीभूत द्रव्योंका बाहुल्य देखा जाता है। परन्तु 
पाथिव धातु भी देहोंमें अधिकतर उपलब्ध होता है ? यह दोष नहीं है, कारण कि अन्योंकी अपेक्षासे 
जल बहुत होगा । शुक्रशोणितरूप देहके कारणमें भी द्रव बाहुल्य देखनेमें आता है । अन्य ( स्वर्गीय ) 
देहके आरम्ममें कम निमित्तकारण हैं। अग्निहोत्र आदि कम सोम, घृत, पय आदि द्रव द्रव्यके 
' आश्रित होते हैं, और कम सम्बन्धी जल श्रद्धाशब्दसे कहा गया है, वह कर्मोके साथ स्वगेलोक नामक. 


अर्निमें हुत किया जाता है, ऐसा आगे कहेंगे इससे मी जलका बाहुल्य प्रसिद्ध है। और बाहुल्य 
होनेसे अप्‌-जल राब्दसे समी देहके बीज सूक्ष्ममतोंका ग्रहण है, यह निर्दोष है ॥२॥ 


सत्यानन्दी-दीयिका 
होनेपर पुनः गमन आदि नहीं होते । इत्यादि समी कल्पनाएँ श्रति विरुद्ध हैं ॥ १॥ 
% खाये, पीये गये अन्न ओर जळका पारिपाक यह तेजका कायं है । स्नेह और स्वेद आदि 
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प्राणगतेश्र ॥ ३॥ 
पदच्छेद--प्राणगतः:, च । 


सूत्राथ---ओर 'तमुत्क्रामन्तं प्राणोऽनूत्क्रामति’ इस श्रतिमें जीवके साथ इर्द्रियोंकी गति प्रति 
पादित है, इससे भी जीव सूक्ष्म भतोसे परिवेष्टित जाता है । 


प्राणानां च देहान्तरप्रतिपत्तो गतिः श्राव्यते-'तसुव्क्रामन्तं प्राणोऽनूरक्रामति प्राणमन्‌ - 
सक्रामन्तं संव प्राणा अनूत्क्रामन्ति’ ( बृह० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभिः । सा च प्राणानां गतिर्ना- 
श्रयमन्तरेण संभवतीत्यतः प्राणगतिप्रयुक्ता तदाधश्रयभूतानामपामपि भृतान्तरोपरुष्टानां 
गतिरर्थादवगम्यते। नहि निराश्रयाः प्राणाः कचिदूगच्छन्ति तिष्ठन्ति वा, जीवतो 
दशनात्‌ ॥३॥ 

अग्न्यादिगति्रृतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद्‌-अग्न्यादिगतिश्रृतेः, इति, चेत्‌, न, भाक्तत्वात्‌ । 

सूत्राथ--(अग्न्यादिगतिश्रृतेः) “अग्नि वागप्येति’ इत्यादि श्रृतिमें वाग्‌ आदिका अग्मि आदिमें 
गमन प्रतिपादित है, इससे जीवके साथ इन्द्रियां नहीं जाती । ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, ( माक्तत्वात्‌ ) क्योंकि ‘तमुत्क्रामन्तं’ इत्यादि श्रतियोंके साथ विरोध होनेसे अग्नि आदिमें 
गति प्रतिपादक श्रति गौण है । 

स्यादेतत्‌--नेव प्राणा देहान्तरप्रतिपत्तो सह जीवेन गच्छन्ति, अग्न्यादिगतिश्रतेः । 
तथा हि श्रतिमंरणकाले वागादयः प्राणा अग्न्यादीन्देवान्गच्छन्तीति दशयति-_ यत्रास्य 
पुरुषस्य झृतस्यागिंग वागप्येति वातं प्राणः' (बृइ० ३।२।१३) इत्यादिनेति चेत्‌-न, भाक्तत्वात्‌ । 

[गादीनामग्न्यादिगतिश्रतिगोणी, लोमसु केशेषु चादरांनात्‌ । ओषधीलोंमानि वनस्पती 

न्केशाः' ( बृह० ३।२।१३ ) इति हि तत्राम्नायते । नहि लोमानि केशाश्चोत्प्लुत्योषघी वंनस्प 
तींश्च गच्छन्तीति संभवति । नच जीवस्य प्राणोपाचिप्रत्याख्याने गमनमवकर्प्यते । नापि 

ओर अन्य देहकी प्राप्तिमें 'तझुच्कामन्त०' ( उस जीवके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर प्राण उत्क्रमण 
करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर सब प्राण-इन्द्रियां उत्क्रमण करते हें ) इत्यादि श्रृतियोंसे 
प्राणोंकी गति सुनाई जाती है । प्राणोंकी वह गति आश्रयके विना उपपन्न नहों हो सकती, अत प्राणों- 
की गतिसे प्रयुक्त प्राणोंके आश्रयमत अन्य मतोंसे सम्बद्ध जलकी मी गति अर्थतः अवगत होती है । 


क्योंकि निराश्रय प्राण न कहीं जाते हैं अथवा न कहीं रहते हैं, कारण कि जीवित देहमें प्राण साश्रय 
देखनेमें आते हैं ॥ ३ ॥ 


ऐसा हो, परन्तु प्राण देहान्तर प्राप्तिमें जीवके साथ नहीं जाते, क्योंकि अग्नि आदिमें गति- 
श्रुति है । जैसे 'यत्रास्य०' ( जिस समय इस मृत पुरुषकी वाक्‌ अग्निमें लीन हो जाती है और प्राण 
वायुर्मे लीन हो जाता है ) इत्यादिसे श्रुति मरण कालमें वाणी आदि प्राण अग्नि आदि देवोंको प्राप्त 
होते हैं, ऐसा दिखलाती है । यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वह गोण है। वाक्‌ आदि 
इन्द्रियोंकी अग्नि आदि गतिश्रुति गोण है, कारण कि लोम और केशोंमें ऐसा देखनेमें नहीं आता । 
ओषधीलोंमानि ०” ( लोम ओषधियोंमें और केश वनस्पतियोंमें लीन हो जाते हैं ) ऐसी वहाँ श्रुति है । 
लोम और केश कूदकर षधि और वनस्पतिको प्राप्त होते हैं, ऐता संमव नहीं हैं। इसलिए जीवका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जलका कायं है और गन्ध आदि प्रथिवीका कायं है, इसलिए देह त्र्यात्मक है 1 परन्तु इस देहमें प्राण 


और अवकाश्च रूप कार्योकी मी साथ-साथ उपलब्धि होती है, अतः देह पाँच भतात्मक है। इस 
अरुचिसे माष्यमें “पुनश्च? इत्यादिसे दूसरी व्याख्या करते हैं ॥ २॥ 
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TR दे ५ $ 
प्राणविना देहान्तर उपभोग उपपद्यते । विस्पष्टं च प्राणानां सह जीवेन गमनमन्यत्र 
श्रावितम्‌ । अतो वागायधिष्ठात्रीणामग्न्यादिदेवतानां वागाद्यपकारिणीनाँ मरणकाल 
उपकारनिवृत्तिमात्रमपेक्ष्य वागादयो ५ग्न्यादीन्गच्छन्तीत्युपचयते ॥४॥ 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता एव द्यपपत्त; ॥ ७ ॥ 


पदच्छेद्‌--प्रथमे, अश्रवणात्‌, इति, चेत्‌, न, ताः, एव, हि, .उपपत्तें। । 
सूञ्रा्थ--द्युलोक आदि पाँच अग्नियोंमें ( प्रथमे ) प्रथम-द्युलोक नामक अग्निमें (अश्रवणात) 
तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ' इत्यादि श्रतिसे श्रद्धाका आहुतित्व श्रवण है जलका नहीं है, ( इति चेन्न ) ऐसा 


यदि कहो, तो यह युक्त नहीं है, (हि) क्योंकि “आपो हास्मै' इत्यादि श्रतिसे जल ही लक्षित होता है । 
( उपपत्तेः ) कारण कि ऐसे प्रश्‍न और प्रतिवचनकी उपपत्ति है । 


४४ स्यादेतत्‌-कथं पुनः 'पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति’ (छा० ५।३।३) इत्येत- 
न्निघोरयितुं पायते ? यावता नेव प्रथमे ऽग्नावपां श्रवणमस्ति । इह हि द्यलोकप्रबृतयः पञ्चा- 
ग्नयः पञ्चानामाहुतिनामाधारत्वेनाधोताः, तेषां च प्रमुखे 'असो वाव लोको गौतमाझिः' (छा० 
५।४।१) इत्युपन्यस्य 'तस्मिन्नेतस्मिज्नग्नी देवाः श्रद्धां जुह्ूति’ (छा० ५।४।२) इति श्रद्धा होम्यद्रन्य- 
त्वेनावेदिता। न तत्रापो हौम्यद्रव्यतया श्रताः । यदि नाम पजन्यादिषृत्तरेषु चतुष्व॑ग्नि- 
ष्व॒पां होम्य द्रव्यता परिकर्प्येत,परिकब्प्यतां नाम,तेषु होतव्यतयोपात्तानां सोमादीनामब्ब- 
हुलत्वोपपत्तेः । प्रथमे त्वग्नो श्रुतां श्रद्धां परित्यज्याश्रता आपः परिकल्प्यन्त इति साहसमे 
तत्‌ । श्रद्धा च नाम प्रत्ययविरोषः, प्रसिद्धिसामर्थ्यात्‌। तस्मादयुक्तः पञ्चम्यामाहुतावपां 
पुरुषभाव इति चेत्‌-नेष दोषः, यतस्तत्रापि प्रथमेऽग्नो ता पवापः श्रद्धाशब्देनाभि 


प्राण उपाधिके परित्याग करनेपर गमन नहीं हो सकता और प्राणोंके विना अन्य देहका उपभोग मी 
उपपन्न नहों होता । और प्राणोंका जीवके साथ गमन अन्यत्र ( तमुत्क्रामन्त ) विस्पष्ट सुनाया गया 
है । अत) वाणी आदिके अधिष्ठात और वाक्‌ आदिके उपकारक अग्नि आदि देवताओके मरण-कालमें 


- उपकारको निवृत्ति मात्रकी अपेक्षासे वाक्‌ आदि अग्नि आदिमे लीन होते हैं, ऐसा उपचार किया 
गया हे ॥४॥ 
यह शङ्का होती है--जब प्रथम अग्निमें जलका श्रवण नहीं है, तो पश्चम्यामा०” ( पांचवी 


आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है ) यह निर्धारण किस प्रकार हो सकता है? क्योंकि यहाँ यलोक 
आंद पाँच अग्नयाँ पाँच आहुतियोंके आधाररूपसे अधीत हैं। उनमें से प्रथममें 'असौ वाव० (हे 


गौतम ! यह द्युलोक अग्नि है ) ऐसा उपन्यासकर 'तस्मिन्नतस्मिन्न०' ( इस दुलोकरूप अग्निमें देव- 
यजमान. श्रद्धाका हवन करते हैं ) इसप्रकार श्रद्धा होम्यद्रव्यरूपसे प्रतिपादित है, किन्तु वहाँ होम्यद्रव्य- 
रूपसे जल श्रुत नहीं है। यदि पर्जन्य आदि उत्तर चार अग्नियोंमें जलकी होम्यद्रव्यरूपसे कल्पना 
करे तो मले कल्पना करे, क्‍योंकि उनमें हवनीयरूपसे गृहीत सोम आदिमें जलके आधिक्यकी उप- 
पत्ति हे । किन्तु प्रथम अभ्निमें तो श्रृत श्रद्धाका परित्यागकर अश्रुत जलकी कल्पना करते हो, यह केवल 
साहस है । इस प्रकार प्रसिद्धिकी सामथ्यंसे श्रद्धा प्रत्यय-विश्वास विशेष है, इसलिए पांचवी आहुतिमें जल 
का पुरुषभाव युक्त नहीं है । ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँ मी प्रथम अग्तिमे श्रद्धा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% अब वह जल पुरुषसंज्ञक किसप्रकार होता है, इसका आक्षेप पुर्वक “प्रथम? इत्यादिसे 
समाधान करते हें । यद्यपि प्रथम अग्निमें साक्षात्‌ जलका श्रवण नहीं है, तो भी प्रश्‍न और प्रति- 
वचनकी उपपत्तिसे जलका ही ग्रहण है, क्योंकि “पांचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता 


अघि० १ सू० ५ | आषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५७१ 


प्रयन्ते । कुतः ? उपपत्तः । पवं द्यादिमध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकवाक्यमुपप- 
द्यते । इतरथा पुनः पश्चम्यामाहुतावपां पुरुषवचस्त्वप्रकारे पृष्टे प्रतिवचनावसरे प्रथमा- 
हुतिस्थाने यद्यनपो होम्यद्रव्यं श्रद्धां नामावतारयेत्ततोऽन्यथा प्रसनोऽन्यथा प्रतिवचन- 

मित्येकवाक्यता न स्यात्‌ । इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति’ इति चोपसंहर- 
न्नेतदेव दर्शायति । # श्रद्धाकाय च सोमवृष्ट्यादि स्थूलीभवदब्बहुलं लक्ष्यते। सा च 
श्रद्धाया अप्त्वे युक्तिः । कारणानुरूपं हि काय भवति। नच भ्रद्धाख्यः प्रत्ययो मनसो 
जीवस्य वा घर्मः सन्धर्मिणो निष्कृष्य होमायोपादातुं शक्यते पश्वादिभ्य इव हृदया- 
दोनीत्याप एव श्रद्धाशाब्दा भवेयुः। श्रद्धाशब्दश्चाप्सूपपद्यते, वेद्कप्रयोगद्शनात्‌-- 
श्रद्धा चा आपः? इति । तनुत्वं श्रद्धासारूप्यं गच्छन्त्य आपो देहबीजभूता इत्यतः श्रद्धा- 
शाब्दाः स्युः । यथा सिंहपराक्रमो नरः सिंहशाब्दो भवति । श्र द्वपूर्वककमसमवायाच्चाप्खु 
भ्रद्धाशब्द उपपद्यते, मञ्चराब्द इव पुरुषेषु । श्रद्धाहेतुत्वाच्च श्रद्धाशब्दोपपत्तिः, 'आपो 
हास्मे श्रद्धां संनमन्ते पुण्याय' कमणे' इति श्रुतेः ॥५॥ 

शब्दसे वहो जल अमिप्रत-है। किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति है । इसप्रकार आदि, मध्य ओर अन्तमें 


संगान-एकाथंता होनेसे विना आयासके ही यह एक वाक्य उपपन्न होता है । अन्यथा पाँचवीं आहुतिमें 
“जल पुरुष संज्ञक किसभ्रकार होता है' ? ऐसा प्रश्‍न करनेपर प्रतिवचनके अवसरमें यदि प्रथम आहुतिके 


स्थानमें जलसे भिन्न होम्यद्रव्यरूपसे श्रद्धाको ले आओ, तो प्रश्‍न एक प्रकारका और प्रतिवचन अन्य 
प्रकारका, इसत्रकार एक वाक्यता नहीं होगी । इति तु! ( ऐसे पांचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक 
होता है ) इस तरह उपसंहार करती हुई श्रुति यही दिखलाती है, और श्रद्धाके कार्य सोम, वृष्टि 
आदि उत्तरोत्तर स्थूल होते हुए जलभूयस्त्व देखनेमें आते हें । वही श्रद्धाके जळ होनेमें युक्ति है । 
कारणके अनुरूप ही कायं होता है । जेसे पशु आदिसे हृदय आदि अवयव निकालकर होमके लिए ग्रहण 


किये जा सकते हैं, वसे श्रद्धा नामक प्रत्यय-विश्वास मन अथवा जीवका धमं होते हुए धर्मीसे निकालकर 
होमके लिए ग्रहण नहीं किया जा सकता, इसलिए जल श्रद्धा शब्द वाच्य होना चाहिए, और श्रद्धा 
शब्द जळमें उपपन्न होता है, क्योंकि श्रद्धा वा आपः' ( निश्चय श्रद्धा जल है ) इसभ्रकार वेदिक 
प्रयोग देखनेमें आता है । श्रद्धाका सुक्ष्मत्व सास्य जोवके साथ जानेवाले देहके बीजभूत जलमें है, 
इसलिए जलमें श्रद्धाशब्दका प्रयोग होता है। जसे सिह पराक्रम वाला पुरुष [ गोणरूपसे | सिहशब्द 
वाच्य होता है । श्रद्धा पूवंक कमंमें जलका सम्बन्ध होनेसे मी श्रद्धाशब्द जलमें उपपन्न होता है । जैसे 
पुरुषोमें मचशब्द उपपन्न होता है । 'आपो हास्म०' (निश्चय, इस यजमानके पुण्य कमंके लिए जल 
श्रद्धा उत्पन्न करता है) इसभ्रकार श्रतिसे श्रद्धाका हेतु होनेषे जलमें श्रद्धाशन्दकी उपपत्ति होती है ॥५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है! । यह प्रश्‍न है । इसके अनुसार ही उत्तर देना उचित है। इसलिए प्रथम अग्निमें मी श्रद्धाशब्दसे 


जल ही अभिप्रेत है, अन्यथा प्रश्‍न और प्रतिवचनमें अन्तर होनेसे एकवाक्यता सिद्ध नहीं होगी । 
किच्च यदि श्रद्धा शब्दसे जल ग्राह्य नहीं है तो जिन पर्जन्य आदि चार अग्नियोंमें जल श्रृत है उनके. 
विषयमें प्रश्‍न होता कि चौथी अग्निमें आहुत जल पुरुषात्मक किस प्रकार होता है ? पांचवी आहुतिके 
विषयमें प्रश्‍न नहीं होता, अतः उपक्रम और उपसंहारसे यहाँ श्रद्धाखब्दसे जलका ही ग्रहण 
करना चाहिए । | 

& 'तस्थाः श्रद्धाहुतेः सोमः सम्मवति' ( उस श्रद्धाख्ष आहुतिषे सोम उत्पन्न होता है ) 
इत्यादिसे श्रद्धा-सोम आदि पूर्व-पूवके परिणाम कहे गये हैं। इसलिए द्रवीभूत पदार्थका परिणाम 
होनेसे श्रद्धा जल दै । 'मञ्चाः क्रोशन्ति' ( मञ्च क्रोशण करते हैं ) जसे यहाँ लक्षणासे मञ्चस्थ पुरुष 
बोलते हैं, यह अर्थ होता है, वेसे जलमें-मी श्रद्धाका लाक्षणिक प्रयोग होता है ॥ ५ ॥ 


५७२ - ब्रह्मसुत्र-दशाडूरभाष्य | अ०३ पा० १ 


अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--अश्रुतत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, इष्टादिकारिणाम्‌, 5तीते: । 

सूत्रा्थ-- श्रद्धा शन्दित जलके पुरुषवचस्त्व होनेपर मी जलसे वेष्टित जीव जाता है, यह 
युक्त नहीं है, ( अश्रुतत्वात्‌ ) क्योंकि जल आदिके समान जीव श्रुत नहीं है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो युक्त नहीं है, ( इष्टादिकारिणां प्रतीतेः ) क्योंकि 'अथ य इमे’ इत्यादि वाक्यशेषसे इष्टापूतं 
कमं कारियोंकी प्रतीति होती है । छः | 

अथापि स्यात्रइनप्रतिवचनाभ्यां नामापः श्रद्धादिक्रमेण पञ्चम्यामाहुती पुरुषा- 
कारं प्रतिपद्येरन्‌, नतु तत्संपरिष्वक्ता जीवा रंहेयुः, अश्वतत्वात्‌ । न ह्यत्रापामिव 
जीवानां श्रावयिता कश्चिच्छन्दोऽस्ति । तस्माद्रंहति खंपरिष्वक्त इत्ययुक्तमिति चेतू-- 
नेष दोषः, कुतः ? इष्टादिकारिणां प्रतीतेः। 'अथ य इमे ग्राम इष्टापूत दत्तमिष्युपासते ते 
धूममभिसंभवन्ति’ ( छा» ५।१०।३ ) इत्युपक्रम्येष्टादिकारिणां धूमादिना पितृयाणेन 
पथा चन्द्रप्राति कथयति--'आकाञ्चाचचन्द्रमसमेष सोमो राजा’ ( छार ५।१०।४ ) इति । 
त एवेहापि प्रतीयन्ते 'तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धां जुह्ृति तस्या आहुतेः सोमो राजा 
संमवति' ( छा० ५।४।२ ) इति, श्रुतिसामान्यात्‌ । तेषां चाग्निहोत्रद शांपूणमासादि कमं ` 
साधनभूता दधिपयः प्रभृतयो द्र बद्र व्यभूयस्त्वात्प्रत्यक्षमेवापः सन्ति। ता आहवन्नीये 
हुताः सूक्ष्मा आहुत्यो5पूर्वरूपाः सत्यस्ता;नष्टादिकारिण आधश्रयन्ति। तेषां च शरीरं 
नेचनेन विधानेन/न्त्ये5ग्नावृत्विजो जुह्ति--भसो स्वर्गाय कोकाय स्वाहा’ इति। 
४४ ततस्ताः श्रद्धापूर्वककर्मसमवायिन्य आहुतिमय्य आपोऽपूर्वरूपाः सत्यस्तानिष्टादि- 
कारिणो जीवान्परिवेष्ट्यामुं लोकं फलदानाय नयन्तीति यत्तदत्र जुहोतिनाभिधीयते- 


प्रश्‍न और प्रतिवचनसे पाचवी आहुतिमें श्रद्धा आदि क्रमसे जळ पुरुषाकार प्राप्त करे, ऐसा 


मी हो, परन्तु उस जलसे परिवेष्टित जीव गमन नहीं करेंगे, क्योंकि अश्रत है। यहाँ जलके समान 
जीवोंका श्रवण करानेवाली कोई श्रुति नहीं हे । इसलिए जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है यह 


अयुक्त है। ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, किससे ? इससे कि इष्टादि कारियोंकी प्रतीति है । 
“अथ य इमे०' ( तथा जो ये गृहस्थ लोग ग्राममें इष्ट, पृत्तं ओर दत्त इस प्रकार कमं करते हैं वे धूमा- 
मिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) ऐसा उपक्रम कर भाकाशाञ्चन्द्रमसमेष०' ( वे आकादसे चन्द्रलोकमें 
जाते हैं, यह चन्द्रमा राजा सोम है ) इस प्रकार श्रुति इश आदि कर्म करनेवालोंकी धूम आदि पितृ- 
याणमागंसे चन्द्रमाकी प्राप्ति कहती है । 'तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ०” ( उस द्यलोक अग्निमें देवगण श्रद्धाका 
होम करते हैं, उस आहुतिसे सोम राजा उत्पन्न होता है ) इस सामान्य श्रतिसे वे ही यहाँ मी प्रतीत 
होते हैं, ओर उन जीवोंके अग्निहोत्र, दशंपूणमास आदि कर्मोके साधन भूत दंधि, पय आदि द्रवी- 
भूत द्रव्यके आधिक्यसे प्रत्यक्ष ही जल है। आहवनीय अग्निमें हुत वे सूक्ष्म आहुतियाँ अपुवेरूप होती 
' हुई उन इष्ट आदि कमं करनेवा लोंका आश्रयण करती हैं । ऋत्विज लोग उनके शरीरको मरणके विधानसे 
अन्त्य अग्निमें असो स्वर्गाय लोकाय स्वाहा? ( यह स्व्गलोकको जावे ) ऐसा कहकर होम करते हैं। 


इसके अनन्तर श्रद्धापृवक कमंके साथः सम्बद्ध आहुतिमय वह जल अपूर्वरूप होता हुआ उन इष्ट 
आदि कम करनेवाले जीवोंको परिवेष्टित कर फल देनेके लिए उस लोकको ले जाता है, इस प्रकार जो 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
रे जीवके साथ आहुतिमय जलके गमनमें दुसरी श्रुति मी है--अग्निहोत्र प्रकरणें राजा 
जनकने याज्ञवल्क्यसे छः प्रश्‍न किये हे--'न व्वेबैनयोः साय प्रातराहुत्योस्त्वमुख्कान्ति न गति न प्रतिष्ठं 
न तृप्ति न पुनरावृत्ति न ळोक प्रत्युत्थायिन वेत्थ’ ( इन सायं ओर प्रातःकालकी आहुतियोंमें उत्क्रान्ति, 


अधि० १ सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित “५७३ 


श्रद्धा जुति’ ( बृह०६।२।९ ) इति। तथा चाग्निहोत्रे षड्प्ररनीनिर्वचनरूपेण वाक्यशेषेण 
“ते वा एते आहुती हुते उत्क्रामत” इत्येवमादिनाग्निहोत्राहत्योः फलारम्माय लोकान्तरप्रापिः 
प्रदर्शिता । तस्मादाइतीमयीमिरद्भिः संपरिष्वक्ता जीवा रंहन्ति स्वकमफलोपभोगायेति 
र्छिष्यते ॥ ६ ॥ 
कथं पुनरिदमिष्टादिकारिणां स्वकर्मफलोपभोगाय रंहणं प्रतिज्ञायते ? यावता 
तेषां धूमप्रतीकेन वर्व्मना चन्द्रमसमघिरूढानामन्नभावं दृशंयति-*एष सोमो राजा तद्देवा- 
नामन्नं तं देवा भक्षयन्ति ( छा० ५।१०।४ ) इति । ते चन्द्र प्राप्यान्नं मवन्ति तांस्तन्न देवा यथा 
सोमं राजानमाप्यायस्वापक्षीयस्वेत्येवमेनांस्तन्न भक्षयन्ति’ ( बृह ०६।२।१६ ) इति च समानविषयं 
श्रुत्यन्तरम्‌ | न च व्याघादिभिरिव देवैभंक्ष्यमाणानामुपभोगः संभवतीति, अत उत्तरं पठति- 
भाक्तं वाऽनात्मविखात्तथा हि दशयति ॥७॥ 
पद्‌च्छेद्‌--भाक्तम्‌, वा, अनात्मवित्त्वात्‌, तथा, हि, दशंयति । 
सूत्रार्थ--(वा) शब्द शङ्कानिरासाथे है, इष्ट आदि कर्मकारियोंमें अन्नत्व ( भाक्तम्‌ ) गौण 
है, अन्यथा “स्वगकामो यजेत' इत्यादि श्रुतिसे विरोध होगा । ( अनात्मवित्त्वात्‌ ) अतः अनात्मवित्‌ 
होनेसे उनमें देवोंके उपमोग योग्य अन्नत्व विवक्षित है, ( तथाहि दश्चयति ) वेसा ही 'अध योऽन्याम्‌' 
इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
वाशब्दश्वोदितदोषव्यावतंनाथः । भाक्तमेषामन्नव्वं न मुख्यम्‌ । मुख्ये ह्यन्नत्वे 'स्वगं- 


कामो यजेत' इत्येवंजातीयकाधिकारश्रुतिरुपरुध्येत । चन्द्रमण्डले चेदि्टादिकारिणामुपभोगो 
कहा गया है उसीको यहाँ “श्रद्धां जुह्वति' (श्रद्धाको होम करते हैं) इस श्रुति द्वारा हु! धातुसे अभिधान 
किया है । उसी प्रकार अग्निहोत्रमें छ प्रश्‍नोंके निवचनझूप ति वा एते०' (वे ये दो हुत आहुतियां 
उत्क्रमण करती हूँ ) इत्यादि वाक्यशेषसे दो अग्निहोत्र आहुतियोंमें फलारम्मके लिए अन्य लोककी 
प्राप्ति दिखलाई गई है । इसलिए आहुतिमथ जलसे परिवेष्टित जीव अपने कमंफलोपमोगके लिए 
जाते हैं, यह युक्त है ॥ ६ ॥ | 

परन्तु इष्ट आदि कम करनेवालोंके अपने कमंफछके उपमोगके लिए गमन विषयक प्रतिज्ञा 
केसे की जाती हे । क्योंकि “ए सोमो राजा०' (यह सोम राजा है, यह देवताओंका अन्न है, देवता 
लोग उसका भक्षण करते हैं ) इस प्रकार यह श्रुति धूम प्रतीक मागंसे उन चन्द्रलोकमें आरुढ हुओंका 
अन्नभाव दिखलाती है, और "ते चन्द्र प्राप्यान्नं०' ( वे चन्द्रमाको प्राप्तकर अन्न हो जाते हैं, वहाँ 
जेसे क्रत्विगृगण सोम राजाको 'आप्यायस्व अपक्षीयस्व” ऐसा कहकर भक्षण करते हैं, वसे इनका 
देवगण भक्षण करते हैं ) यह समान विषयक. दूसरी श्रुति है । व्याघ्र आदिसे मक्ष्यमाणोंके समान 
देवोंसे मक्ष्यमाणोंका उपमोग नहीं हो सकता, अतः उत्तर कहते हैं--- 

वा शब्द शद्धित दोषकी व्यावत्तिके लिए है। इन इष्ट आदि कारियों में अन्नत्व गौण है 
मुख्य नहीं, मुख्य अन्नत्व हो तो “स्वंसकामो यजेत' इसप्रकारकी अधिकारश्रुति बाधित हो जायगी । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति, पुनरावृत्ति और उत्पन्न होनेवाला लोक क्या तुम नही जानते ?) उन प्रदनोंका 


निवचन भी 'राज्ञेव ते वा एते आहुती हुते उत्क्रामतः ततः पृथिव्यां पुरुषे योषिति च पुरुषरूपेणो- 
त्तिष्ठतः' (राजने कहा कि वे ये हुत आहुतियाँ उत्क्रमण करती हैं, वे अन्तरिक्षद्वारा द्ुलोकमें जाती हैं, 


वे भाहवनीय द्युलोकमें प्रतिष्ठा करती हैं, वे द्युकोकको तृप्त करती हैं, वहाँ से पुनः लोटती हैं, अनन्तर 
पृथिवीमें, पुनः पुरुषमें, उससे स्त्रीमें आहुत हुई पुरुषरूपसे उत्थान करती हैं ) इस प्रकार वाकयशेषसे 


निश्चित होता है । इससे यह सिद्ध होता है कि आहुतिमय जलसे परिवेष्टित जीव कमं फलोपमोगके 
लिए गमन करता है ॥ ६ ॥ 


५७४ भह्मसुच-शाडूरभाष्य | अ० ३ पा० १ 


न स्यात्किमर्थमघिकारिण इष्टाययायासबहुलं कम कुर्याः । अन्न दान्दश्चोपभोगहेतुत्वसामा- 
न्यादनन्न ५प्युपचयमाणो दृश्यते, यथा विशोऽन्नं राज्ञां पशवोऽन्नं विशामिति । तस्मा- 
दिष्टस्त्रीपुत्रमित्रभृत्यादिभिरिव गुणभावोपगतेरिष्टादिकारिभियत्सुखविहरणं देवानां 
तदेवैषां भक्षणमभिप्रेतं न मोदकादिवच्चवणं निगरणं वा। “न ह वे देवा अइनन्ति न 

येतदेवास्तं दृष्टा तृप्यन्ति’ ( छा० ३।६।१ ) इति च देवानां चव्रेणादिव्यापार वारयति । 
तेषां चेष्टादिकारिणां देवान्प्रति गुणभावोपगतानामप्युपभोग उपपद्यते राजोपजीविना- 
मिव परिजनानाम्‌ । अनात्मविच्वाचेष्टादिकारिणां देवोपमोग्यभाव उपपद्यते। तथा 
हि श्रतिरनात्मविदां देचोपभोग्यतां दशंयति--अथ योऽन्यां देबतासुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽ- 
हमस्मोति न स वेद यथा पझुरेवं स देवानाम्‌? ( बू० १।४।१० ) इति । स चास्मिन्नपि लोक 
इष्टादिभिः कर्मभिः प्रीणयन्पशुवदं वानामुपकरोत्यमष्मिन्नपि लोके तदुपजीवी तदादि 
फळलमपभुञ्जानः पशुवदेव देवानामुपकरोतीति गम्यते ॥ ® अनात्मैवित््वात्तथा हि दरा 
यतीत्यस्यापरा ब्याख्या-अनात्मविदो होते केवलर्कामण इष्टादिकारिणो न ज्ञानकम- 
समुच्चयानुष्ठायिनः। पञ्चाग्निविद्यामिहात्मविद्येत्युपचरन्ति, प्रकरणात्‌ । पञ्चारिनिविज्ञा- 
नविहीनत्वाच्चेदमिष्टादिकारिणां गुणवादेनान्नत्वमुङ्गाव्यते पञ्चाग्निवि्ञानप्रशंसाये । 
पञ्चाग्निविद्या हीह विधित्सिता, वाक्यतात्पर्यावगमात्‌ । तथा हि श्रुत्यन्तरं चन्द्रमण्डले 


यदि इष्ट आदि कारियोंका चन्द्रमण्डलमें उपमोग न हो, तो अधिकारी अधिक परिश्रम साध्य इष्ट 
आदि कर्म किसलिए करेंगे, और अन्न शब्द “उपभोग हेतुत्व? है, इस सामान्यधमसे अन्न भिन्न में मी 
उपचयंमाण-उपचरित होता हुआ देखा जाता है । जेठे “वेश्‍्य राजाओंका अन्न है, पशु वेश्योंका अन्न 
है? ऐसा कहते हैं । इसलिए इष्ट, स्त्री, पुत्र, मित्र, सेवक आदिके समान गौणमावको प्राप्त हुए इष्ट 
आदि कारियोंसे जो देवताओंका सुख विहरण है वही इनका यहाँ भक्षण अभिप्रेत है, किन्तु मोदक 
आदिके समान चवंण-चबाना अथवा निगलना अभिप्रेत नहं है, क्योंकि “न ह बे देवा०' ( देवगण न 
तो खाते हैं ओर न पीते हैं, वे इस अमृतको देखकर ही तृप्त हो जाते हैं ) यह श्र ति देवोंके चवंण आदि 
व्यापारका निषेध करती है । देवोंके प्रति गुगमावको प्राप्त हुए इन इष्ट आदि कारियोंका भी राजाके 
आश्रित जीवन निर्वाह करनेवाले परिजनोंके समान उपभोग उपपन्न होता है ओर अनात्मवित्‌ होनेसे 
इष्ट आदि कारियोंमें देवोंका उपमोग्यत्व मी उपपन्न होता हे । जैसे कि 'अथ योऽन्यां” (ओर जो अन्य 
देवताकी “यह अन्य है और मैं अन्य हुँ इस प्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता, जसे पशु 
होता है बसे ही वह देवताओंका पशु है ) यह श्र ति अनात्मवेत्ताओंकी देवोपमोग्यता दिखलाती है 
अर्थात्‌ जैसे पशु मनुष्योंका भोग्य है, वसे अज्ञ जीव देवोंका उपकारक होता है । वह इस लोकमें भी 
इष्ट आदि कर्मोद्वारा देवोंको प्रसन्न करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक होता है और परलोकमे 
मी उनका उपजीवी होकर उनसे आदिष्ट फलका उपभोग करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक 
होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 'अनाव्मविसवात्तथाहि दशयति’ इस सूत्रांशकी यह दूसरी व्याख्या है-- 
केवल कर्मी ये इष्ट आदि कारी अनात्मवित्‌ ही हैं वे उपासना और कर्मके समुच्चयका अनुष्ठान 
करनेवाले नहीं हैं। यहाँ प्रकरणसे पञ्चाग्नि विद्याको गोणरूपसे आत्मविद्या कहते हैं। पञ्चाग्नि 
विद्या रहित होनेसे इष्ट आदि कारी देवोंके अन्न हैं, ऐसा पञ्चाग्नि विद्याकी प्रशंसाके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% गोतम और प्रवाहणके संवादात्मक वाक्योंका पर्यालोचन करनेसे यही सिद्ध होता है कि 


यहाँ पञ्चार्निविद्याका अभिधान ही इष्ट है । अत: आहुतिमय जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है। 
इसप्रकार गतिके पर्यालोचनसे वराग्य होता है ॥ ७ ॥ 
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भोगसङ्भावं दर्शयति-'स सोमलोके विभूतिमनुभूय पुनरावतते (प्र ५1४) इति । तथान्यदपि 
श्रुत्यन्तरम्‌ अथ ये शतं पितुणां जितलोकानामानन्दाः स एको गन्धवलोके आनन्दोऽथ ये शतं 
गन्धर्वलोक आनन्दाः स एकः कमंदेवानामानन्दो ये कर्मणा देवत्वममिसंपद्यन्ते' ( बृह० ४।३।३३ ) 
इतीष्टादिकारिणां देवैः सह संवसतां भोगप्राप्ति दशयति । पं भाक्तत्वादन्न भाववचन- 
स्येष्टादिकारिणोऽत्र जीवा रंहन्तीति प्रतीयते। तस्माद्रंहति संपरिप्वक्त इति युक्तः 
मेवोक्तम्‌ ॥ ७ ॥ 
( २ कृतात्ययाधिकरणम्‌ । सू० ८-११) 
कृतात्ययेऽनुशयवान्दष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च ॥ ८॥ 

पद्च्छेद्‌--कृतात्यये, अनुश्चयवान्‌, दृष्टस्मृतिभ्याम्‌, यथेतम्‌, अनेवम्‌, च । 

सूत्रार्थ--( कृतात्यये ) कर्मोके उपमोगके अनन्तर ( अनुद्ययवान्‌ ) उन कर्मोसे अतिरिक्त 
कमं युक्त होकर जीव इस लोकमें आता है, ( इ्टस्मृतिभ्याम्‌ ) क्योंकि 'तद्य इहं रमणीयचरणा’ और 
प्रेत्य कमफलमनुभूय' इत्यादि श्रुति और स्मृति हैं। और ( यथेतम्‌ ) जिस धूम आदि मागसे वे गये 
थे उससे अथवा (अनेवम्‌ च) उससे विपरीत वक्ष्यमाण बभ्र आदि मागाद्दारा इस लोकमें आते हैं । 

छै इष्टादिकारिणां धूमादिना वत्मना चन्द्रमण्डलमघिरूढानां भुक्तमोगानां ततः 
प्रत्यवरोह आम्मायते-'तस्मिन्यावस्संपातमुषित्वाथैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते यधेतम्‌ ( छा० 
.५।१०।५ ) इत्यारभ्य यावत्‌ रमणीयचरणा ब्राह्मणादियोनिमापदन्ते कपूयचरणाः श्वादियोनि’ 
मिति । तत्रेदं विवायते- कि निरनुशया भुक्तक्ृत्स्नकर्माणोऽवरोइन्त्याहोस्वित्सानुशाया 
इति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? निरनुशया इति, कुतः ध यावत्खंपातमिति विशेषणात्‌ । संपा- 
तद्घाब्देना्र कर्मादाय उच्यते-संपतन्त्यनेनास्मालोकादमुं लोकं फलोपभोगायेति । 


गुणवादसे कहा गया है । यहाँ पः्चाग्नि विद्याका ही विधान करना अभीष्ट है, क्योंकि वाक्यका तात्पयं 


ऐसा ही अवगत होता है। जसे कि “स सोमलोके०' ( सोम लोकमें विभूतिका अनुमवंकर वह पुनः 
लौट आता है ) यह दूसरी भ्रति चन्द्रमण्डलमें मोषका सद्भाष दिखलाती है । उसीप्रकार अथ ये 


शतं ०? ( जो पितृलोकको जीतमेवाले पितरोंके सौ आनन्द हैं धह गन्घवं लोकका एक आनन्द है, तथा 
जो गन्धव लोकके सौ आनन्द हैं, वह कम देवोंका, जो कि कर्मोके द्वारा देवत्वको प्राक्त होते हैं, एक 
आनन्द है ) वह दूसरी श्रुति मी देवोंके साथ वास करनेवाले इष्ट आदि कारियोंकी मोग प्राप्ति दिख- 


लाती है । इसप्रकार अन्नमाव वचन गोण होनेसे यहाँ इष्ट आदि कारी जीव जाते हैं, ऐसा प्रतीत होता 
है। इसलिए “रंहित संपरिष्वक्तः’ ( जीव परिवेष्टित जाता है ) यह ठीक ही कहा गया है ॥ ७॥ 


धुम आदि मागंद्वारा चन्द्रमण्डलमें आरूढ इष्ट आदि कारी भुक्त मोगियोंका वहाँसे प्रत्याव- 
रोहण श्रृतिमें कहा गया है--'तस्मिन्यावत्‌०' ( वहाँ कर्मोका क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागाखे 
जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) यहाँसे आरम्मकर “रमणीय आचरणवाले ब्राह्मण आदि 
योनिको प्राप्त होते हैं और पाप आचरणवाले श्वान आदि योनिको प्राप्त होते हैं! यहाँ तक । उसमें यह 
विचार किया जाता है कि जिन्होंने सम्पूण कर्मोका उपभोग कर लिया है, वे अनुशय ( कमं ) रहित 
अवरोहण करते हैं अथवा अनुशय सहित ? तब क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी--अनुशय रहित अव- 
रोहण करते हैं, किससे ? इससे कि 'यावत्सं पातम्‌' (संपात पर्यन्त) ऐसा विशेषण है । यहाँ संपातशब्दसे 
कर्माशय कहा जाता है, क्योंकि इस लोकसे उस लोकमें कमफलके उपमोगके लिए इस कमसे जाते 

सत्यानन्दो-दीपिका 

# अब गठिके अनन्तर होनेवाली आगतिका 'कृतात्यये' इत्यादिसे निरूपण किया जाता है । 

जो यह कहा गया है कि जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि स्वगंसे अव- 
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यावत्खंपातमुषित्वेति च कृत्स्नस्य तस्य कृतस्य तत्रच भुक्ततां दृशायति । 'तेषां यदा तत्प- 
यंबैति' ( बृह० ६।२।१६ ) इति च श्रृत्यन्तरेणंष एवार्थः प्रदृइर्यते । स्यादेतत्‌-यावदमु 
ष्मिलोक उपभोक्तव्यं कम तावदुपभङ क्त इति कट्पयिष्यामीति। नवं कल्पयितु शाक्यते, 
यत्किचेत्यन्यत्र परामर्शात्‌ । '्राप्यान्तं कर्मणस्तस्य यत्किचेह करोव्ययम्‌ । तस्मालोकारपुनरेत्यरमे 
रोकाय कमंणे' ( वृह० ४।४।६ ) इति ह्यपरा श्रृतियेत्किचेत्यविशेषपरामदंन कृत्स्तस्येह 
कृतस्य कर्मणस्तत्र क्षयिततां दर्शयति । ॐ अपि च प्रायणमनारब्घफलस्य कमंणोऽभि- 
व्यञ्जकम्‌ । प्राक्प्रायणादारब्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्याभिव्यक्त्यज्ुपपत्तेः। तञ्चाबिशो- 
षाद्यावत्किचिदनारब्थफलं तस्य सर्वस्याभिव्यञ्ञकम्‌। नहि साधारणे निमित्ते नेमित्ति- 
कमखाधघारणं भवितुमर्हति, न ह्यविशिष्टे प्रदीपखंनिघो घटोऽभिव्यज्यते न पद इत्यु 
पपद्यते । तस्मान्निरनुशया अवरोहन्तीत्येवं प्राप्त ब्मः-कृतात्ययेऽनुशयवानिति । 
येन कमवृन्देन चन्द्रमसमारूढाः फलोपभोगाय तस्मिन्न पभोगेन क्षयिते तेषां यदम्मयं 
शरीरं चन्द्रमस्युपभोगायारब्यं तदुपभोगक्षयद्‌शनशोकाग्निसंपर्कात्प्रविलीयते । सवि- 

तृकिरणसंपर्कादिव हिमकरकाः इतभुगचिःसंपर्कादिच च घृतकाठिन्यम्‌ । ततः कृता- 
हें । 'यावत्संपातमुषस्वा' ( संपात पयन्त रहकर ) यह श्रुति उसके सम्पूण कृत कर्मोकी वहीं भुक्तता 
दिखलाती है । तेषां यदा०'.( जब उनके कम क्षीण हो जाते हैं तो वे इस आकाशको ही प्राप्त होते 
हैं ) इस अन्य श्रुतिसे भी यही अथ दिखलाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जब ठक डस लोकमें उपभोग 
योग्य कमं हैं तब तक जीव उनका उपभोग करेगा, मैं ऐसी कल्पना कछूंगा । तो ऐसी कल्पना नहीं की 


जा सकती, क्योंकि “यत्किञ्च०' ( जो कुछ ) ऐसा अन्यत्र परामश है । 'प्राप्यान्त०' ( इस लोकमें यह 
जो कुछ करता है, उस कमका फल प्राप्त कर उस लोकसे कम करनेके लिए पुन! इस लोकमें आ 


जाता है ) यह दूसरी श्रुति यत्किञ्च’ इस अविशेष (सम्पूण) परामरासे यहाँ किये गये समस्त कर्मोका 
वहाँ क्षयित्व दिखलाती है, और मरण भी अनारब्ध फलवाले कर्मोका ममिव्यञ्जक है, क्योंकि मरणसे 
पुवं आरब्ध फलवाले कमसे प्रतिबद्ध कमकी फलके लिए अभिव्यक्ति नहों हो सकती । और विशेष न 
होनेसे वह मरण जिस किस कमका फल ्यारम्म नहीं हुआ है उस समस्त कर्मोका अभिव्यञ्जक है, 
कारणकि साधारण निमित्तके होनेपर नेमित्तिक असाधारण नहीं हो सकता । प्रदीपकी अविशिष्ट 
( सामान्य ) संनिधिमे घट अभिव्यक्त होता ओर पठ नहीं, यह उपपन्न नहीं है । इससे जीव अनुशय 
रहित अवरोहण करते हैं । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-'कृतात्ययेऽनुशयवान्‌' ( कके क्षय होनेपर अनु- 
झयवान्‌ ) जिस कमं समुहे फलके उपमोगके लिए चन्द्रमण्डलमें आरूढ हुए उस कमं समुदायका 
उपभोगद्वारा क्षय होनेपर उनका उपभोगके लिए चन्द्र-मण्डलमें जो जलमय शरीर आरब्ध हुआ 
है, बह उपभोगके क्षयदशंनसे उत्पन्न झोकाग्निके सम्पकसे विलीन हो जाता है। जसे सूय किरणोंके 
सम्पकसे हिम और करक, जसे अग्निकी ज्वालाओके सम्पकसे घुठका काठिन्य विलीन हो जाता है। 
इसलिए 'कृतात्यये०' किये गये इष्ट आदि कमफलके उपमोगसे उपक्षय होनेपर अनुशय सहित जीव 

सत्यानन्दी-द्रीपिका 


रोहण करनेवालोंके कमका अमाव होनेसे तत्सम्बन्धित जलका मी अमाव हे, इस प्रकार अःक्षप- 
संगतिसे पुवपक्ष है । 

# इसलिए स्वगं आदि लोकोंमें सम्पूणं कर्मोके उपमोगद्वारा क्षय होनेपर अनुशय रहित 
केवल आचरणद्वारा इस लोकमें जीवोंका अवरोहण होता है। इससे आगति अनियमित सिद्ध होती 
है । पुवपक्षमें कमंका अभाव होनेसे वराग्यकी दृढता भी नहीं हो सकती । सिद्धान्तमें कमकी सत्ता 
होनेसे आगतिमें नियम है, इससे वराग्यकी दृढता हे । 
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त्यये छुतस्येष्टादेः कर्मणः फलोपभोगेनोपक्षये सति सानुशया एवेममवरोहन्ति। केन 
हेतुना? दष्टस्ट्रतिभ्यामित्याह। तथा हि प्रत्यक्षा श्रतिः सानुशयानामवरोहं द्शांयति-“तद्य 
इह रमणीयचरणा अभ्प्राञझ्ो ह यत्ते रमणीयां योनिमापधेरन्त्राह्मणयोनिं वा क्षत्रिययोनिं वा वेश्ययोनि 
बाऽथ य इह कपूयचरणा अभ्याशो ह यत्ते कपूयां योनिमापद्येरङश्वयोनिं वा सूकरयोनि वा चण्डालयोनिं 


Cr 


चा' ( छा० ५१०७ ) इति चरणशब्देनानुशयः सूच्यत इति वर्णय्रिष्यति। ॐ हृष्टश्चायं 
जन्मनेव प्रलिप्राण्युच्चाचचरूप उपभोगः प्रविभउ्यमान आकस्मिकत्वासंभवादनुशयस- 
द्वावं सूचयति, अभ्युदयप्रत्यवाययोः खुकृत दुष्कृतहेतुत्वस्य सामान्यतः झास्त्रेणावगमि- 
तत्वात्‌ । स्मृतिरपि वर्णा आश्रमाश्च स्वकर्सनिष्ठाः प्रेत्य कमफलमनुभूय ततः शोषेण विशिष्टदेश- 
जातिकुररूपायुः श्रुतवृत्तबित्तसुखम घसो जन्म प्रतिपद्यन्ते’ इति सानुशयानामेवावंरोहं दशयति । 
कः पुनरनुशयो नामेति? केचित्तावदाहुः--स्वर्गार्थस्य कर्मणो भुक्तफलस्यावशोषः 
कञ्चिद्‌ चुशयो नाम, भाण्डानुसारिस्नेहवत्‌। यथाहि स्नेहभाण्डं रिच्यमानं न सर्वा- 
त्मना रिच्यते भाण्डानुसायंव कश्चिव्स्नेहरोषो ऽवतिष्ठते तथाऽनुशायोऽपीति। ननु कार्य- 
विरोधित्वादरष्टस्य न भुक्तकलस्यावदोषावस्थानं न्याय्यम्‌ । नायं दोषः, नहि सर्वात्मना 
भुक्तफळत्वं कर्मणः प्रतिज्ञानीमहे । ननु निरवशेषकर्मफलोपभोगाय चन्द्रमण्डलमा- 
रूढः। बाढम्‌, तथापि स्चल्पकर्मावशेषमात्रेण तत्रावस्थातुं न लभ्यते । यथा किल 


ही इस लोकमें अवरोहण करते हैं । किस हेतुसे ? दृष्ट-भुति ओर स्मृतिसे, ऐसा कहते हैं। जंसे कि 
'तद्य इह०' ( उन अनुशयी जीवोंमें जो यहाँ पुण्यकमंवाले होते हैं वे शीघ्र ही उत्तम योनिको प्राप्त 
होते हैं वे ब्राह्मणयोनि, क्षत्रिययोनि अथवा वस्ययोनि प्राप्त करते हैं तथा जो अशुभ आचरण ( पाप 
कमं ) वाले होते हैं वे तत्काल अशुभ योनिको प्राप्त होते हैं। वे श्वानयोनि, सूकरयोनि अथवा 
चण्डालयोनि प्राप्त करते हैं ) यह प्रत्यक्ष श्रुति अनुशय सहित जोवोंका अंवरोहण दिखलाती है । यहाँ 
बरणशव्दसे अनुशय ( कमं ) सूचित होता है, ऐसा वर्णन करेंगे। और जन्मसे ही प्रत्येक प्राणीमें 
मिन्न मिन्न रूपसे विभक्त हुआ यह उपभोग देखा गया है, वह आकस्मिकत्वके असंमवसे' अनुशयके 
सद्भावको सुचित करता है, क्योंकि अभ्युदय और प्रत्यवाय ( हानि, दुःख ) के सुकृत और दुष्कृत 
हेतु हैं यह्‌ सामान्य रीतिसे शास्त्रद्वारा अवगत होता है। 'र्णा आश्रमाश्च०' ( वर्ण और आश्रम- 
वाले, अपने कमंमें निष्ठा रखनेवाले मरणानन्तर कमंफलका अनुमव कर उससे शेष कमं द्वारा- 
अनुशय नामक कमं द्वारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आयु, ज्ञान, आचार, वित्त, सुख और 
मेधावाले होकर जन्म प्राप्त करते हैं ) यह स्मृति मी अनुशय सहित जीवोंका अवरोहण दिखलाती 
है। परन्तु वह अनुशय क्या है? कोई तो माण्डाके अनुसारी स्नेह-तैल आदिके समान स्वगंके लिए 


किया गया कमं जिसका फल भोग लिया गया है, उसका कुछ अवशेष अनुशय है। जेसे तैलका 
माण्डा खाली होता हुआ सर्वात्मना खाली नहीं होता, माण्डाके अनुसारी कुछ अवशिष्ट स्नेह रह जाता 


है, वैसे अनुशय भी जीवके साथ अवस्थित रहता है, ऐसा कहते हैं । परन्तु कायं-फल विरोधी होनेसे 
मुक्त फल अदृष्की अवशेष अवस्थिति न्याय-पुक्त नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि कमं सर्वात्मना 
धुत्त फल है, हम ऐसी प्रतिज्ञा नहीं करते । परन्तु सम्पूण क्मफलोपभोगके लिए जीव चन्द्र 
मण्डलमें आरूढ हुआ है, ठीक, हुआ है, तो मी स्वल्प कमंके अवशेषसे वहाँ अवस्थिति प्राप्त नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# सूत्रस्थ 'दृष्ट' शब्दका श्रृताथं कहकर अब उसका 'दृष्टश्र' इत्यादिसे अन्य अर्थं कहते हैं । 
'पुण्यो वे पुण्येन कमणा भवति पापः पापेन? ( पुण्य कमसे सुखी ओर पाप कमंसे दुःखी होता है ) 
इत्यादि शास्त्रसे सुख और दुःखके हेतु धमं और अधमं ज्ञात होते हैं। इससे 'जन्मारभ्यदुष्टो भोग;' 


५७८ त्र सूत्र-शाङ्करभाष्य [ आ० रे पा० १ 


कञ्चित्सेचकः सकलैः सेवोपकरणे राजकुलमुपस्ट्तश्चि रप्रवासात्परिक्षीणबहुपकरणर्छन्रः 
पादुकादिमात्रावशेषो न राजकुले ऽवस्थातुं शक्नोति । एवमनुशयमात्रपरिग्रहो न चन्द्र 
मण्डलेऽवस्थातुं शक्नोतीति । न चेतद्यक्तमिय, नहि स्वर्गार्थस्य कमंणो भुक्तफलस्या- 
वशेषानुवत्तिरुपपद्यते, कार्यविरोधित्वादित्युक्तम्‌। नन्वेतदप्युक्तम्‌-न स्वर्गफलस्य 
कमणो निखिलस्य भुक्तफलत्वं भविष्यतीत । तदेतदपेशलम्‌-स्वर्गार्थं किल कमं स्वग- 
स्थस्येव स्वगफलं निखिलं न जनयति स्वगच्युतस्याप कंचिस्फललेशं जनयतीति । 
न शाब्द्‌प्रमाणकानामीरशी कल्पना ऽचकल्पते, स्नेहभाण्डे तु स्नेहलेशानुदवृत्तिर्दष्टत्वादुप- 
पद्यते। तथा सेवकस्योपकरणलेशानुवृत्तिश्च दश्यते, नत्विह तथा स्वर्गफलस्य कर्मणो लेशा- 
नुवृत्ति्टेश्यते, नापि कल्पयितुं शक्यते, स्वर्गफलत्वशासविरोघात्‌। # अवश्य चेत दे चं विज्ञे- 
पम्‌ । न स्वर्गफळस्येष्टादेः कमणो भाण्डानुसारिरनेह वदे कद शो ऽ चुवर्तमानो ऽ नुदाय इति! 
यदि हि येन सुळतन कर्मणेशदिना स्वर्गमन्वभूवंस्तस्येव कञ्चिदेकदे शो ५ नुशयः कब्प्ये- 
त, ततो रमणीय एवैको ऽनुशायः स्यान्न विपरीतः। तत्रेयमनुशयविभागश्रुतिरुपरुध्येत्‌--'तद्य 
हह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः' (छा० ५।१०।७) इति । तस्मादासुष्मिकफले कमजात 


कर सकता । जसे कोई एक सेवक सेवाके सम्पूणं उपकरणोंसे राजकुलमें जाय वहाँ उसके बहुत-से 
उपकरण चिरप्रवाससे नष्ट हो जाय ओर छत्र पादुका शेष रह जाय तो वह राजफुलमें अवस्थित होनेके 
लिए समर्थ नहो होता । उसी प्रकार अनुशय मात्र परिग्रहवाला चन्द्रमण्डलमें अवस्थित नहीं हो 
सकता । परन्तु यह युक्त-सा प्रतीत नहीं होता, क्योंकि स्वके लिए किया गया कम जो भुक्त फल 
है, उसके अवरोषकी अनुवृत्ति फलकी विरोधी होनेसे उपपन्न नहीं होती, ऐसा कहा गया हे । परन्तु 
यह मी कहा गया है कि स्वर्ग फलवाला समस्त क्म भुक्त फल नहीं होता । यह भी अयृक्त है कि 
स्वगके लिए किया गया कमं स्वगंस्थको ही सम्पूणं स्वगंफल उत्पन्न नहीं करता, किन्तु स्वगंसे च्युत 
हुएको भी कुछ फल लेश उत्पन्न करता है। परन्तु श्रुति प्रमाण माननेवालोंके लिए ऐसी कल्पना 
नहों हो सकती । स्नेहभाण्डामें तो स्नेहलेशकी अतुवृत्ति देखनेमें आनेसे कल्पना युक्त है, ओर उसी- 
प्रकार सेवकमें भी उपकरण लेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आती है । परन्तु उसी प्रकार यहाँ तो स्वगं 
फलवाले कमंके लेशकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, और उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, 
कारण कि स्वगं फल प्रतिपादक शास्त्रसे विरोध होता है । अवश्य ही यह इसीप्रकार जाननेयोग्य 
है—स्व्फलवारे इष्ट आदि कर्मका माण्डानुसारी स्नेहके समान अनुवतंमान एक देश अनुशय 
नहीं है, यदि जिस इष्ट आदि सुकृत कमं द्वारा जीवने स्वगंका अनुमव किया उसका ही कोई 
एक देश अन्‌शय कल्पना करें तो केवल एक “रमणीय? ही अनशय होगा, उससे विपरीत- 
कपूय' नहीं होगा । तब 'तद्य इह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः” यह अनुशय विभागकी 
श्रति बाधित हो जायगी। इसलिए परलोकमें फल देनेवाले सब कर्मोके उपभुक्त हो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कमंहेतुकः, मोगत्वात्‌, स्वगंमोगवत्‌' ( जन्मसे लेकर देखा गया भोग कमं हेतुक है, मोग होनेसे 
स्वगंमोगके. समान ) इसप्रकार अनमानसे मी अनृशय सिद्ध होता है । विपक्षमें मोगके हेतु कमके . 
न होनेसे भोगोंमें इष्ट वलक्षण्य आकस्मिक होगा, इसलिए अनशय अवश्य मानना चाहिए 
# अब सगवान्‌ माष्यकार 'तस्मात्‌’ इत्यादिसे स्वामिमत अनुशयको कहते हें । 'जीवमनुशेते 
इत्युनुशयः” स्वगंमें फल देनेवाले कर्मोंको फलोपमोगसे समाप्तकर उनसे भिन्न इस लोकमें फल देनेवाले 
जो कमं समुदाय है वह अनुशय है । उसके साथ ही जीव अवरोहण करता हे । जन्मके आरम्मसे ही 


अधि० २ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ५७९ 


उपभुक्तेऽवशिष्टमेहिकफलं कर्मान्तरज्ञातमनुदायस्तद्वन्तोऽवरोहन्तीति। यदुक्तम्‌- 
यत्किचेत्यविशेषपरामर्शात्सर्वस्येह कृतस्य कमणः फलोपभोगेनान्तं प्राप्य निरनुशया 
अवरोहन्तीति-नेतदेवम्‌, अनुशयसङद्भावस्यावगमितत्वात्‌। यत्किचिदिह कृतमामुष्मि 

कफलं कर्मारब्धभोगं तत्सवं फलोपभोगेन क्षपयित्वेति गम्यते । यदप्युक्तम्‌--प्रायणम-. 
विशेषादनारव्धफळं कृत्स्नमेव कर्माभिव्यनक्ति, तत्र केनचित्कर्मणाऽमुष्मिलोके फलः 
मारभ्यते केनचिदस्मिन्नित्ययं विभागो न खंभवतीति-तदप्यनुशयसद्भावप्रतिपाद्ने 

नेव प्रत्युक्तम्‌ । अपि च केन हेतुना प्रायणमनारब्धफलस्य कर्मणो ऽभिव्यञ्जकं प्रतिज्ञायत 
इति वक्तव्यम्‌ । आरब्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्यतरस्य वृत््युद्‌भवानुपपत्ते स्त दुपशा- 
मात्प्रायणकाले वृत्त्युद्मवो भवतीति यद्य॒च्येत, ततो वक्तव्यम--यथेव तहिं प्राक्प्रायणा- 
दारब्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्येतरस्य वृत््युद्‌्भानुपपत्तिरित्येवं प्रायणकालेऽपि विरुद्ध- 
फलस्यानेकस्य कर्मणो युगपत्फ डारस्मासंभवाद्वलवता प्रतिबद्धस्य दुर्बलस्य वृच्युद्‌भ-. 
वानुपपत्तिरिति। न ह्यनारब्यफलत्वसाम/न्येन जात्यन्तरोपभोग्यफलमप्यनेकं कमेक 
स्मिन्प्रायणे युगपदभिब्यक्तं सदेकां जातिमारभत इति शाक्य वक्तम्‌, प्रतिनियतफळत्व- 
विरोधात्‌ । नापि कस्यचित्कर्मणः प्रायणे ऽभिव्यक्तिः कस्यचिदुच्छेर इति शक्यते वक्तम्‌, 
एकान्तिकफळत्वविरोधात्‌ । नहि प्रायश्चित्तादिभिहेतुभिर्विना कमणामुच्छेदः संभाव्यते। _ 


जानेपर इस लोकमें फल देनेवाले अवशिष्ट जो अन्य कम समुदाय वह अनुशय है उस कमंवाले अव- 
रोहण करते हें । जो यह कहा गया है कि 'यस्किञ्च' इस अविशेषके परमादासे यहाँ किये गये सब 
कर्मोका फलोपमोगसे अन्त प्राप्तकर अनुशय रहित होकर अवरोहण करते हैं, यह ऐसा नहीं है, क्योंकि 
अनुशयका संद्भाव अत्रगमित है । जो कुछ यहाँ आमुष्मिक ( परलोक ) फलवाला कम किया गया है 
और आरब्ध भोगवाला कमं है उन सत्रका फलके उपमोगसे क्षपणकर, ऐसा अथ अवगत होता है । 
ओर जो यह कहा गया है कि मरण अविरोष-समानरूपसे अनारब्ध 'फलवाले समी कर्माको अभिव्यक्ति . 
करता है, तब किसी एक कमसे परलोकंमें फल आरम्म किया जाता है, और किसी कमसे इस लोकमें, 
यह विभाग असमव है । उसका मी अनुशय सद्भावके प्रतिपादनसे निराकरण किया गया है, ओर मरण 
अनारब्ध फलवाले कमका अभिव्प्रञ्जक है, ऐसी प्रतिज्ञा किस हेतुसे की जाती है, यह कहना चाहिए 
यदि कहो कि जिसका फल आरब्ध हो गया है ऐसे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमकी वृत्ति (फल) का .उद्धव 
अनुपपन्न होनेसे उसके शान्त होनेपर मरणकालमें वत्तिका उद्धव होता है, तो उसपर कहना चाहिए 
तब तो जैसे मरणके पूव जिसका फळ आरब्ध है ऐसे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमके वत्त्युद्धवकी अनुपपत्ति 
है, वसे ही मंरणकालमें भी विरुद्ध फळवाले अनेक कर्मोमें युगपत्‌ फलका आरम्म असंभव होनेसें 
बलवान्‌ कमसे प्रतिबद्ध दुबलके वृत्युद्भवको अनुपपत्ति हे, अन्य जातिमें उपभोग्य फलवाले अनेक कम 
भी एक मरणकालमें युगपत्‌ अभिव्यक्त होते हुए अनारब्ध फलत्व सामान्य धमसे एक जातिका 
आरम्म करें, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि प्रतिनियत फरुत्वका विरोध है अर्थात्‌ प्रत्येक कमका 
भिन्न-भिन्न फल है उससे विरोध है, और मरणकालमें किसी एक कमको अभिव्यक्ति हो और किसी 
कमका उच्छेद, ऐसा भी नहों कहा जा सकता, कारण कि ऐकान्तिक फरस्वका विरोध है । प्रायरिचित्‌ 
आदि हेतुओंके विना कर्मोक़ा उच्छेद संमाव्य नहीं हे । “कदाचित्सु कृत कम०' ( किसी समय संसारमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 

' विलक्षण मोग देखनेमें आता है, इस प्रत्यक्ष लिङ्गे अनुगुहोत ऐहिक अनुशय कम विशेष प्रतिपादक 
तद्य इह रमणीयचरणाः, कपूयचरणाः’ इस श्रृतिके साथ विरोध होनेसे 'यस्किञ्च' ओर 'यात्रत्सं पातस्‌' 
ये सामान्य शब्द केवल परलोक विषयक कमको कहते हैं, ऐसा संकोच करना युक्त है । मरण सी समी 
कर्मोक अभिव्यञ्जक नहीं है, क्योंकि 'रमणीयचरणाः, कपूयचरणाः' इस अनुशय प्रतिपादक श्रृतिके 
साथ विरोध होता हे । 


५८० ब्रह्मसूत्र-शाडुर भाष्य | आ० ३ पा० १ 


% स्मृतिरपि विरुद्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्य कर्मान्तरस्य चिरमवस्थानं दर्शायति-- 
कदाचित्सुकृतं कम कूटस्थमिह तिष्ठति । मजमानस्य संसारे यावदःखाद्विमुच्य़ते' इत्येवंजाती 
यका । यदि च कत्स्नमनारब्धफले कमेकस्मिन्यायणे$मिव्यक्त सदेकां जातिमारभेत, 
ततः स्वगनरकतियंग्योतिष्वधिकारानवगगाडर्माघर्मानुत्पती निमित्ताभावान्नोत्तरा 
जातिरुपपद्येत । ब्रह्मह॒त्यादीनां चेकेकस्य कर्मणो ऽनेकजन्मर्निमित्तत्वं स्मर्यमाणमुपरुध्येत। 
नच धर्माधर्मयोः स्वरूपफलसाघनादिसमधिगमे शास्त्रादतिरिक्त कारणं शक्यं संभा- 
वयितुम्‌। नच दष्टफलस्य कर्मणः कारीर्यादेः प्रायणमभिव्यञ्जक संभवतीत्यव्या- 
पिकाऽपीयं प्रायणस्याभिव्यञ्जकत्वकस्पना । प्रदोपोपन्यासो पि कमंबलाबलप्रदशने- 
नेव प्रतिनीतः । स्थूलसूक्ष्मरूपाभिव्यक्त्यनमिव्यक्किवच्चेदं द्रष्टव्यम्‌ । यथाहि प्रदीपः 
समानेऽपि संनिधाने स्थूलं रूपमभिव्यनक्ति न सूक्षमम्‌ | एवं प्रायणं समानेऽप्य- 
नारब्धफळस्य कमजातस्य प्राप्ताइसरत्वे बऊुअतः कर्सणो वृत्तिमदभाबयति, न 
दुबलस्येति । तस्पाच्छुतिस्मतिन्यायविरोध(द दिल शो ऽय बंशेषकर्माभिव्यक्त्यभ्युपगमः । 
% शेषकर्मलसद्भावेऽनिमोक्षप्रसङ्ग इत्ययमप्य स्थाने खंखमः, सम्यग्दशनादशेषकर्म क्षय- 


मग्न हुए पुरुषका सुकृत कम तब तक कूटस्थ रहता है जब तक वह दुःखते विमुक्त होता हे) इस 
प्रकारकी स्मृति भी विरुद्ध फलवाले कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमको चिर अवस्थिति दिखळाती है । यदि 


अनारव्धफलवाले सब कम एक मरण तमयमें अभिव्यक्त होते हुए एक जाति-जन्म उत्पन्न करें, तो 
स्वगं, नरक, सर्पादि योनियोंमें अधिकारके अप्राप्त हॉनेसे थम ओर अवमंका उत्पत्ति न होनेपर 
निमित्तके अभावसे उत्तर जन्म उपपन्न नहों होगा । और ब्रह्महत्या आदि एक-एक कमं अनेक जन्मका 
निमित्त है यह स्मृति वाकय बाधित हो जायगा । घर्म और असर्नके स्गरूप, फल, साधन आदिके 
ज्ञानके लिए शास्त्रे मिन्न कारणकी संभावना नहीं की जा सकती । मरण दृष्टफलवाले कारीर्यादि 
कमका अभिव्यञ्जक नहीं हो सकता और मरणमें य॒ अभिव्यंञ्जकत्व कल्पना अव्यापक मौ है । प्रदीपके 
उपन्यासका भी कमंके बलाबलके प्रदशंनसे ही निराकरण किया गया ह । स्थूल और सुक्ष्म रूपकी 
अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिके समान इसे जानना चाहए । जसे सन्नि जके समान होनेपर भी प्रदीप 
स्थूलरूपको अभिव्यक्त करता है सू&मको नहीं, अवारब्ध फळवाले कर्म समुदायको समान अवसर प्राप्त 


होनेपर भी मरण बलवान्‌ कमकी वृत्ति (व्यापार) का उद्धव करडा है दुबलके वृत्तिका नहों । इसलिए 
श्रुति ( रमणीयचरणाः ) स्मृति ( ततः शेषेण ) ओर न्याय ( प्रबळभातबन्वात्‌ ) के विरोध होनेसे 


अशेष कमकी अभिव्यक्तिका यह स्वीकार असम्बद्ध-अयुक्त हे । शेषकमके सद्भाव होनेपर मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, यह संभ्रम मी अनवसर है, क्योंकि सम्यग्दर्शने समस्त कर्मक्षय होता है, ऐसो श्रुति है । 
सत्यानन्दी दीपिका हि 
& मरण समानरूपसे सभी कर्मोको अभिव्यक्त करता है, इसमें 'यदि' इत्यादिसे अन्य दोष 
कहते हैँ। 
“श्वसूकरखरोष्ट्राणां गोज्ञाविस्धगपक्षिणाम्‌ । चण्डाळपुल्कलानां च ब्रह्महा योनिम्ठच्छति ॥'' 
( ब्रह्मघ्न श्वान, सूकर, ग्देम, ऊठ, बेल, बकरो-भेड, मृग, पक्षी, चण्डाल ओर पुल्कस (जूं) 
की योनिको प्राप्त करता है ) इत्यादि स्मृतिसे विरोध होनेके कारण सब कम एक जन्म उत्पन्न नहीं कर 


सकते । अनेक कम एक जम्म देते हैं अथवा ब्रह्महत्यादि एक कम अनेक जन्मोंको देता है, इस 
विषयमे ठो केवल शास्त्र ही प्रमाण है । 


& शेष कर्मोके अस्तित्वसे मोक्ष नहों होगा, इसलिए यावत्‌ कर्मोद्वारा फलोपमोगके लिए एक 


जन्म स्वीकार करना चाहिए, उसके समाप्त होनेपर स्वतः ही मुक्ति सिद्ध होगी, यह ऐक भविक कथन 
अनवसर है, क्योंकि क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे' ( ब्रह्मात्माका साक्षात्कार होनेपर उस 


अधि० २ सू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५८१ 


श्रतेः । तस्मात्स्थितमेतदेवानुशयवन्तोऽत्ररोहन्तीति । ते चावरोहन्तो यथेतमनेवं चाव 
रोहन्ति। यथेतमिति यथागतमित्यर्थ:। अनेवमिति तद्विपययेणेत्यर्थः । धूमाकाशयो 
पितृयाणेऽधवन्युपात्तयोरवरोहे सं की तंनाद्यथेतंशब्द्च यथागतमिति प्रतीयते । राज्या- 
द्यसंकीतनाद भ्रायपसंख्यानाच्च विपययोऽपि प्रतीयते ॥ ८ ॥ 


चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थेति कार्ष्णाजिनिः ॥९॥ 
पदच्छेद--चरणात्‌, इति, चेत्‌, न, उपलक्षणार्था, इति, कार्ष्णाजिनिः । 

सत्राथ- (चरणात्‌) 'रमणीयचरणाः' इत्यादि श्र ति चरण-चारित्र्यसे योनिकी प्राप्ति कहती 
है, अनुशायसे नहीं ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( कार्ष्णाजिनि: ) कार्ष्णा 
जिनि आचाय चरणश्रतिको ( उपलक्षणाथतेति ) अनुशयका उपलक्षणाथ मानते हैं । 

क अथापि स्यात्‌-या श्रतिरनुशयसद्भवप्रतिपादनायोदाहृता- तद्य इह रमणीय- 
चरणाः’ ( छा» ५१०७ ) इति, सा खलु चरणांद्योन्यापत्ति दशयति, नानुशयात्‌ । अन्यञ्च- 
रणमन्योऽनुशयः। चरणं चारित्रमाचारः शील मिद्यनर्थान्तरम्‌ । अनुशयस्तु भुक्तफला- 
त्कर्मणोऽतिरिक्तं कर्माभिप्रेतम्‌ | श्रुतिश्च कर्म चरणे भेदेन व्यपदिशाति-'यथाकारो यथाचारी 
तथा भवति' (बृह० ४।४।५ ) इति, “यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि नो इतराणि, 


"इससे यह सिद्ध हुआ कि अनुशय सहित ही जीव अवरोहण करते हें । वे अवरोहण करनेवाले जिस 
मागसे गये थे उससे और उससे विपरीत मागसे अवरोहण करते हैं। 'यथेतम्‌' जसे गये थे वसे, ऐसा 
अथं हैं, “अनेवम्‌' उसके विपयंयसे ऐसा अथ है, धूम ओर आकाश जो पितृयाण मांगते गृहोत हैं, 
उनका अवरोहृणमें कथन होनेसे और 'यथेतम्‌' इस शब्दसे ज॑से गये थे वसे, ऐसा प्रतीत होता है। 
रात्रि आदिका संकीतंन न होनेसे और अश्र आदिका ग्रहण होनेसे विपयय मी प्रतीत होता है॥ ८ ॥ 

यह मी हो--'तद्य इह रमणीयचरणाः? इसभ्रकार यह जो श्र ति अनुशयक्े सद्भ।वके प्रति- 
पादनके लिए उदाहृत है, वह चरणसे योनिको प्राप्तिको दिखलाती है, अनुशये नहीं। चरण भिन्न 
है और अनुशय भिन्न है । चरण, चारित्र, आचार ओर शील ये एकार्थक पर्याय शब्द हें । अनुशय 
तो भुक्तकल कमंसे मिनत कमं अभिप्रेत है ओर 'यथाकारी ययाचारी तथा भवति” ( जसा कमं और 
जंसा आचरण करता है वसा हो वह होता है) ओर 'यान्यनवद्यानि०' (जो अनिन्द्य कमं उन्हींका 

सत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्मवित॒के कमं क्षीण हो जाते हैं ) 'ज्ञानाभिः स्वकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा’ ( भ० गी० ४३७) 
(वसे ही ज्ञानरूप अग्नि सम्पूण कर्मोको भस्ममयकर देती है) इत्यादि श्रुति और स्मृति तत्त्वज्ञानसे यावत्‌ 
कमोंका क्षय कहती हैं। इसलिए अज्ञानी जीव अनुशय सहित लोटते हें । लौटनेका मागं इस प्रकार है- 
'तस्मिन्यावस्संपातसुषिस्वायैतमेवाध्वानं पुनर्निवतेत्ते' ( छा» ५।१०।५,६,७ ) (चन्द्र मण्डलमें कर्मोके 
क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागंग्रे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं । वे पहले आकाश- 
को प्राप्त होते हैं ओर आकाशब्रे वायुको, वायु होकर वे धूम होते हैं और धूम होकर अश्न ( वाष्प ) 
होते हैं, वह अश्न होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता है, तब वे जीव इसलोकमें धान, जो, 
ओषधि, वनस्पति, तिल क्षोर उड़द आदि होकर उत्पन्न होते हैं। इसप्रकारं यह निष्क्रमण निश्‍चय 
ही अत्यन्त कष्टप्रद है । उस अन्नको जो-जो मक्षण करता है और जो-जो वीयं सेचन करता है, 
तद्रूप ही वह अनुशयी जीव हो जाता है उन अनुशयी जीवोंमें जो पुण्यशाली होते हैं वे शीघ्र ही 
उत्तम योनिको प्राप्त होते हैं ) ॥ ८ ॥ 
# “अद्रोहः सवंभूतेघु कमणा मनसा गिरा । अनुग्रहश्च ज्ञानं च शोलमेतद्विदुबुंबाः ॥!' 
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यान्यस्माक  सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि' ( ते० १।११।२ ) इति च। तस्माञ्चरणाद्योन्या- 
पत्तिश्चुतेर्नानुशयसिद्धिरिति चेत्‌। नेष दोषः । यतो5नुशयोपलक्षणार्थवेषा चरणश्रतिरिति 
कार्ष्णाजिनिराचायो मन्यते ॥ ९ ॥ 
आनर्थक्यमिबि चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ १०॥ 
पदच्छेद्‌--आनर्थक्यम्‌, इति, चेत्‌, न, तदपेक्षत्वात्‌ । 
सूजाथ--चरणश्रति अपने मुख्य अर्थका त्यागकर अनुशयको कहेगी तो चरणश्रृतिमें 


( अनाथक्यम्‌ ) आनर्थक्य प्रसक्त होगा, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं हे, ( तद- 
पक्षत्वात्‌ ) क्योंकि कर्मोको आचारकी अपेक्षा है, अतः चरणश्र ति सार्थक है । 


स्यादेतत्‌ -कस्मात्पुनश्चरणदाब्देन श्रोतं शीलं विहाय लाक्षणिको ऽनुशयः प्रत्या- 

य्यते ? ननु शीलस्येव श्रौतस्य विहितप्रतिषिद्धस्य साध्वसाचुरूपस्य शुभाशुभयोन्या- 
पत्तिः फळं भविष्यति । अवश्यं च शीळस्यापि किंचित्फलमभ्युपगन्तव्यम्‌। अन्यथा 
ह्ानथेक्यमेच शीलस्य प्रसज्येतेति चेत्‌-नेष दोषः । कुतः ? तदपेक्षत्वात्‌! इष्टादि हि 
कर्मजातं चरणापेक्षम्‌ । नहि सदाचारहीनः कश्चिदधिकृतः स्यात्‌, आचारहीनं न पुनन्ति 
वेदाः इत्यादिस्मृतिभ्यः। पुरुषार्थत्वेऽप्याचारस्य नानर्थक्यम्‌ । इष्टादो हि कर्मज्ञाते फल- 
मारभमाणे तदपेक्ष एवाचारस्तत्रेव कंचिद्‌तिशयमारप्स्यते । कर्म च सर्वार्थकारीति 
तिहत तिप्रसिद्धिः । तह्मात्कमत्र शोळो पलक्षितम तु श यभूतं योन्य!पत्तो कारणमिति का- 
प्णाजिनेमतम्‌। नहि कमणि संमबति शीङाद्योन्थापत्तियुक्ता। नहि पद्भ्यां पलायितुं 
पारयमाणो जञ।जुभ्यां रंहितुमहतीति ॥ १० ॥ 
सेवन करना चाहिए दूसरोंका नहीं । हम गुरुजनोंके जो शुम आचरण हैं तुझे उन्हींका सेवन करना 
चाहिए ) इसकार श्र ति कम और चरणका भेदये व्यपदेश करती है। इसलिए चरणसे योनिकी 


प्राह्तिकी प्रतिपादक श्र तिते अनुशयको सिद्धि नहों होतो, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं हैं, क्योंकि 
यह चरण श्र ति अनुशयके उपलक्षणके लिए है, ऐसा काषर्णाजिनि आचाय मानते हैं ॥ ८॥ 


यह हो; परन्तु चरण शाब्दसे श्रति प्रतिपादित शीलका त्याग कर लाक्षणिक अनुशयकी 
प्रतीति किस प्रकार की जाती है? परन्तु श्रोत विहित वा प्रतिषिद्ध, साधु अथवा असाधुरूप शीलका 
ही शुमाशुम योनिकी प्राप्ति लूप फल होगा । शीलका भी अवश्य कुछ फल स्वीकार करना चाहिए 
अन्यथा शीलमें आनथंक्य ही प्रसक्त होगा ? ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है । किससे ? इससे कि 
उसकी अपेक्षा है 1 इष्ट आदि कमं समुदायको चरणकी अपेक्षा है। 'आचारहोनं न पुनन्ति वेदाः' (अचार 
हीनको वेद-यज्ञादि कम पवित्र नहीं करते ) इत्यादि स्मृतियोसे सदाचार हीन कोई अधिकृत नहीं 
होता । पुरुषा्थव-पुरुषसंस्कारत्वमें मी आचार अनर्थक नहीं है। क्योंकि इष्ट आदि कमंसमुदायके 
फलके आरम्भ. करनेपर उनकी अपेक्षा रखनेवाला आचार उनमें ही कुछ अतिशय-विशेष आरम्भ 
करता है । कमं तो सव अथ करनेवाला है ऐसी श्रति और स्मृतिमें प्रसिद्धि है। इसलिए कमं ही 
शीलसे उपलक्षित अनुशयरूप होकर जन्मको प्राप्तिमें कारण है, यह कार्ष्णाजिनिका मत है। और 
सत्यानन्दी-दीपिका 

(सब भूतोंमें कमं, मन और वाणीसे अद्रोह, अनुग्रह ओर ज्ञानको पण्डित लोग शील जानते- 

कहते हैं ) इसप्रकार स्मृतिमें मी अद्रोह आदि आचार कहा गया है । शास्त्रका अथ ज्ञानरूप शील. 
सब कर्मोका अङ्ग कहा गया है उसका बोधक चरणपद है, वह अपने अङ्गी श्रौत आदि कर्मोंका उप- 


लक्षक है । कमकी उत्तरारस्था ही तो धर्माधमरूप अपूव है। इसप्रकार कम-चरणमें लक्षणासे तद 
भिन्न अपूव नामक अनुशयको सिद्धि होती है । यह आचाय का्षर्णाजिनिका मत है ॥ ९॥ 


अधि० ३ सू० ११-११ | भाषानुवाद-सद्ानन्दी-दीपिकासहित ५८३ 


सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ११ ॥ 

पदच्छे--सुकृतदुष्कृते, एव, इति, तु, बादरिः । 

थ--( तु ) परन्तु चरणशन्दका अथ तो ( सुकृतदुष्कृते एव ) सुकृत और दुष्कृत 
ही है, ( इति ) ऐसा ( बादरिः ) बादरि आचार्यका मत है । 

& बादरिस्त्वाचार्यः सुकृतदुष्कृते एव चरणशब्देन प्रत्याय्येते इति मन्यते । 
चरणमनुष्ठानं कमत्यनर्थान्तरम्‌। तथा हि अविशेषेण कमंमात्रे चरतिः प्रयुज्यमानो 
हृस्यते। यो हीष्टादिळक्षणं पुण्यं कम करोति तं लोकिका आचक्षते-धमं चरत्येष 
महात्मेति । आचारोपि च धमेविशेष एव । भेदव्यपदेशस्तु कमचरणयोर्त्राह्मणपरित्राज- 
कन्यायेनाप्युपपद्यते । तस्माद्रमणीयचरणाः प्रशर्तकर्माणः, कपूयचरणा निन्दितकर्माण 
इति निर्णयः ॥ ११॥ 

( ३ अनिष्टादिकार्यचिकरणम्‌ । सू० १२-२१ ) 
अनिष्टादिकारिणामपि च श्र॒तम्‌ ॥ १२॥ 
पदच्छेद्‌--अनिष्टादिकारिणाम्‌, अपि, च, श्रतम्‌ । 

सूत्राथ--( अतिष्टादिकारिणामपि ) थे व के चास्माल्लोकात्प्रयन्ति’ इत्यादि श्रतिसे अनिष्ट 
आदि कम करनेवालोंका मी ( श्रृतम्‌ ) चन्द्रलोक गमन शृत है । 


४ इष्ठादिकारिणश्चन्द्रमसं गच्छन्तीत्युक्तम्‌ । ये त्वितरऽनिष्टादिकारिणस्तेऽपि कि 
कमके सम्मव होनेपर शीलसे जन्म प्राप्ति युक्त नहीं है । परोंसे पलायत करनेमें समथ हुआ पुरुष 
घुटनोंसे पलायन नहीं करता है ॥ १० ॥ 
परन्तु चरणशब्दसे सुकृत ओर दुष्कृत ही प्रतीत होते हैं, ऐसा बादरि आचाय मानते हैं। 
चरण, ` अनुष्ठान ओर कम ये एकार्थवाची शब्द हैं । जसे कि 'चर्‌' घातु अविशेषरूपसे कमंमात्रमें 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे. जो इष्ट आदिरूप पुण्य कम करता है उसको लोग ऐसा कहते हैं 
कि यह महात्मा धमंका आचरण करता है ओर आचार मी धम विशेष है। कर्म और घरणमें 
भेदव्यपदेश तो ब्राह्मणपरित्राजक'--न्यायसे भी उपपन्न होता है । इसलिए 'रमणीयचरणाः' प्रशस्त 
कमंवाले और 'कपूयचरणाः' निन्दित कमंवाले, ऐसा निर्णय है ॥ ११ ॥ 
इष्ट आदि कमं करनेवाले चन्द्रलोकमें जाते हैं, ऐसा कहा गया है। परन्तु इनसे भिन्न जो 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यद्यपि अक्रोध आदिरूप शील जो साधारण धमं है वह यज्ञ आदि विशेष कमसे भिन्न है, 
तो भी चरण शव्द और आचारशब्द मुझ्यरूपसे कमंवाची हैं, शीलवाची नहीं, अतः यहाँ लक्षणाका 
अवसर नहीं है । यह आचार्य बादरिका मत ही मुख्य सिद्धान्त है। यदि कम ही आचार है, तो 
यथाकारी यथाचारी' यह भेदव्यपदेश क्यों है? यह तो 'बाह्मणपरित्राजक' न्यायसे समझना 
चाहिए। जहाँ सामान्यव्राची शब्दका विशेषाथं पदकी संनिधिसे अन्य अथ प्राप्त होता है वहाँ यह 
न्याय प्राप्त होता है। अतः प्रकृतमें कम और चरणका परस्पर अभेद होनेपर भी इसीं न्यायसे किसी 
प्रकार भेद कथन होता है, वहाँ कमं सामान्यवाची 'यथाकारी' शब्दसे 'यान्यनव्रद्यानि कर्माणि 
इसका ग्रहण है ओर 'यथाकारी' उपपद रहित “यथा आचारी” शब्दसे 'अस्माक तु सुचरितानि 
इसका ग्रहण है, इससे सदाचार मासता है । इसप्रकार पुण्य और पापरूप कम ही अनुशय है, उससे 


भागति अवश्यंमावी है । इसके अनुसन्धान करनेसे वराग्य होनेपर ब्रह्माज्ञानकी प्राप्तिके साधनोंमें 
प्रवृत्ति होती है ॥ ११ ॥ 
& इसप्रकार इष्ट आदि कारियोंकी गति और आगतिके विचारसे वेराग्यका निरूपणकर अब 


५८४ ब्रह्मासूज-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० १ 


चन्द्रमसं गच्छन्त्युत न गच्छन्तीति निन्त्यते। तत्र तावदाहुः- इष्टादिकारिण एव 
चन्द्रमसं गच्छन्तीत्येतन्न । कस्मात्‌? यतोऽनिष्टादिकारिणामपि चन्द्रमण्डलं गन्तव्य 
त्वेन श्रतम्‌ । तथा ह्यविशेषेण कोषीतकिनः समामनन्ति ये चे के चास्माल्डोकात्रयन्ति 
चन्द्रमसमेव ते सवे गच्छन्ति’ ( कौषी० १1२ ) इति। देहारम्भोऽपि च पुनर्जायमानानां 
नान्तरण चन्द्रप्रातिमवकल्पते, पञ्चम्यामाहतावित्याहतिसंख्यानियमात्‌ । तस्मात्सचं 
पव चन्द्रमसमासीदेयुः । इष्टादिकारिणामितरेषां च समानगतित्वं न युक्तमिति चेत्‌-- 
न, इतरेषां चन्द्रमण्डले भोगाभआावात्‌ ॥ १२ ॥ 
. ७ . ९ 
संयमने त्वनुभूयेतरेषामारोहावरोहो तद्गतिदशनात्‌ ॥ १३ ॥ 
पदच्छेद--संयमने, तु, अनुभूय, इतरेषाम्‌, आरोहावरोहो, तद्गतिदशंनात्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) पृव॑पक्षकी निवृत्तिके लिए हे । ( संयमने ) यमालयमें ( अनुभूय ) यम- 
यातनाका अनुगवकर इस लोकमें लोटते हैं, इसप्रकार ( इतरेषाम्‌ ) अनिष्ट आदि कारियोंके ( आरो- 
हावरोहौ ) आरोह और अवरोह होते हैं, ( तद्गतिदशंनात्‌ ) क्योंकि 'अयं लोकी नास्ति' इत्यादि 
श्रतिमें उनकी गतिका दशन होता है । 
तुशब्दः पक्षं व्यावर्तयति। नेतदस्ति-सव चन्द्रमसं गच्छन्तीति। एतत्‌ कस्मात्‌? यतो 
भोगायेव चन्द्रारोहण न निष्प्रयोजनम्‌। नापि प्रत्यवरोह(येव-यथा कञ्चिद्‌वृक्षमारोहति 
पुष्पफलोपादानायै ब, न निष्प्रयोजनं, नापि पतनायेव । भोगश्चानिष्टादिकारिणां चन्द्रमसि 


अनिष्ट आदि कमं करनेवाले हैं, क्या वे मी चन्द्रलोकमें जाते हैं अथवा नहीं जाते, इसपर विचार 
किया जाता है । इस दिषयमें पूवपक्षी कहते हैं--इष्ट आदि कमं करनेवाले ही चन्द्रलोकर्मे जाते हैं, 
ऐसा कोई नियम नहीं है, किससे? इससे कि अनिष्ट आदि कमं करनेवालोंका भी चन्द्रलोकमें 
गन्तव्यरूपसे श्रवण होता है । जसे कि कोषीतकी शाखावाले अविशेषरूपसे ये बै के०' ( जो कोई इस 
लोकसे प्रायण करते हैं वे सब चन्द्रमण्डलमे ही जाते हैं) ऐसा कहते हैं । पुनर्जन्म पानेवालोंकी 
देहोत्पत्ति मी चन्द्रलोक प्राप्तिके विना नहीं हो सकती, क्योंकि 'पञ्चम्यामाहुतौ' ( पांचवीं आहुतिमें ) 
इसप्रकार आहुति संख्याका नियम है, इसलिए समी चन्द्र लोकको प्राप्त होने चाहिए। यदि कहो कि 
इष्ट आदि कारी ओर इनसे अन्योकी समान गति युक्त नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्योंके 
चन्द्रमण्डलमें मोगका अभाव है ॥ १२॥ 

“तु' शब्द पुवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । यह नियम नहीं है कि सब चन्द्रमण्डलमें जाते हैं । 
यह किससे ? इससे कि मोगके लिए हो चन्द्रमण्डलमें आरोहण होता है निष्प्रयोजन नहीं, और 
केवल लोटनेके लिए भी नहीं । जसे कोई पुष्प और फलोंके ग्रहण करनेके लिए ही वक्षपर चढता है 
न निष्प्रयोजन और न पतनके. लिए ही, और यह कहा गया दै कि अनिष्ट आदि कारियोंका चन्द्र- 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

अनिष्ट आदि कारियोंकी गति और आगतिके विचारसे 'अनिष्ठादि०' इत्यादि सूत्रद्वारा वेराग्यका 
निरूपण करते हुँ । 'ये बै के०' यह कौषीतकी श्रुति समानरूपसे सबका चन्द्रलोक गमन कहती है । 
“बेवस्वत सङ्गमनं जनानाम' ( यमलोक पापीजनोंका गम्यस्थान है ) इससे तो अनिष्ट आदि कारियों- 
को चन्द्रलोकका दशन मी प्राप्त नहीं होता । अतः थये त्वितरे' आदिसे संशय करते हँ । पुर्वपक्षमें 
पुण्यवानुकी ही चन्द्रलोकमे गति है, यह नियम न होनेसे पुण्य व्यर्थं है ओर पापसे वेराग्यका अहढ- 
फलत्व है । सिद्धान्तमें अनिष्टकारियोंको चन्द्रलोक-दशन भी नहीं होता, अत पुण्यका अथवत्त्व और 
वराग्यका हढफलत्व है ॥ १२ ॥ 
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नास्तोत्युक्तम्‌ । तस्मादिष्टादिकारिण एव चन्द्रमसमारोहन्ति, नेतरे ते तु संयमनं यमा- 
लयमवगाह्य स्वदुष्छतानुरूपा यामीर्यातना अनुभूय पुनरेचेमं लोकं प्रत्यवरोहन्ति । एवं- 
भूतो तेषामारोहावरोही भवतः। कुतः ? तद्गतिदर्शानात्‌। तथाहि यमवचनलरूपा 
श्रतिः प्रयतामनिष्टादिकारिणां यमवश्यता दशयति-- न सांपरायः प्रतिमाति बालं प्रमायन्तं 
विक्षमोहेन मूढम्‌ । अयं लोको नास्ति पर इति मानी पुनः पुनवशमापद्यते मे" (कठ० २।६) इति । 
'चेवस्वतं संगमनं जनानाम्‌' इत्येचंजातीयकं च बढ व॑ यमवइ्यताप्राततिलिङ्गं भवति ॥१३॥ 


स्मरन्ति च ॥ १४॥ 
पद्च्छेद--स्मरन्ति, च । 
सूत्राथ--ओर स्मृतिकार भी ऐसा ही कहते हैं । 
अपि च मनुव्यासप्रसृतयः शिष्टाः संयमने पुरे यमायत्तं कपूयकमविपाकं स्मरन्ति 
नाचिकेतोपाख्यानादिषु ॥ १४ ॥ 
अपि च सप्त ॥ १५॥ 
पदच्छेद- अपि, च, सप्त । . 
सूञजाथ--( अचि च ) और मी पौराणिक लोग ( सक्ष) रौरव आदि सात नरक पाप कमं 
फलके उपमोगकी भूमि कहते हैं । 
& अपि च सप्त नरका रोरवप्रमुखा दुष्कृतफलोपभोगभूमित्वेन स्मर्यन्ते पौरा- 
णिकः, ताननिष्टादिकारिणः प्राप्नुवन्ति । कुतस्ते चन्द्रं प्राप्नुयुरित्यभिप्रायः ॥ १५।। 


मंण्डलमें मोग नहीं है । इसलिए इष्ट आदि कारी ही चन्द्रमण्डलमें आरोहण करते हैं अन्य नहीं । वे 
अनिष्ट आदि कारी तो संयमन-यमालयर्मे प्रवेशकर अपने दुष्कृतोंके अनुसार यमको यातनाका अनु- 
मवकर फिर मी इस लोकमें लोटते हैं । इसप्रकार उनका आरोह और अवरोह होता है। किससे? 
उनकी गतिके दशन होनेसे । जैसे कि “न सांपरायः प्रतिभाति०' ( वित्त मोहसे मूढ, प्रमाद करनेवाले 
उस अज्ञको परलोकका साधन नहीं सुझता । स्त्री, पुत्र आदि विशिष्ट यह लोक है, परलोक नहीं है, 
ऐसा माननेवाला पुरुष बारम्बार मेरे वञ्चको प्राप्त होता है) इसप्रकार यमवचन' रूप श्रुति मरकर 
जानेवाले अनिष्ट आदि कारियोंको यमकी अधोनता दिखलाती है। और 'बैवसंवत संगमनं जनानाम्‌” 
( यमलोक पापीजनोंका गम्य स्थान है ) इसप्रकारके भी बहुत ही यमकी अधीनताकी प्राप्तिके लिङ्ग 
बोधक श्रुति वाक्य हैं॥ १३ ॥ 

मोर मनु, व्यास आदि शिष्टोने संयमन-यमलोकमें पापकर्मोका विपाक यमके अधीन है, इस- 
प्रकार नाचिकेतोपाण्यान आदिम स्मरण किया है ॥ १४ ॥ 

और रौरव प्रमुख सात नरक पाप फलके उपभोगकी भूमिरूपसे पौराणिक लोग स्मरण करते हैं । 
उनको अनिष्ट आदि कारी प्राप्त करते हैं । वे चन्द्रलोकको कैसे प्राप्त करें ऐसा अभिप्राय है ॥१५॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 

# रौरव, महारोरव, वल्लि, वेतरणो, कुम्भी, तामिस्रा और अन्धतामिस्रा इसप्रकार सात 
मुख्य नरक हैं । जिनका विस्तार पुर्वक वर्णन पुराणोंमें है । 
__ “कूटसाक्षी तथाञ्सम्यकपक्षपातेन यो वदेत्‌ । यश्चान्यद्नृतं वक्ति स नरो याति रौरवम्‌ ॥ 

भ्रणहा पुरहर्ता च गोघ्नश्च मुनिसत्तमाः ! यान्ति ते नरके घोरे यश्रोच्छवासनिरोधकः ॥ 

( जो झूठी साक्षी दे, तथा पक्षपातसे ठीक-ठीक न बोले और मी जो मिथ्या बोलता हो, वह मनुष्य 
रौरवमें जाता है । भ्रणहत्या करनेवाला, ग्रामका हरण करनेवाला, गोध्त और जों उच्छ्वासका 
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ननु विरुद्धमिद्म- यमायत्ता यातनाः पापकर्माणोऽनुभवन्तीति। यावता तेषु 
रोरवादिष्वन्ये चित्रशुत्तादयो नानाधिष्ठातारः स्मर्यन्त इति । नेत्याह 


तत्रापि च तद्वथापारादविरोधः ॥ १६ ॥ 
पदच्छेद्‌ तत्र, अपि, च, तद्वधापारात्‌, अविरोधः 
सूत्राथे--( तत्रापि ) उन रोरव आदि नरकोंमें मी ( तद्दयापारातु ) यम प्रयुक्त शासन 
होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है । 
तेष्वपि तक्षसु नरकेषु तस्येव यमस्याधिष्ठातृत्वव्यापाराभ्युपगमादविरोधः 
यमप्रयुक्ता एव हि ते चित्रगुक्तादयोऽधिष्ठातारः स्मयन्त ॥ १६॥ 


विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्बात्‌ ॥ १७॥ 

पद्‌च्छेद--विद्याकमंणोः, इति, तु, प्रकृतत्वात्‌ । 

सूत्रार्थ (तु) शब्द शद्धा निवृत््यथं है । 'अर्थंतयोः पथोन इत्यादि श्रृतिमें ‘एतयो!’ शब्दसे 
( विद्याकमणोः ) विद्या और कमंका ग्रहण होता है, (प्रकृतत्वात्‌ ) क्योंकि वे ही देवयान और 
पितृयाणरूपसे प्रकृत हैं । 

पञ्चाग्निविद्यायाम्‌ “वेत्थ यथाऽसौ लोको न संपूयते’ ( छा» ५।३।३ ) इत्यस्य प्रदनस्य 
प्रतिवचनावसर श्रयते--'अथतयोः पथोन कतरेणचन तानीमानि क्षुद्राण्यसकृदावर्तीनि भूतानि 
मवन्ति। जायस्व म्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानं तेनासो लोको न संपूयते’ ( छा० ५।१०।८ ) इति । 
तत्रेतयोः पथोरिति विद्याकमंणोरित्येतत्‌ । कस्मात्‌ ? प्रकृतत्वात्‌ । विद्याकमंणी हि. देव- 
यानपितृयाणयोः पथोः प्रतिपत्तौ प्रकृते । “तद्य इत्थं विदुः? (छा० ५।१०।१) इति विद्या, तया 
प्रतिपत्तव्यो देवयानः पन्थाः प्रकीतितः । 'इष्टापूतं दत्तम' ( छा० ५।१०।३ ) इति कमं, तेन 

प्रतिपत्तव्यः पितृयाणः पन्थाः प्रकीतितः। तत्प्रक्रियायाम्‌-अर्थतयोः पथोने कतरेणचन’ 

परन्तु यह विरुद्ध है कि पापकम करनेवाले यमके अधीन यातनाका अनुमव करते हैं, क्योंकि 
उन रौरव आदि नरकोंमें अन्य चित्रगुप्त आदि अनेक अधिष्ठाता स्मरण किये जाते हैं। नहीं, 
ऐसा कहते हैं-- 

उन सात नरकोंमें मी उस यमके ही अधिष्ठातृरूपसे व्यापार स्वीकृत है, अतः विरोध नहीं 
है, क्योंकि वे चित्रगुप्त. आदि यमसे प्रयुक्त हो अधिष्ठातृरूपसे स्मरण किये जाते हैं ॥ १६ ॥ 

पश्चाग्नि विद्यामें 'वेत्थ यथाऽसौ ०' ( प्रवाहण--यह लोक जिस कारण पूणं नहीं होता, क्या 
वह तु जानता है ? ) इस प्ररनके प्रतिवचन-उत्तरके अवसरमें 'अथतयोः पथोन०' ( जो इन-अचि 
ओर धूममेंसे किसी एक मागंद्वारा नहीं जाते । वे येक्षुद्र ओर बारम्बार आआने-जानेवाले प्राणी 
होते हैं । “उत्पन्न होओ और मरो' ' यही उनका तृतीय स्थान होता है। इंसी कारण यह लोक नहीं 
भरता ) ऐसी श्रुति है । उसमें 'एतयोः पथोः? ( उन दोनों मार्गोके-विद्या और कमंके ) यह अभिप्राय है, 
किससे ? इससे कि वे प्रकृत हें । विद्या और कमं ही देवयान ओर पितृयाण मागी प्राप्तिमें प्रकृत हैं, 
“तद्य हत्थं विदुः? (वे जो कि इसप्रकार जानते हैं) यह विद्या है, उससे प्राप्तव्य देवयान मागं कहा गया 
है इष्टापूत दत्तम्‌? ( इष्ट, पृतं और दत्त) यह कमं है, उससे प्राप्तव्य पितृयाण मागं कहा गया है । 
उसके प्रकरणमें 'अथेतयोः पथोः०' ( इन दोनों मार्गोमें किसी एक भी मागसे नहीं ) इसप्रकार श्रुत 

सत्यानन्दी-दीपिका 

निरोधक है, हे मुनिश्रेष्ठ ! वे घोर नरकमें जाते हैँ) इस प्रकार अनिष्ट आदि कमं करनेवाले इन 
नरकोंको प्राप्त होते हैं ॥ १५ ॥ 
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इति श्रुतम। एतदुक्तं भवति-ये न विद्यासाधनेन देवयाने पथ्यधिङ्ताः, नापि कर्मणा 
पित्याणे, तेषामेष श्वुद्जन्तुरक्षणो5सकडावर्ती तृतीयः पन्था भवतीति। तस्मादपि नानि- 
शादिकारिभिश्रन्द्रमाः प्राप्यते । स्यादेतत्‌-ते ऽपि चन्द्रबिम्ब मारुह्य ततोऽ अर द्य श्रुद्‌ ज्ञन्तुत्वं 
प्रतिपत्स्यन्त इति । तदपि नास्ति, आरोहानर्थक्यात्‌ । अपि च सवषु प्रयत्छु चन्द्रलोक 
प्राप्नुवत्स्वसो लोकः प्रयद्धिः संपूर्यंतेत्यतः प्रश्‍नविरुद्धं प्रतिवचनं प्रसज्येत । तथाहि 
प्रतिवचनं दातव्यंयथाऽसो लोको न संपूयते । अवरोहाभ्युपगमाद संपूर्णा पपत्तिरिति 
चेत्‌-न, अश्रतत्वात्‌। सत्यमवरोह।दप्य सं रूरणमुपपद्यते , श्रतिस्तु तृतीयस्थानसंकीर्तने 
नासंपूरणं द्‌शयति-'एतत्ततीयं स्थानं तेनासौ लोको न संपूर्यते’ (छा० ५।१०।८) इतिं, तेनाना- 
रोहादे वासंपूरणमिति युक्तम्‌ , अवरोहस्येष्टादिकारिप्वप्यविदिष्टत्वे सति तृतीयस्थानो 
क्त्यानर्थकयप्रसङ्गात्‌। तुशब्दर्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामशेष गसनाशङ्कामुच्छिनत्ति । 
एवं सत्यघिकृतापेक्ष: शाणान्तरीयेवाकये सर्वशब्दो5 वतिष्ठ ते-ये वे केचिद्‌ धिक्कृता अस्मा- 
लोकात्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सव गच्छन्तीति ॥ १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तम्‌-दे हलाभोपपत्तये सव चन्द्रमसं गन्तुमहन्ति, पञ्चम्यायांहुतावि- 
त्यइुतिसंख्यानियमादिति, तत्पत्युच्यते -- 

न तृतीये तथोपलब्धेः ॥१८॥ 

पदच्छेद-न, तृतीये, तथा, उपलब्धेः । 

सूत्रार्थ--( तृतीये ) तृतीय मागमें प्रविष्ट पापी लोगो करी देह प्रा्िके लिए आहुति संख्याका 
नियम (न) नहीं है, (तथोपलब्धेः) क्योंकि 'जायस्व म्रियस्व’ इत्यादि श्रुतिमें बसा हो उपलब्ध होता है । 

क न तृतीये स्थाने देहलाभाय पञ्चखंख्यानियम आइुतीनामादरतंन्यः । कुतः ? तथो 
पलब्धेः । तथाह्यन्तरेणेवाहुतिसंख्यानियमं वर्णितेन प्रकारेण तृ तीयस्थानपधाप्िहपलभ्यते- 


है । तात्पय यह है-जो विद्यासाधनद्वारा देवयान मागमें अधिकृत नहीं हैं और न कमद्रारा पितृ- 
याण मागमें अधिकृत हैं, उनको ही यह क्षुद्र जन्तुरूप बारम्बार आवृत्तिलप तृतीय माग होता है । 
इससे भी अनिष्ट आदि कारियोंद्वारा चन्द्रलोक प्राप्त नहीं किया जाता। परन्तु यह हो कि वे भी 
चन्द्रलोकमें आरूढ होकर उससे अवरोहण कर क्षृद्रजन्नुत्वको प्राप्त होंगे। वह मो नहीं है, क्योंकि 
ऐसा होनेमें आरोहण अनथक है, और सब मरकर जानेवाले चन्द्रलोऊको प्राप्त होनेपर तो यह लोक 
मरकर जानेवालोंसे भर जायगा, उससे प्ररनके विरुद्ध उत्तर प्रसक्त होगा । वेसे ही उत्तर देना चाहिए 
जैसे यह लोक नहीं मरता । यदि कहो कि अवरोहके स्वीकार करनेसे असम्पूणताकी उपपत्ति हो जायगी, 
तो यह युक्त नही है, क्योंकि अश्रुत है। यह ठीक है कि अवरोहसे असम्पूणता उपपन्न होती है। 
परन्तु 'एतत्ततीयं स्थानम्‌०' ( यह तृतीय स्थान है उससे यह लोक नहीं भरता ) यह श्रुति तो तृतीय 
स्थानके कथनसे असम्पूर्णंता दिखलाती है । उस अनारोहसे ही असम्पूण है, यह युक्त है । क्योंकि 
इष्ट आदि कारियोंका मी अवरोह समान होनेपर तृतीय स्थानकी उक्तिमे आनथक्य प्रसङ्ग होगा । “तु' 
झथ्द तो अन्य शाखाके वाक्यसे उत्पन्न हुई सबके गमनकी आशङ्काका उच्छद करता है। ऐसा 
होनेपर “ये वे केचिदधिकृता” (जो कोई अधिकृत हुए इस लोकसे प्रायण करते हूँ वे सब चन्द्रलोक जाते 
हैं ) इसप्रकार अन्य शाखाके वाक्यमें सव शब्द चन्द्रलोकमें अधिकृतकी अपेक्षासे अवस्थित है ॥ १७ ॥ 

जो पुनः यह कहा गया है कि देह लाम उपपत्तिके लिए सब चन्द्रलोमें जा सकते हैं, क्योंकि 
'पाँचवीं आहुतिमें' ऐसा आहुति संख्याका नियम है । उसके प्रति कहा जाता है-- 

तृतीय मागमे देहलामके लिए आहुतिकी पाँच संख्याका नियम आदरणीय नहीं है। किससे ? 


५८८ ब्रह्मसृत्र-शाडूरसाष्य | आ० ३ पा० १ 


जायस्व म्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानम्‌? ( छा० ५१०८ ) इति । अपि च पश्चम्यामाहुतावापः पुरुष- 
वचसो भवन्ति’ (छा० ५।३।३ ) इति मनुष्यशरी रहे तुत्वेनाहुतिसंख्या संकीत्यते, न कोटपत- 
ज्ादिशरीरहेतुत्वेन, पुरुषशब्दस्य मनुष्यजातिवचनत्वात्‌। अपि च पञ्चम्यामाहुतावपा 
पुरुषवचस्त्वमुपदिश्यते, नापञ्चम्यामाहतो पुरुषवचस वं प्रतिषिध्यते, वाक्यस्य द थथः 
तादोषात्‌। तत्र येषामारोद्दावरोहो. संभवतस्तेषां पञ्चम्यामाहुतो देह उद्भविष्यति, 
अन्येषां तु विनेवाहुतिसंस्यया भूतान्तरोपश्चष्टाभिरद्विद्‌हं आरप्स्यते ॥ १८ ॥ 


स्मयेतेऽपि च लोके ॥ १९॥ 
पदच्छेद--स्मयंते, अपि, च, लोके । 
सूत्रा्थं--(च) और (लोके) लोकमें (अपि) मी इसप्रकार (स्मयते) स्मरण किया जाता है । 
अपि च स्मर्यते लोके-द्रोणधुष्ट्यम्नप्रभृतीनां सीताद्रोपदी प न्रतीनां चा योनिजत्वम्‌। 
तत्र द्रोणादीनां योषिद्विषयेकाइतिर्नास्ति। धृष्ट्यम्नादीनां तु योषित्पुरषयिषये द्वे अप्या 
हुती न स्तः । यथा च तत्राइतिसंष्यानियमानादरो भवत्येबमन्यत्रापि भविष्यति । बल! 
काप्यन्तरेणेच रेतःसेकं गर्भ घत्त इति लोकरूढिः ॥१९॥ 


इससे कि वसे ही उपलब्धि होती है । जैसे कि “जायस्व म्रियस्वेत्यतत्ततीयं स्थानम्‌' इसप्रकार आहुति 
संख्या नियमके विना हो वागत भ्रकारसे तृतीय स्थानकी प्राप्ति उपलब्ध होती है। और 'पञ्चम्यामा- 
हुतावपः०' (पाँचवों आहुतिमें अप्‌ ( जल ) पुरुष संज्ञक होता है ) यह मनुष्य शरीरके हेतुरूपसे 
आहुति संख्या कही गई है । कीट, पतङ्ग आदि शरीरके हेतुरूपसे नहीं, क्योंकि पुरुष शब्द मनुष्य 
जाति वाचक है, और पाँचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है, ऐसा उपदेश किया जाता है, किन्तु 
पांचवीं आहुतिके न होनेपर जल पुरुष संज्ञक नहीं होता, ऐसा प्रतिषेध नहीं किया जाता, क्योंकि ऐसा 
होनेसे वाकयमें दो अथ होनेका दोष होगा । उस ( चन्द्रमण्डल ) में जिनका आरोह, अवरोह संभव 
है उनका शरीर पाँचवों आहुतिमें उत्पन्न होग! । अन्योंका शरीर तो आहुति संख्या के विना ही 
अन्य भूतोंसे सम्बद्ध जलसे आरम्म होगा ॥ १८ ॥ 

ओर लोक ( महाभारत आदि ) में मी द्रोण, धृश्युम्न आदि तथा सीता, द्रौपदी आदिका 
अयोनिजत्व स्मरण किया जाता है । उनमेंसे द्रोण आदिको स्त्री विषयक एक आहुति नहीं है और 
धृष्टद्यम्न आदिकी तो स्त्री और पुरुष विषयक दो आहुति नहीं हें । जैसे उनमें आहुति संख्या नियम- 
का आदर नहीं है, वसे अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा । बलाका मी शुक्र- 
सिचनके विना ही गर्भ धारण करती है। इसप्रकार लोक प्रसिद्धि है ॥ १९॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
$ "पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुष वचसो भवन्ति’ (पाँचवों आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है) 
यह विधि और पांचवीं आहुतिके विना जल पुरुष संज्ञक नहीं होता यह निषेध, इसप्रकार एकवाक्यके 
दो अर्थ माननेसे वाक्य भेद होता है । इसलिए पाँचवी आहुतिमें जल, पुरुष संज्ञके होता है, इसमें 
तात्पय है 4 मनुष्य देहमात्रकी उत्पत्तिमें मी आहुति संख्याका नियम नहीं है । यह आहुति संख्याका 
नियम तो चन्द्रलोकमें जाने और लोटने वालोंके लिए है । चन्द्रलोकमें पतञ्चाग्नि विद्या और इष्ट आदि 
कमं रहित मी नहीं जाते, वे विशेष कर्मके बलसे मनुष्य शरीर त्यागके अनन्तर मी मनुष्य शरीर 


ग्रहण करते हैं, उनका देह भी आहुति संख्या नियमके विना ही अन्य भतोंसे सम्बन्धित जलसे 
आरम्भ होता है ॥ १८॥ 


अधि० ४ सू० २०-२२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५८९, 


| दशनाच ॥२०॥ 

पदच्छेद्‌--दशंनात्‌, च । 

सूत्रा्थं-- क्योंकि लोकमें ऐसा ही देखनेमें आता हे । 

अपि च चतुर्विधे भूतग्रामे जरायुज्ञाण्डजस्वेद्जोद्धिज्जलक्षणे स्वेदजोद्भिज्ञयो- 
रन्तरेणेव ग्राम्यघममुत्पत्तिद्‌शनादाहुतिसंख्यानादरो भवति। एवमन्यत्रापि भविष्यति २० 

ननु तेषां खब्वेषां भूतानां त्रीण्येव बीजानि भवन्ति आण्डजं जीवजमुद्धिजम्‌' ( छा० 
६।३।१ ) इत्यत्र त्रिविध एव भूतग्रामः श्रयते, कथं चतुविघत्वं भूतग्रामस्य प्रतिज्ञातमिति ? 
अत्रोच्यते 

तृतीयश्चव्दावरोधः संश्रोकजस्य ॥ २१॥ 

पदच्छेद्‌- तृतीयशब्दावरोधः, संशोकजस्य । 

सज्रार्थ--( संशोकजस्थ ) संथोकज-स्वेदज प्राणियोंका ( तृतीयशब्दावरोधः ) तृतीयशब्दसे 
उडजजशब्दसे उपसंग्रह होनेसे विरोध नहीं है । 

# 'भाण्डजं जीवजमुद्रिजम? ( छा० ६।३।१ ) इत्यत्र तृतीयेनोद्विजञशब्देनेव स्वेद- 
जोपसंगश्रहः कृतः प्रत्येतव्यः, उभयोरपि स्वेदजो द्वि ज्योर्भूम्युद को द्वे दप्रभवत्वस्य तुल्यः 
त्वात्‌ । स्थावरोद्भेदात्त विलक्षणो जङ्गमोद्गद इत्यन्यत्र स्वेदजोद्धिज्ञयोभदवाद 
इत्यविरोधः ॥ २१॥ 9३ 

( ४ साभाव्यापत््यधिकरणम्‌ । खू० २२ ) 
सामाव्याथत्तिरुपपत्तः ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद--सामाव्यावत्तिः-उपपत्तः । 

खूत्रा्थ--इस लोकमें लोटते समय उन जीवोंको ( सामाव्याप्ति: ) आकाश आदिसे साम्यकी 
प्राप्ति होती है, ( उपपत्तें: ) क्योंकि ऐसा ही उपपन्न होता है । 

$ इष्टादिकारिणश्वन्द्रमसमारुह्य तस्मिन्यावत्संपामुषित्वा ततः सानुशया अवरोह- 


और चार प्रकारके भूत समूहमें जरायुज, आण्डज, स्वेदज, और उड्डिज्जरूपमे से स्वेदज और 

उद्धिज्जमें ग्राम्य धमं (स्त्री पुरुष संपक) के विना ही उत्पत्ति देखनेसे आहुति संख्याका आदर नहीं हे, 
उसी प्रकार अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा ॥ २० ॥ 

परन्तु तेषां खब्वषां०' ( उन पक्षी आदि प्रसिद्ध प्राणियोंके तीन ही बीज होते है-आण्डज, 
जीवज ( जरायुज ) और उद्धिज्ज ) इस श्रृतिमें तीन प्रकारका ही भत समुदाय सुना जाता है, तो 
फिर यहाँ भत समुदाय चार प्रकारका है, ऐसी प्रतिज्ञा किस प्रकार की गई है ? इसपर कहते है-- 

“आण्डजं जीवजमुद्धिज्जम्‌०' (आण्डज-पक्षी आदि, जीवज-मनुष्य आदि और उद्धिज्ज-वक्षादि) 
इसमें तृतीय उद्धिज्जधब्दसे ही स्वेदजका उपसंग्रह किया गया समझना चाहिए, क्योंकि स्वेदज और 
उज्ज इन दोनोंमें मी भूमि और उदकका | भेदन कर उत्पन्न होना तुल्य है । स्थावरके उद्धदसे तो 
जङ्गमका उद्भेद विलक्षण है । इसप्रकार स्वेदज ओर उद्धिज्जका भेदवाद अन्यत्र [ वणित ] है, 
इसलिए विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


# स्वेदज ओर उद्धिज्जका भेद कथन तो 'आण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि च उद्धि- 
जानि च' ( ऐत० ५।३ ) ( आण्डज, जरायुज, स्वेदज और उद्धिज्ज ) इस ऐतरेय श्रृतिमें स्पष्ट है । 
- इसलिए छान्दोग्य ओर ऐतरेय श्रुति प्रतिपादित तीन तथा चार संख्यामें कोई विरोध नहीं है । चतुविध 


। भूतोंका विचार प्रसंगसे किया गया है, इसलिए यह सिद्ध हुआ कि अनिष्ट आदि कारियोंकी चन्द्रलोक- 
प्राप्ति नहीं, होती ॥ २१ ॥ 


५९० बह्मसूत्र-दाङ्करभाष्य | अ० ३ पा० १ 


म्तीत्युक्तम्‌। अथावरोहप्रकारः परीक्ष्यते । तत्रेयमवरोहश्र॒तिर्भवति-अयैतमेवाध्वानं पुनर्नि 
वतन्ते यथेतमाकाशमाकाश्ञाद्वायुं वायुमूत्वा धूमो भवति धूमो भूत्वाऽञ्र भवत्यभ्र भूत्वा मेघो भवति 
मेघो भूत्वा प्रवषंति' (-छा० ५१०५ ) इति। तत्र संशयः-किमाकाशदिस्व रूपमेवाचरोइन्तः 
प्रतिपद्यन्ते कि चाकाशादिसाम्यमिति । तत्र प्राप्तं ताबत्‌-आकाशादिस्वरूपम्रेव प्रतिपद्यन्त 
इति | कुतः ? एवं हि श्रुतिभंवति। इतरथा लक्षणा स्यात्‌ । श्रुतिलक्षणाविशाये च श्रुतिर्न्या- 
य्या न लक्षणा । तथा च वायुभू त्वा धूमो भवति’ इत्यंबमादीन्यक्षराणि तत्तत्स्वरूपोपप- 
त्तावाञ्ज स्येनावकल्पन्ते। तस्मादाकाशादिस्वरूपप्रतिपत्तिरिति। # एवं प्राप्त ब्रमः-आका- 
शादिसाम्यं प्रतिपद्यन्त इति। चन्द्रमण्डले यद्म्मयं शरीर मुपभोगार्थमारव्धं तदुप तो गक्षये 
सति प्रदिळी यमानं सू क्ष्ममाका शसमं भवति, ततो वायोवशमेति, ततो धूमादिभिः संपृच्यत 
ति। तदेत दुच्यते-'यथेतमाकाशमाकाशाद्वायुम्‌' ( छा० ५।१०।५ ) इत्येवमादिना । कुत एतत्‌? 
उपपत्तेः। एवं होत दुपपद्यते । नह्यन्यस्यान्यभावो सु स्य उपपद्यते। आकाशस्वरूपप्रतिपत्तो च 
वाय्वादिक्रमेणाबरोहो नोपपद्यते । विभुत्वोच्चाकाशेन नित्यसंबद्धत्वान्न तत्साइश्यापत्तर- 
यह कहा गया है कि इष्ट आदि कारी चन्द्रछोकमें आरोहणकर वहाँवर कमंफलोपभोग पन्त 

रहकर वहाँसे अनुशय सहित अवरोहण करते हें । अब अवरोह प्रकारकी परीक्षा की जाती है । वहाँ 
'अथैतमेवाध्वानं ०? ( कमंफल भोगानन्तर पुनः इसी मागे जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं। 
वे पहले आकाशको प्रात होते हैं ओर आकाशसे वायुको, वायु होकर वह धूम होता है और धूम होकर 
अत्र होता है, अभ्र होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता है ) यह अवरोह श्रुति है। उसमें संशय 
होता है--क्या अवरोहण करनेवाले आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्ठ होते हैं, अथवा आकाश आदिके 
साम्यको ? उसमें आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, ऐसा प्राप्त होता है। किससे? 
इससे कि ऐसी ही श्रुति है। अन्यथा लक्षणा होगी । श्रुति और लक्षणाके संशयमें थतिका ग्रहण 
उचित है लक्षणाका नहीं । उसोप्रकार 'वायुभूत्वा -धूमो भवति’ ( वायु होकर धूम होता है ) इत्यादि 
अक्षर मी तत्‌ तत्‌ स्वरूपको प्राप्तिमें अनायास ही उपपन्न होते हें, इससे आकाश आदि स्वरूपको 
प्राप्ति है । सि०--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--आकाश आदिके सःहइयको प्राप्त होते हैं । चन्द्र- 
मण्डलमें जो जलमय शरीर उपमोगके लिए आरम्म हुआ था वह उपमोगके क्षय होनेपर प्रविलीन होता 
हुआ आकाशके समान सूक्ष्म होता है, अनन्तर वायुके वश-अधीन होता है उसके पश्चात्‌ धूम आदिसे 
सम्बद्ध होता है । वह 'यथेतमकाशम्‌? ( जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं प्रथम आकाशको 
प्राप्त होते हैं, आकाशसे वायुको प्राप्त होते हुँ ) इत्यादि श्रृतिसे कहा जाता है। यह किससे? उप- 
पत्तिसे । यह ऐसा ही उपपन्न होता है । अन्यका अन्यभाव मुख्य उपपन्न नहीं होता, और आकाश 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेपर वायु आदि क्रमसे अवरोह उपपन्न नहीं होता। आकाशके विभु 
होनेसे और उंसके साथ नित्य सम्बद्ध होनेसे आकाशके साहश्य प्राप्तिसे भिन्न उसका सम्बन्ध नहीं 
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# पुर्वेमे “तृतीयं स्थानम्‌? इस स्थान शब्दको दो मागके उपक्रम सामथ्यंसे तृतीय मागका 
उपलक्षक कहा गया है। परन्तु यहाँ ऐसी श्रुति नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । 
# 'समानो मावो रूपं येषां ते समावास्तेषां मावः सामान्य सारूप्य-सादुश्यम्‌ ।! समान 
एक सा भाव-धम है जिनका वे समाव हैं उनका माव सामाव्य-साहश्य है, क्योंकि उसकी उपपत्ति 
है यह सूत्रका व्यृत्पत्तिलभ्य अथ है, उसको आगे स्पष्ट करते हँ । 'यथेतमकारमाकाशाहायुम्‌' चन्द्र 
मण्डलमें फलोपमोगके अनन्तर वह अनुशयी जीव आकाश तुल्य सूक्ष्म होता है, अनन्तर पिण्डीकृत 
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' न्यस्तत्संबन्धो घटते । श्रुत्यसंभवे च लक्षणाश्रयणं न्याय्यमेव । अत आकाशादितुल्य- 
तापत्तिरेवात्राकाशादिभाव इत्युपचयंते ॥ २२ ॥ 
( ५ नातिचिराधिकरणम्‌ । स्‌० २३ ) 
नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ २३ ॥ 

पदच्छेदू--न, अतिचिरेण, विशेषात्‌ । 

सूत्राथ--जीव ( नातिचिरेण ) स्व्ल्पकाल ही आकाश आदिके साथ समानरूपसे रहकर 
वृष्टिद्वारा पृथिवीमें प्रवेश करता है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 'अतो वे दुनिष्प्रपतरम्‌' इत्यादि श्रृतिमें 
विशेष देखनेमें आता है । 

# तत्राकाशादिप्रतिपत्तो प्राग्वीद्यादिप्रतिपत्ते मंचति विशयः-कि दीघ कालं पूर्वपूर्व- 
साहद्येनावस्थायोत्तरोत्तरखादद्यं गच्छन्त्युताल्पमद्पमिति। तत्रानियमः, नियमकारिणः 
शास्रस्याभावादिति । एवं प्रात इदमाह-ना/तिचिरेणेति। अट्पमल्पं कालमाकाशादिभावे 
नावस्थाय वर्षधाराभिः सहेमां भुवमापतन्ति।' कुत एतत्‌? विशेषद्शनात्‌। तथाहि 
तोह्यादिभावापत्तरनन्तर विशिनष्टि--'अतो व खलु दुनिष्प्रपतरम्‌' ( छा० ५।१०।६ ) इति । 
तकार पकइछान्दस्यां प्रक्रियायां लुतो मन्तव्यः । - दुनिष्प्रपततरं दुनिष्क्रमतरं दुःखतरम- 
स्माद्त्रीह्यादिभावान्षिःसरण भवतीत्यथः। तदत्र दुःखं निष्प्रपतनं प्रदशयन्पूवषु सुखं 
निष्प्रपतनं दशयति ।- सुख दुःखताविशेषश्चायं निष्प्रपतनस्य कालाल्पत्वदी घत्वनिरमित्तः।. 
तस्मिन्नवधो शारीरानिष्पत्तेरुपभोगासंभवात्‌। तस्मादत्री ह्यादिभावापत्तेः प्रागस्पेनेव 

का लेनावरोहः स्यादिति ॥२३॥ 

घटता है । और श्रतिके असमवमे लक्षणाका आश्रयण उचित ही हे । अत: आकाश आदि साहद्य प्राप्ति 
ही यहाँ आकाश आदि माव है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥२२॥ 

यहाँ ब्रीहि आदि भावकी प्राप्तिके पूव आकाश आदिकी प्राप्तिमें संशय होता है, क्या दीघ-दीघे 
काल प॒व-पूर्व साहश्यसे अवस्थित होकर उत्तरोत्तर साहश्यको प्राप्त होते हैं अथवा अल्प-अल्प काल ? 
उसमें नियम नहीं है, क्योंकि नियम करनेवाला शास्त्र नहीं है। ऐसा प्राप्त होनेषर यह कहते हैं-- 
'नातिचिरेण' अल्प-अल्प काल आकाश आदिरूपसे अवस्थित होकर वृष्टि धाराओंके साथ इस पृथिवीपर 
आ गिरते हैं। यह किससे ? विशेषदशंनसे । जैसे कि व्रीहि आदि माव प्राप्तिके अनन्तर 'अतो वे 
खलु०' ( इस प्रकार यह निष्क्रमण निश्चय ही अत्यन्त कष्ट प्रद है ) इस प्रकार विशेष कहते हैं । इसमें 
एक 'त? छान्दस प्रक्रियामें लुत हुआ समझना चाहिए । दुनिष्प्रपततर-दुनिष्क्रमतर इस ब्रीहि आदि 
मावसे निःसरण दु:खतर होता है, ऐसा अथं है । यहाँ वह वचन दुःख पूवंक नि.सरण दिखलाता 
हुआ पुवमावोंमें सुख पूवंक नि:सरण दिखलाता है । निष्क्रमणमें सुखत्व यौर दु:खत्वका यह विशेष 
कालके अल्पत्व ओर दीघंत्व निमित्तक है, क्योंकि उस अवधिमें शरीरकी निष्पत्ति-उत्पत्ति न होनेसे उपभोग 
का असंभव है । इसलिए व्रीहि आदि भाव प्राप्तिसे पूवं अल्पकालमें ही अवरोहण होना चाहिए ।।२३॥ 
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अतिसूक्ष्म लिङ्गोपहिव होकर वायु द्वारा इतस्तत होता हुआ वायु सम'होकर फिर धूमरूप होता है, 


वहाँसे अश्ररूप पुनः मेघरूप होकर वृष्टिद्वारा पृथिवीपर आकर व्रीहि, यह आदिरूप होता है, यह श्रुति 
का सिद्धान्त अथं है । अवरोहमें विविध भूत साम्य होनेका अनुसंधान करनेउे वराग्य होता है ॥२२॥ 


अ अनुशयी जीवका आकाश आदिसे सादुश्य कहकर अब विलम्ब ओर अविलम्ब गतिके 


विषयमें विचार करते हैं। पूवपक्षमें अधिक काल आकाश आदि साहश्यसे जीव रहता है, सिद्धान्तमें 
अल्प-अल्प काल, “अतो चे खलु? इस श्रतिमें विशेषरूपसे कहा गया है कि व्रीहि आदि मावमें आनेपर 
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( ६ अत्याधिष्टिताधिकरणम्‌ सू० २४-२७ ) 
अन्याधिष्टितेषु पूववदमिलापात्‌ ॥ २४ ॥ 


अन्याधिष्ठितेषु, पूववदमिलापात्‌ । 
सूत्राथ--अनुशयी जीव पूर्वके समान (अन्याधिष्टितेषु) अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें 
केवल सम्बन्धित होते हैं, ( पूवंवदभिलापात्‌ ) क्योंकि आकाश आदि भाबके सम.न कथन है । 

& तस्मिन्नेचावरोहे प्रवषणानन्तरं पठ्यते-'त इह ब्रीहियवा ओषधिवनस्पतयस्तिळभाषा 
इति जायन्ते’ (छा० ५।१०।६) इति। तत्र संशयः-किमस्मिन्नवचो स्थावरजात्यापन्नाः स्थावरः 
उखदुःखभाजोऽनुशयिनो भवम्त्याहोस्वितक्षे्रष्ञान्तराधिष्टितेषु स्थावरशरी रेषु संइलेष- 
मात्रं गच्छन्तीति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? स्थावरजात्यापत्नास्तत्सुख दुःखभाजोऽडुशयिनो भव 
न्तीति ।कुत पतर्त्‌! जनेमुंख्याथत्वोपपत्तेः, स्थावरभावस्य च श्र॒तिस्मृत्योरुपभोगस्थानत्व- 
प्रसिद्दः, पशुहिसादियोगाच्येष्टादेः कर्मजञातस्यानिष्ठफलत्वोपपत्तेः, तस्मान्म॒ख्यमे वेद्‌ मन्नु 
शयिनां बीह्यादिजन्म, श्वादिजञन्मवत्‌। यथा श्वयोनि वा सूकरयोनि वा चण्डालयोनि 
वेति मख्यमेवाङुशयनां श्वादिजन्म तत्सुखदुःखान्वितं रवति। एवं बीह्यादिञग्मापीति । 

& एच प्राते त्रम:-अन्यर्जविर धाष्ठतेषु बरीहादषु ससगमाउमनुशायिन: प्रटिपद्यन्त, न 


उसी अवरोहके विषयमें प्रवषण-वृष्टिके अनन्तर पढा जाता है--“त इह० ( तब वे जीव इस 
लोकमें धान, जौ, ओषधि, वनस्पति, तिल और उदड़रूप होकर उत्पन्न होते हैं ) उसमें संशय होता 
है कि क्या अनुशयी जीव इस अवधिमें स्थावर जाति प्राप्त हुए स्थावरके सुख दुःखके भागो होते हैं 
धथवा अन्य जीवोंसे अधिष्ठित स्थावर शरीरोंमें केवल संश्लेष-संसगंमात्र प्राप्त करते हैं? तब क्या 
प्राप्त होता है ? पृवपक्षी--अनुशयी जीव स्थावर जातिको प्राप्त होते हुए उसके सुख दुःखके मागी 
होते हैं । यह किससे? इस कि इसमें 'जन्‌' धातुका मुख्याथ उपपन्न होता है। और स्थावरमाव 
श्र ति ओर स्मृतिमें उपभोगका स्थानरूपसे प्रसिद्ध है, पशु हिंसादिके योगसे इष्ट आदि कम समूहमें 
निष्ट फलत्व उपपन्न होता है । इसलिए अनुशयी जीवोंका यह त्रीहि आदि रूपसे जन्म श्वान आदि 
छन्मके समान मुख्य ही है, जैसे श्वयोनि, सूकरयोनि अथवा चण्डालयोनि इस प्रकार अनुशयी जीवों 
का श्वान आदि जन्म मुख्य ही है और उसके सुख-दू:खसे अन्वित होते हैं, वसे ब्रीहि आदि जन्म भी । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-अनशयी जीव अन्य जीवोसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें 
संसगमात्र प्राप्त करते हें, किन्तु उनके सुख-दु:खके मागी नहीं होते पूववत्‌-- आकाश आदि भावके 
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यहाँसे निकलना दुष्कर होता है, क्योंकि अन्नरूपमें, भक्षण करनेवालेमें, स्त्रीगभमें जानेपर अधिक 
समय लगता है । इस श्रुति वचनसे सिद्ध होता है कि आकाशमावसे लेकर पृथिवीमें आने तक अल्प- 


अल्प कालमें अवरोहण: होता है । ब्रीहि आदि मावसे निगमनमें विलम्ब होता है, इस प्रकारके 
अनुसंधानसे वराग्य होता है ॥ २३ ॥ 


#* जायन्ते’ ( जन्म लते हैं ) इस श्रृतिके होनेसे और पूवं अधिकरणमें आकाश आविसे वष्टि 
पर्यन्त साहरु्यके कथनसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं। 'स्थांणुमन्येऽनुसंयन्ति? ( अन्य स्थाण्‌- 
भावको प्राप्त होते हैं) और "शरीरजैः कमंदोपेर्याति स्थावरतां नरः? ( शरीरसे उत्पन्न कमंदोषसे 
मनुष्य स्थावरत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें स्थावरमाव कर्मफलके उपमोगका 
स्थान कहा गया है, क्योंकि “न हिंस्थास्सर्वा भूतानि’ यह सामान्य श्रुति हिंसाका निषेध करती है ओर 
“अग्नीषोमीयं पञ्चुमालभेत' इस विशेष श्रृतिवावयसे यज्ञमें पशु हिंसाका विधान हे । इन श्रुतियोंका 
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तत्सुखदुःखभाजो भवन्ति, पूर्ववत्‌ । यथा वायुधूमादिभावोऽच्नुरायिनां तत्संइलेषमात्रम, 
एवं बीह्यादिभावोऽपि जातिस्थावरेः संदलेषमात्रम्‌। कुत एतत्‌? तद्वदेवेहाप्यभि- 
लापात्‌, कोऽभिलापस्य तद्वद्भावः ? कर्मव्यापारमन्तरेण संकीर्तनम्‌ । यथाकादादिषु 
प्रवर्षणान्तेषु न कचित्कर्मव्यापारं परामृशात्येचं घीह्यादिजन्मन्यपि, तस्मान्नास्त्यत्र 
सुखदुःखभाक्त्वमनुशयिनाम्‌।` यत्र तु सुखदुःखभाकत्वमभिप्रेति, परामृशति तत्रः 
कर्मेव्यापारम्‌-रमणीयचरणाः कपूयचरणा इति च । अपि च मुख्येऽनुशयिनां वीद्यादि- 
जन्मनि बीह्यादिषु छूयमानेषु कण्ड्यमानेचु पच्यमानेषु भक््यमाणेषु च तदभिमानिनो५नु- 
शयिनः प्रवसेयुः। यो हि जीवो यच्छरीरमभिमन्यते स तस्मिन्पीड्यमाने प्रयखतीति 
प्रसिद्धम्‌ । तत्र ब्ीह्यादिभावाद्रेतःसिग्भावोऽनुशायिनां नामिलप्येत । अंतः संसर्गमात्र- 
मनुशयिनामन्याधिष्टितेषु बीह्यादिषु भवति । एतेन जञनेमुख्यार्थत्वं प्रतित्रुयादुपभोग- 
स्थानत्वं च स्थावरभावस्य । नच वयमुपभोगस्थानत्वं स्थावरभावस्यावजानीमहे । 
भवत्वन्येषां जन्तूनामपुण्यसांमथ्यन स्थावरभावमुपगतानामेतदुपभोगस्थानम्‌ , चन्द्रः 
मसस्त्ववरोहन्तोऽनुशयिनो न स्थावरभावमुपभुञ्जत इत्याचक्ष्महे ॥ २४ ॥ 


समान । जैसे अनुशयी जीवोंका वायु, धूम आदि माव उनके साथ केवल संसगंमात्र है, वसे ही व्रीहि 


आदि माव स्थावर जातिके साथ संसगमात्र है । यह किससे ? इससे कि उसके समान यहाँ मी कथन 
है । अभिलापका उसके समान माव किया है ? कमव्यापार ( फल ) के विना कथन । जसे आकारा 


आदिसे लेकर वृष्टि पर्यन्त श्रुति किसी भो कमव्यापारका परामश नहीं करती, वसे व्रीहि आदि जन्ममें 
भी । इसलिए वहाँ अनुशयी सुख-दुःखके मागी नहों हें । जहाँ तो सुख दुःखका मागित्व श्रुतिको 
अभिप्रेत है वहाँ “रमणीयचरणाः कपूयचरणाः’ इस प्रकार कमं व्यापार ( फल ) का परामश करती 
है, और अनुशयी जीवोंका व्रीहि आदि जन्म मुख्य होनेपर तो व्रोहि आदिके काटनेपर, कूटे जानेपर, 
पकाये जानेपर और मक्षण किये जानेपर उनके अंभिमानी अनुशयी जीवोंका प्रवास होना चाहिए, 
क्योंकि जो जीव जिस शरीरका अभिमानी होता है वह उस ञरीरके पीड़ित किये जानेपर प्रवास करता 
है, यह प्रसिद्ध हे । ओर वहाँ अनुशयियोंके ब्रीहि आदि मावखे रेतः सिञ्चन मावका कथन नहीं होना 
चाहिए । अतः अनुरायी जीवोंका अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदिमें संसगमात्र होता हे। इससे 
'जन्‌' धातुके मुख्याथंत्व और स्थावरमावके उपमोग स्थानत्वका निराकरण करना चाहिए । स्थावर- 
भावके उपभोग स्थानत्वको हम अवज्ञा ( इनकार ) नहीं करते । किन्तु अपुण्यके सामथ्यंसे स्थावर- 


मावको प्राप्त हुए अन्य जीवोंको वह उपमोगका स्थान हो, परन्तु हम ऐसा कहते हैं कि चन्द्रलोकसे 
अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावरमावका उपभोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अपना-अपना काय है, इससे इष्ट आदि कारीको मी पशु हिंसा आदि पापकें योगसे स्थावरमाव होता 
है, अतः उनके सुख-दुःखके मागी होते हैं । 

& “यो यो ह्यन्नमत्ति यो रेतः सिञ्चति तद्य एव मर्वात' (छा०५।१०।६) (जो-जो अनुरायी 
सम्बन्धित उस अन्नको भक्षण करता है ओर जो-जो रेतका स्त्रीमें सिचन करता है, तद्रप ही वह जीव 
हो जाता है ) इस वाक्यशेषमे त्रीहि आदिमें प्रविष्ट अनुशयी जीवोंका अन्नद्वारा वीयंके आधान कर्ता 
पुरुषस्रे जो योग कहा गया है, उसकी अन्यथा अनुपपत्तिसे मी 'त इह घ्रीहियवा''' जायन्ते’ यह्‌ जन्म- 
श्रुति गौण है । दूसरी बात यह मी है कि यदि श्रुतिको अनुशयी जीवोंका मुख्यरूपसे ब्रीहि आदि माव 
अभिप्रेत. होता, तो ब्रीहि आदि देहका नाश होनेपर देहीका उत्क्रमण अवश्य होता है, तो फिर “यो 
रेतः सिञ्चति तद्य एव भवति’ इस श्रुतिवाक्यसे विरोध होगा । इससे यहाँ केवल सम्बन्धमात्र 
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अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ २५॥ 

पदच्छेद--अशद्धम्‌, इति, चेत्‌, न, शब्दात्‌ । 
सूजाथं- अग्निष्टोम आदि याग पशुहिसा आदिके योगसे ( अशुद्धम्‌ ) अशुद्ध है, (इति चेन्न) 

ऐसा यहि कहो तो युक्त नहीं है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि वह श्रति प्रमाणक है । 

पुनरुक्तम्‌ पर्शुहसादियोगादशुद्माध्वरिकं .कम, तस्यानिष्टमफि फल- 
मवकल्पत इत्यतो मुख्यमेवानुशयिनां वीह्यादिजन्मास्तु, तत्र गोणी कल्पनाऽनथिकेति, 
तत्परिहियते--न, शास्त्रहेतुत्वाङधर्माधमंविज्ञानस्य । अयं घमोऽयमधघर्मं इति शास्त्रमेव 
विज्ञाने कारणम्‌ , अतीन्द्रियत्वात्तयोः, अनियतदेशकालनिमित्तत्वात्च--यस्मिन्देशे काले 
निमित्ते च यो घमोंऽनुष्ठोयते स एव देशाकालनिमित्तान्तरेष्वघमो भवति, तेन शास्त्रा- 
रते धर्माधर्मविषयं विज्ञानं न कस्यचिदस्ति । शास्त्राच्च हिसानुग्रहाद्यात्मको ज्योति- 
छोमो धमं इत्यवधारितः, स॒ कथमशुद्ध इति शाक्यते वक्तुम्‌? ननु न हिंस्यात्सर्वा 
भूतानि' इति शास्त्रमेव भूतविषयां हिसामधमे इत्यवगमयति । बाढम्‌, उत्सर्गस्तु सः । 
.अपवादः--- अझीषोमीयं पञ्ुमाकभेत’ (यजु०) इति । उत्खर्गापवाद्योश्च व्यवस्थितविषय- 
त्वम्‌ । तस्माद्विशुद्धं कर्म वैदिकम्‌, शिष्टेरनुष्टीयमानत्वादनिन्यमानत्वाच्य । तेन न तस्य 
प्रतिरूपं फल जातिस्थावरत्वम्‌। नच इवादिजन्मवदपि व्रीह्यादिजन्म भवितुमर्हति । 
तद्धि कपूयचरणानधिऊृत्योच्यते, नेवमिह वेशेषिकः कश्चिदधिकारोऽस्ति। अतश्चन्द्र- 
मण्डलस्खलितानामचुशयिनां वीह्यादिसंइलेषमात्रं तद्भाव इत्युपचयते ॥ २५ ॥ 


जो यह कहा गया है कि पशु हिसादिके योगसे यज्ञकम अशुद्ध है, उसका अनिष्ट फल भी हो 
सकता है, इससे अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि जन्म मुख्य ही हो तो उसमें गौणी कल्पना अनर्थक 
_ होगी, अब उसका परिहार किया जाता है--नहीं, क्योंकि धर्म और अधमविज्ञान शास्त्रहेतुक है । 
यह धमं है ओर यह अधम है इस विज्ञानमें शास्त्र ही कारण है, क्योंकि वे दोनों अतीन्द्रिय हैं और 
उनके देश, काल और निमित्त अनियमित हैं, जिस देश, काल और निभित्तमें जिस धमंका अनुष्ठान 
किया जाता है वही अन्य देश, काल और निमित्तमें अधमं हो जाता है, इससे शास्त्रज्ञानके विना 
धर्माधमं विषयक ज्ञान किंसीको नहीं होता । हिसा अनुग्रह आदि रूप ज्योतिष्टोम धमंरूपसे शास्त्रसे 
निश्चित हुआ है, वह अशुद्ध है, ऐसा कँसे कहा जा सकता है । परन्तु 'न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह शास्त्र 
ही भूतविषयक हिंसा अधमं है, ऐसा अवगत कराता है । ठीक है, किन्तु वह तो उत्सगं है। और 
'अझीषोमीयं पशुमालभेत’ ( अग्नीषोमीय पशुका आलभन करे ) यह अपवाद है । उत्सर्ग और अप- 
वादका विषय व्यवस्थित ( मिन्न-मिन्न ) है । इसलिए वेदिक कमं विशुद्ध है, क्योकि शिष्ट पुरुष उसका 
अनुष्ठान करते हैं और वह निन्दा करने योग्य नहीं है । इससे स्थावररूपसे प्रतिकूल जन्म उसका फल 
नहीं है । शवान आदि जन्मके समान मी व्रीहि आदि जन्म नहीं हो सकता, क्योंकि जसे वह ( खानादि- 
जन्म ) कपूयचरणोंका अधिकार कर कहा जाता है, वेसे यहाँ ( ब्रीहि आदि रूपसे जन्ममें ) कोई 
विशेष अधिकार नहीं है । इसलिए भन्द्रमण्डलसे स्खलित-गिरनेवाले अनुशयी जीवोंका त्रीहि आदि 
भाव-त्रीहि आदि संसगमात्र है, ऐसा उपचार किया जाता है॥ २५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अभिप्रेत है । अत चन्द्रलोकसे अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावर सम्बन्धी सुख-दुःखका 
उपभोग नहीं करते ॥ २४॥ 

न शिस्थात्सवा भूतानि यह उत्सग है, अभ्नीषोमीयं पशुमालभेत यह अपवाद-बाधक शास्त्र 
हे न ह | हल्का बाध होता है। यदि ऐसा न माना जाय तो यह अपवादशास्त्र 


क 
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रेतःसिग्योगोऽथ ॥ २६॥ 
छेद---रेतःसिग्योगः, अथ । 

सूत्राथ--त्रीहि आदि मावके अनन्तर अनुशयी जीवोंका रेत:सिग्माव होता है, क्योंकि 
“यो रेतः सिञ्चति’ इत्यादि श्रतिमें ऐसा कहा गया है । 

हतश्च बीह्यादिसंरलेषमात्रं तद्भावो यत्कारणं व्रीह्यादिभावस्यानन्तरमनुशयिनां रेतः 

सिग्भाव आम्नायते-'यो यो ह्यन्नमत्ति यो रेतः सिञ्चति तञ्चय एव अवति’ (छा० ५।१०।६) इति । 

नचात्र मुख्यो रेतःसिग्भावः संभवति । चिरजातो हि प्राप्तयौ वनो रेतःसिग्भवति । कथमिवा- 

नुपचरितं तद्गभावमयमानान्नानुगतो ऽनुदायी प्रतिपद्यते ? तत्र तावदवऱ्यं रेतःसिग्योग एव 

रेतःसिग्भावोऽभ्युपगन्तव्यः । तद्व दूवीह्यादिभावोऽपि बरीह्यादियोग एवेत्यविरोधः ॥२६॥ 
योन; शरीरम्‌ ॥ २७॥। 

पदच्छेद--योनेः, शरीरम्‌ । 

सूत्राथ--(योने:) योनिमें बीयं सेचनके अनन्तर उस योनिसे सुख दुःख फलोपमोगके लिए 
( शरीरम्‌ ) योग्य शरीर उत्पन्न होता है, क्योंकि रमणीयचरणाः? इत्यादि शास्त्र कहता है । 

४७ अथ रेतःसिग्भावस्यानन्तर योनो निषिक्त रेतसि योनेरधिशरी रमनुशयिनामनु- 
शयफलोपभोगाय जायत इत्याह शास्त्रम्‌-तद्य इह रमणीयचरणाः? (छा० ५।१०।७) इत्यादि । 
तस्मादप्यवगम्यते नावरोहे वोह्यादिमावावखरे तच्छरीरमेव सुख दुःखान्वितं भवतीति । 
तस्माद्‌ वीह्यादिसंइलेषमात्रमनुहायिनां तज्ञन्मेति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

इति श्रीमच्छंकरमगवत्पूज्यपाद्‌कृतो शारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 


और इस हेतुसे मी व्रोहि आदि माव व्रीहि आदि सरुलेष-संसग मात्र है, क्योंकि “यो यो ह्यन्न- 
मत्ति०' ( जो जो अनुशथी सम्बन्धित उस अन्नका भक्षण करता है, जो जो वीयंका सेचन ( आधान ) 
करता है, उसका रूप हो वह अनुशयी जीव होता है ) इस प्रकार ब्रोहि आदि भावके अनन्तर अनुश्चयी- 
जीवोंकी रेत:सिग्माव श्रुति है। और यहाँ रेतःसिग्माव मुख्य नहीं हो सकता, क्योंकि चिरकालसे 
उत्पन्न और प्राप्त योवनवाला रेत:सिग | ( वीय्यका आधान कर्ता ) होता है । खाये हुए अन्नके साथ 
अनुगत हुआ अनुशयी जीव आधान क्रियाके कर्ताका भाव उपचारके विना किस प्रकार प्राप्त करेगा 
इससे वहाँ रेतः सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध हो रेत:सिग्माव हे, ऐसा अवशय स्वीकार करना चाहिए 
इसी प्रकार व्रोहि आदि भाव भी ब्रीहि आदिके साथ सम्बन्ध ही है, इसलिए विरोध नहीं है ॥ २६ ॥ 

रेतःसिग्माव--रेतः सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेके अनन्तर योनिमें वीय प्रक्षेप होनेपर 
अनुशयी जीवोंका अनुशय-कम फलोपमोगके लिए योनिके आश्रित शरीर उत्पन्न होता है, इस प्रकार 
'तद्य इह रमणीयचरणाः०' ( उन अनुशयी जोवोंमें जो पुण्यश्ालो हैं ) इत्यादि श्रुति कहती हे । 
इससे भी ऐसा अवगत होता है कि अवरोह होनेपर त्रोहि आदि मावके अवसरमें उस अनुशयी जीवका 
सुख दुःखसे अन्वित शरीर ही नहो होता है। इसलिए अनुशयी जोवोंका ब्रीहि आदि जन्म ब्रीहि आदि 
सर्लेषमात्र हे, ऐसा सिद्ध हुआ ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

tS 
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अनवकाश होनेसे व्यथ सिद्ध होगा । इसलिए शास्त्र विहित होनेसे यागमें पशु हिसा निषिद्ध नही है । 
वस्तुतः राग आदिसे प्राप्त हिसाकी निवृत्तिक्रे लिए “न हिंस्यात्‌ ०' यह सामान्य श्रति है, इसलिए 
इसका अञ्नीषोमीयं०' इस विशेष श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं हे ॥ २५ ॥ 


५२६ त्रह्मसूत्र-शाङरभाष्य | अ० रे पा० २ 


तृतीयाध्याये द्वितीयः पाद; । 


[ अन्न पादे तत्त्वंपदार्थपरिशोधनविचारः ] 
॥ इस पादमें तत्‌, तवम्‌ पदार्थ परिशोधनका विचार है ॥ 


( १ संध्याधिकरणम । सू० १-६ ) 


संध्ये सृष्टिराह हि ॥१॥ 

पदच्छेद- संध्ये, सृष्टि, आह, हि । 

सूञाथ--( संध्ये ) स्वप्नावस्थामें ( सृष्टि: ) सृष्टि व्यावहारिक सत्य है, (हि) क्योंकि (आह) 

अथ रथान्‌' यह श्रुति ऐसा ही कहतो हे । 

& अतिक्रास्ते पादे पश्चाम्तिविद्यामुदाह्ृव्य जीवस्य संसारगतिप्रभेदः प्रपञ्चितः । 
इदानीं तु तस्येवावस्थाभेद्‌ः प्रपञ्च्यते । इदमामनन्ति-स यत्र प्रस्वपिति’ (बृह०४।३।९) 
इत्युपक्रम्य 'न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सूजते' (ब्रृह०४।३।१०) 
इत्यादि । तत्र संशयः-कि प्रबोध इव स्वप्नेऽपि पारमार्थिकी सृष्टिराहोस्विन्मायामयीति ? 
तत्र तावत्प्रतिपद्यते-संध्ये तथ्यरूपा सृष्टिरिति । संध्यमिति स्वप्नस्थानमा चष्टे, वेदे 
प्रयोगद्शंनात्‌ “संध्यं तृतीयं स्वपनस्थामम्‌' (ब्रह्‌ ० ४।३।९) इति । द्वयोलोकस्थानयोः प्रबोध 
संप्रसाद स्थानयोर्चा संघो अवतीति संध्यम्‌ ! तस्मिन्खंध्ये स्थाने तथ्यरूपेव सृष्ठिभंवितु- 
महेति। कुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुतिरेवमाह~'अध रथान्रथयोगान्पथः सृजते’ (बृह० ४।३।१०) 
इत्यादि । स हि कर्ता’ इति चोपसंहारादेवमेवावगम्यते ॥१॥ 


गत पादमें पः्चार्ति विद्याका उदाहरण देकर जीवकी संसार ग्रतिका प्रभेद विस्तार से कहा गथा 
है । अब तो उसकी ही मिन्न-मिन्न अवस्थाए विस्तारपूवक कही जाती हैं। “स तत्र प्रस्वपिति’ ( वह 
जहाँ सोता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “न तत्र रथा०” ( उस अवस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते 
जानेवाले अश्च आदि हैं झर न माग ही हैं, परन्तु वह रथ, रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि और 
रथके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्र ति कहती है। उसमें संशय होता है-कया जाग्रतूके 
समान स्वप्नमें भी पारमाथिक ( व्यावहारिक ) सृष्टि है अथवा मायामयी ? पूचपक्षी--स्वप्तावस्थामें 
तथ्यरूप सृष्टि है, वहाँ ऐसा प्राप्त होवा है । सध्य स्वप्तावस्थाको कहते हैं, क्योंकि “संध्यं तृतीय स्वप्न- 
स्थानम्‌’ ( तृतीय स्वप्न स्थान संध्य है ) इस प्रकार वेदमें प्रयोग देखनेमें आता है । दो. लोक स्थान 
अथवा प्रबोध और सुषुप्ति अवस्थाकी जो संधिमें होता है, वह संध्य कहा जाता है । उस संध्य अवस्थामें 
सत्यरूप ही सृष्टि हो सकती है । किससे ? इससे कि 'अथ रथान्‌० ( वह रथ, रथमें जोते जानेवाले' 
अश्व ओर रथके मार्गोकी रचना करता है ) इत्यादि प्रमाण मूत श्र्‌ति ऐसा कहती है, क्योंकि 'स हि 
कर्ता’ ( वही कर्ता है ) ओर इस प्रकारके उपसंहारसे ऐसा ही अवगत होता है ॥ १॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# केस करनेवालोंका गति और आगतिरूप संसार दुर्वार है। इस प्रकार विचार करनेसे 
वेराग्य होता है, जो तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिमें परम्परया साधन है ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के ठृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥ १ ॥ 


— 8-5 
# गत पादमें वराग्य सिद्धिके लिए पश्चारिनि विद्याके उदाहरणसे गति ओर आगतिका विशेष 
विचार किया गया है । अब वराग्यद्वारा साध्य 'तत्‌, तवम्‌? पदाथका विवेक जो वाक्याथ ज्ञानका 


अधि० १ सू० २ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५९३ 


निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ॥ २॥ 


पदच्छेद--निर्मातारम्‌ , च, एके, पुत्रादयः, च । 

सूच्राथ- ( च ) और ( एके ) कुछ शाखावाले स्वप्नमें ( निर्मातारम्‌ ) कामोंका निर्माता 
परमात्मा है, ऐसा कहते हैं, यहाँ ( पुत्रादयः ) पुत्र आदि काम शब्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि श्रृतिमें 
काम शन्दसे उनका कथन है । 

अपि चेके शाखिनोऽस्मिन्नेव संध्ये स्थाने कामानां निर्मातारमात्मानमाम- 
नन्ति- य एष सुप्तेषु जागर्ति कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः? ( कठ० ०८ ) इति । पुत्रादयश्च 
तत्र कामा अभिप्रेयन्ते-काम्यन्त इति । ननु कामशब्देनेच्छाविशोषा एवोच्येरन्‌ , न, 
“शतायुषः पुन्नपोत्रान्वृणीष्व' ( क० १।२३ ) इति प्रकृत्यान्ते 'कामानां त्वा कामभाजं करोमि 
( क० १।२४ ) इति प्रकृतेषु तत्र तत्र पुत्रादिषु कामशाब्दस्य प्रयुक्तत्वात्‌ । प्राज्ञं चेनं 
निर्मातारं प्रकरणवाक्यरोषाभ्यां प्रतीमः। प्राज्ञस्य हीदं प्रकरणम्‌ अन्यत्र धर्मादन्यद्रा- 


मर कुछ शाखावाले इसी स्वप्तावस्थामें 'य एष सुप्तेषु०' ( इन्द्रिय आदिके सुक्त होनेपर 
जो यह पुरुष अपने इच्छित पदार्थोकी रचना करता हुआ जागता रहता है ) इसप्रकार कामोंका 
निर्माता आत्माको मानते हैं। वहाँ पुत्र आदि कामशव्दसे अमिभ्रत हैं, क्योंकि उनकी कामना की 
जाती है । परन्तु कामशब्दसे इच्छाविशेष ही कहने चाहिए ? ऐसा नहीं, क्योंकि 'शतायुषः०? ( हे 
नचिकेता ! तु सौ वर्षकी आयुवाले पुत्र और पौत्र माँग ले ) ऐसा प्रस्तुत कर अन्तमें 'कामानां०' ( मैं 
. तुझे कामनाओंको इच्छानुसार भोगनेवाला किये देता हुँ ) इसश्रकार तत्‌ तत्‌ स्थानमें प्रकृत पुत्र 
आदिमें काम शब्दको प्रयुक्त किया गया है । इसके निर्माता इस प्राज्ञको हम प्रकरण और वाक्यशेषसे 
प्रतीत करते हें । क्योंकि “अन्यत्र धर्माद०' ( वह धमंसे पृथक्‌ और अधमसे पृथक्‌ है ) इत्यादि यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

साधन है उसका इस पादमें निरूपण किया जाता है । इसप्रकार हेतुहेतुम-द्भाव संगतिसे द्वितीयपादका 
आरम्भ है । इस पादके “न स्थानतोऽपि’ इस ११ सूत्रके पहले उद्दश्यरूपसे प्रथम जिज्ञासित 'त्वम' 
पदार्थका अवस्थाओंद्ारा विवेचन है। तदनन्तर पाद समाप्ति पर्यन्त 'तत्‌' पदार्थका विवेचन है । 
यहाँ यह ज्ञातव्य है कि 'तत्त्वमसि' इस वाक्यमें “तत 'त्वम्‌' यहाँपर “स्वम्‌? को उद्देश्य कर 'तत' का 
विधान किया गया है, इसलिए उद्देश्यरूपसे 'त्वम! का प्रथम विवेचन है और विधेयरूपसे प्रतिपादित 
'तत्‌” का अनन्तर । गत पादमें जीवकी गति ओर आगतिके विचारसे जाग्रदवस्थाका निरूपण किया 
गया है । अब उस क्रमसे “स्म्‌? पदाथमें स्वयं ज्योतिष्ठरब सिद्ध करनेके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण 
किया जाता है । जाग्रदवस्थाके अनन्तर होनेवाली स्वप्नावस्था श्रुतिमें प्रतिपादित है, उसको उद्देश्यकर 
रथ आदिका अमाव और उसकी सृष्टि दोनों कहे गये हैं । इसको 'तत्र' आदिसे कहते हैं । 'आरम्मण' 
अधिकरणमें प्रपञ्च मात्रमें पारमाथिकत्वका निषेध किया गया है । परन्तु पूर्व पक्षमें स्वप्नसृष्टि सत्यरूप 
है, क्योंकि “अथ रथान इत्यादि श्रुति है। तथा उपक्रम और उपसंहारसे कर्ता मी एक ही है। 
यहाँ संध्य स्वप्नावस्थाको कहा जाता है । पूवपक्षमें जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वप्नसे भी जीवके लिए 
विवेक असिद्ध है ओर सिद्धान्तमें स्वप्न प्रतीतिमात्र होनेसे विवेक सिद्ध है, जिससे जीवमें स्वयं प्रकाणत्व 
सिद्ध होता है ॥ १॥ | 

% “स्वप्नार्थाः सत्याः प्राज्ञनिर्मित्तत्वात्‌ आकाशादिवत्‌” ( स्वप्नके पदाथं सत्य हैं, क्योंकि 
प्राज्ञसे निमित हैं, जसे आकाश आदि ) इसप्रकार श्रुति और अनुमानसे स्वप्न सृष्टि जागरित सृष्टिके 
समान सत्य सिद्ध होती है ॥ २ ॥ 


५९८ ्रह्मलूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


धर्मात्‌? ( क० २1१४ ) इत्यादि, तद्विषय एव च वाक्यशेषोऽपि--*तदेव शुक्र तद्ब्रह्म 
तदेवामृतमुच्यते । तस्मिल्लोकाः श्रिताः स॒वं तदु नात्येति कश्चन’ ( क० ०८ ) इति । प्राज्ञकतेका 
च स्रष्टिस्तथ्यरूपा समधिगता जागरिताश्रया, तथा स्वप्नाश्रयाऽपि सष्टिभवितुमहंति । 
तथा च अ्रतिः---अथो खल्वाहुर्जागरितदेश एवास्यष इति यानि ह्यव जाग्रत्पश्यति तानि सुप्त 
( बृह० ४।३।१४३ ) इति स्वप्नजागरितयोः समानन्यायतां श्रावयति । तस्मात्तथ्यरूपेच 
संध्ये सृष्ट्रिरिति ॥२॥ 

एवं प्राप्त प्रत्याह-- 


मायामात्रं तु कास्स्नर्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्बात्‌ ॥ २ ॥ 

पद॒च्छेद--मायामात्रम्‌, तु, कात्स्यंन, अनभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) शब्द पृव॑पक्षकी व्यावृत्ति करता है, (मायामात्रम्‌) स्वप्न सृष्टि मायामात्र है, 
क्योंकि (काल्स्न्येन) देश, काल आदि समस्त धर्मोते (अनभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌) अभिव्यक्त स्वरूप नहीं है । 
ति # तुशब्दः पक्षं व्यावर्तयति । नेतदस्ति-यदुक्त संध्ये सृष्टिः पारमार्थिकीति । 
मायेव संध्ये सष्टिने परमार्थगन्धोऽप्यस्ति । कुतः ? कात्स्त्यनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
नहि कात्स्न्येन परमाथंव स्तुघमणाभिव्यक्तस्वरूपः स्वप्नः। कि पुनरत्र कात्स्न्यमभिप्रतं 
देशकालनिमित्तसंपत्तिरबाधश्च । नहि परमार्थवस्तुविषयाणि देशाकालनिमित्तान्यबाधञ्च 
वप्ने संभाव्यन्ते । न तावत्स्वप्ने रथादीनामुचितो देशः संभवति । नहि संवृते देहदेशे 
रथादयोऽवकाशं लभेरन्‌ । स्यादेतत्‌-बहिद्‌ हात्स्वप्नं द्रक्ष्यति, देशान्तरितद्रव्यग्रह॑णात्‌। 
दशयति च श्रतिबहिद्‌ हात्स्वप्नम्‌- वहिष्कुलायादस्ृतश्ररित्वा । सो ईयतेऽमृतो यत्न कामम्‌ 


प्राज्ञका ही प्रकरण हे । ओर "तदेव झुक्र०' ( वह शुद्ध हे, वह ब्रह्म है ओर वही अमृत कहा जाता हे 

उसमें सब लोक आश्रित हैं, कोई मी उसका उलङ्घन नहीं कर सकता ) यह वाक्यरोष भी तद्विषयक 
ही है। जसे प्राज्ञकतुंक जाग्रत्‌ आश्रय सृष्टि सत्यरूपसे निश्चित की गई है, वेसे स्वप्न आश्रय सृष्टि मी 
हो सकती है । इसीप्रकार “अथ खल्वाहुः०' ( इससे अवश्य ही कोई ऐसा कहते हैं कि यह ( स्वप्न 
स्थान ) इसका जागरित देश ही है, क्योंकि जिन पदार्थोको यह जागमेपर देखता है, उन्होंको सोया 


हुआ मी देखता है ) यह श्रुति स्वप्न और जाग्रदवस्थाको समान रीतिका श्रवण कराती है; इसलिए 
स्वप्नमें सत्यरूप ही सृष्टि है ॥ २॥ 


ऐसा प्राक्त होनेपर निराकरण कहते.हें-- 


तु शब्द पू्वपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा गया हे कि स्वप्नमें सृष्टि पारमाथिक है 
यह नहीं है, स्वप्नमें सृष्टि माया ही है उसमें तो परभाथका गन्ध-लेश मी नहों है । किससे ? इससे 


कि उसका सर्वात्मना स्वरूप अभिव्यक्त नहों है । समस्तं परमाथ वस्तुके घमसे स्वप्न भभिव्यॅक्तेस्वरूप 


नहीं है । परन्तु यहाँ कात्स्व्यसे क्या अभिप्रेत है? देश, काल निमित्तरुप संपत्ति ओर अबोध अमि 
प्रेत हें ॥ परमाथ वस्तु विषयक देश, काल, निमित्त ओर अबाध स्वप्नमें संभाव्य नहों हैं । रथ आदि 


का स्वप्नमें उचित देश संमव नहीं, क्योंकि संकीण देह देशमै रथ आदि अवकाश प्राप्त नहीं कर 
सकेंगे । यह शङ्का होती है कि देहसे बाहर स्वप्न देखेमा, कारण कि देशसे व्यवधान वाले.पदार्थोका 


ग्रहण होता है । और 'बहिष्कुछायाद्‌०' ( वह अमृतघर्मा शरीरसे बाहर विचरता है, जहाँ वासना 
होती वहाँ चला जाता है ) यह श्रुति देहसे बाहर स्वप्व दिखलाती है ओर ऐसी स्थिति, ग्रति और 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
# 'स्वप्नरथादयः प्रातीतिकाः जाग्रदथादी क्ल॒प्तसामप्रीं विना दृष्टत्वात्‌ झुक्तिरप्यादिवत्‌' 
( स्वप्न रथ आदि प्रातिमासिक हैं, क्योंकि जागरितं रथ आदिमें क्नुप्त सामग्रीके विना देखे जाते हैं, 


अधि० १ सू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित "५९.९. 


(बृह० ४।३।१२) इति । स्थितिगतिप्रत्ययभदश्व नानिष्क्रान्ते जन्तौ सामञ्जस्यमश्नुवीतेति- 
नेत्युच्यते, नहि सुप्तस्य जन्तोः क्षणमात्रेण योजनदातान्तरितं देशं पयं तुं विपर्येतुं च ततः 
सामर्थ्यं संभाव्यते । क्चिच्च प्रत्यागमनवरजितं स्वप्नं श्रावयति-कुरुष्वहमच्य शयानो 
निद्रयाऽभिप्लुतः स्वप्ने पञ्चालानभिगतश्चास्मिन्प्रति चुद्धश्चेति । दे हाच्चेदपेयात्पञ्चालेप्वेच 
प्रतिबुध्येत तानसावभिगत इति, कुरुष्वेच तु प्रतिबुध्यते, येन चायं देहेन देशान्तर- 
मर्नुवानो मन्यते तमन्ये पाश्वस्थाः शयनदेश एव पदयन्ति । यथाभूतानि चायं देशान्त- 
राणि स्वप्ने प्यति न तानि तथाभूतान्येव भवन्ति । परिधावंश्चेत्पइयेजाग्र दव स्तुभूतमर्थ- 
माकलयेत्‌ | दशयति च श्रुतिरन्तरेच देहे स्वप्नम्‌-'स यत्रेतत्स्वप्न्यया चरति’ इत्युपक्रम्य 
'स्वे शरीरे यथाकामं परिवतते (बृह ०२।१।१८) इति। अतश्च ्रुत्युपपत्तिविरोधाद्वहिष्कुलायश्रुति- 
गोणी व्याख्यातव्या- बहिरिव कुलायादमृतश्वरित्वेति । यो हि वसन्नपि शारीरे न 
तेन प्रयोजनं करोति स बहिरिव शारीराद्भवतीति । स्थितिगतिप्रत्ययभेदोऽप्येवं सति 
विप्रलम्भ पवाभ्युपगन्तव्यः। काळविसंवादोऽपि च स्वप्ने भवति-रजन्यां सुतो वासरं 
भारते वष मन्यते। तथा मुहर्तमात्रवर्तिनि स्वप्ने कदाचिद्वहुवर्षपूगानतिवाहयति । 
निमित्तान्यपि च स्वप्ने न बुद्धये कमणे बोचितानि विद्यन्ते। करणोपसंहारादि नास्य 
रथादिग्रहणाय चक्षुरादीनि सन्ति | रथादिनिवंतनेऽपि कुतोऽस्य निमेषमात्रेण सामर्थ्य 
दारूणि वा । बाध्यन्ते चैते रथादयः स्वप्नदृष्टाः प्रबोधे । स्वप्न एव चेते सुलभबाधा 


प्रतीतिका भेद जीवके शरीरसे बाहर निकले विना संगत नहीं हो सकता । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 

सुप्त जीवमें सेकडों योजनोसे व्यवहित देशको क्षणमात्रमें प्राप्त करने ओर वहासि लोटकर आनेकी सामथ्यं 

की संमावना नंहीं की जा सकती; और कही में इसी कुरुदेशमें सोता हुआ निद्रासे अभिभूत होकर 

स्वप्तमें पंचाल देशोंमें गया था और पुन: यहींपर जाग गया' इसप्रकार [ प्रबुद्ध पुरुष ] प्रत्यागमनके 

विना [ पाश्च स्थ लोगोंको ] स्वप्न सुनाता है । यदि देहसे निकल गया होता तो पंचाल देशोंमें जागता, 

क्योंकि यह उन देशोंमें गया था, किन्तु कुरुदेशमे ही जाग्रत्‌ होता है, तो जिस देहसे यह अपनेको अन्य 

देश व्याप्त मानता है, उस देहको अन्य समीपस्थ लोग शयनदेशमे ही देखते हें । यह जिसप्रकारके देशा- 

न्तरोंको स्वप्नमें देखता है वे उसी प्रकारके नहीं होते यदि दोड़ता हुआ (पदार्थ) देखे तो जागरितके 

समान यथार्थ अथेको ग्रहण करना चाहिए, और 'स यत्रेतत्‌०? (जिस समय यह आत्मा स्वप्तवृत्तिसे विच- 

रता है) ऐसा उपक्रम कर “स्वेशरीरे०' (यह अपने शरीरमें यथेच्छ विचरा है) इसप्रकार श्रुति शरीरके 

मीतर ही स्वप्न दिखलाती है । अतः श्रुति और उपपत्तिसे विरोध होनेसे 'बहिष्कुलाय' यह श्रुति गौणी 
है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए- “मानो देहसे बाहर अमृतधर्मा भ्रमण कर' जो शरीरमें रहता हुआ 
भी उससे प्रयोजन नहीं रखता वह शरीरसे बाहर-सा होता है । ऐसा होनेपर स्थिति, गति ओर प्रत्यय- 

भेदका मी विभ्रम ही स्वीकार करना चाहिएं । स्वप्नमें काल विरोध भी होता है, रातको सोया हुआ 

भारतवषमें दिन मानता है । इस प्रकार मुहूतं मात्रवत्ति स्वप्नमें बहु वर्ष समुदायका अतिवहन करता 

है और स्वंप्नमें ज्ञान अथवा कमंके लिए उचित निमित्त मी विद्यमान नहीं होते, क्योंकि इन्द्रियोंके 
उपसंहार होनेसे रथ आदि ग्रहण करनेके लिए इसे चक्षु आदि भी नहीं हें । इस प्रकार निमेषमात्रमें 

| सत्यानन्दी-दीपिका | 

जैसे शुक्तिरजत आदि) इससे वे मायामात्र हैं-अंविद्याका परिणाममात्र हैं, और कालस्य देश, काळ, 

निमित्त और अबाध यथार्थ वस्तु विषयक होते हैं, शुक्तिरजतके समान प्रातिमासिक स्वप्न पदार्थोमें 
नहीं होते । जिन पदार्थोको.स्वप्नमें जसे देखता है वे वसे नहीं होते, स्वप्नमें वृक्ष आदि पदार्थं दौड़ते 
हुए दिखाई देते हैं किन्तु होते स्थिर हैं, अतः स्वप्न पदार्थ जागरितके समान सत्य नहीं है ॥ ३ ॥ 


६०० ब्रझसुत्र-शाडुरभाष्य [ अ०३ पा० २ 


भवन्ति, आद्यन्तयोव्यभिचारद्शंनात्‌। रथोऽयमिति हि कदाचित्स्वप्ने निर्धारितः 
क्षणेन मनुष्यः संपद्यते, मनुष्योऽयमिति निर्धारितः क्षणेन वृक्ष: | स्पष्टं चाभावं रथाः 
दीनां स्वप्ने श्रावयति शास्रस्‌- न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्ति’ (ब्रह ० ४।३।१०) 
इत्यादि । तस्मान्मायामात्रं स्वप्नद्शनम्‌ ॥३॥ 


सूचकश्र हि श्रृतेराचक्षते च तद्विदः ॥ ४॥ 


पदच्छेद--सूचकः, च, हि, श्रतेः, आचक्षते, च, तद्विदः । ˆ 

सूत्राथ--( सूचकः ) स्वप्न मविष्यत्के शुभ ओर अशुमका सूचक है, (हि) क्योंकि (श्रतेः) 
यदा कमसु इत्यादि श्रतिसे ऐसा अवगत होता हे ( च) और ( तद्विद: ) स्वप्न शास्त्रवेत्ता सो 
( आचक्षते ) स्वप्नको शुभाशुमका सूचक ही कहते हैं । 

8 मायामात्रत्वात्तहि न कश्चिव्स्वप्ने परमार्थंगन्धो ऽस्तीति नेत्युच्यते सूचकश्च हि 
वप्नो भवति भविष्यतोः साध्वस चुनोः । तथा हि श्रयते-यदा कमसु कःम्यणु स्त्रियं स्वप्नेषु 

यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदश ने! (छा० ५।२।८) तथा (पुरुष कृष्णं कृष्णद्न्तं 

पश्यति ख एनं हन्ति’ इत्येवमादिभिः स्वपर चिरजीवित्वमावेद्यत इति श्रावयति। आचक्षते 
च स्वप्नाध्यायदिदः-- ङु्जरारोहणादीनि स्वप्ने धन्यानि खरयानादीन्यघन्यानि’ इति । मन्त्रः 
देवताद्रव्यचिशेषनिमित्ताश्च केचित्स्वप्ना, सत्याथगन्धिनो भवन्तीति मन्यन्ते । तत्रापि 
भवतु नाम सूच्यमानस्य वस्तुनः सत्यत्वं, खूचकस्य तु स्त्रोदशनादेभवत्येव वैतथ्यं बाध्य- 
रथ आदि निर्माणके लिए इसे सामथ्यं अथवा लकड़ी कहाँ हैं? स्वप्न दृष्ट ये रथ आदि पदाथ जाग्रत्‌ 
होनेपर बाधित हो जाते हैं, स्वप्नमें इनके बाध सुलम होते हैं, कारण कि स्वप्नके आदि ओर अन्तमें 
इनका व्यमिचार देखनेमें आता है, यह रथ है, ऐसा कमो स्वप्नमें निश्चित हुआ पदाथ क्षणमें मनुष्य 
हो जावा है, यह मनुष्य है, ऐसा निर्धारित हुआ क्षणमें वृक्ष हो जाता है, इसलिए 'न तत्र रथा० 
( उस स्वप्नावस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते जानेवाले अश्‍व आदि हैं और न माग ही हैं ) इत्यादि 
शास्त्र स्वप्नमें रथ आदिका अमाव स्पष्ट श्रवण कराता है । इससे स्वप्न दर्शन मायामात्र हे ॥ ३॥ 

मायामात्र होनेसे तो फिर स्वप्नमें परमार्थका कोई गन्ध भी नहीं है, नहीं, ऐसा कहते हैँ-- 
स्वप्न मविष्यके शुम ओर अशुभका सूचक होता है। जते कि यदा कमसु०' (पुरुष जिस समय काम्य 
कर्मोमें स्वप्नमें स्त्रीको देखे तो उस स्वप्नके दशंन होनेपर उस कममें समृद्धि जाने) यह श्रुति है । 
तथा “कृष्ण दान्तवाले कृष्ण पुरुषको स्वप्ममें देखता है. वह स्वप्न हृष्ट उस स्वप्न द्रष्टाको मार 
डालता है' इत्यादि स्वप्नोसे अल्प जीवित्व सुचित होता है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है। और स्वप्न 
शास्त्रवेत्ता कहते हैं कि स्वप्नमें हाथीपर आरोहण आदि घन्य-शुम हैं और गदंमपर सवारी आदि 
अधन्य-अशुम हैं । ओर मन्त्र, देवता, द्रव्यविशेष निमित्तक कोई कोई स्वप्न सत्य अथसे युक्त होते 
हैं, ऐसा मानते हैं । स्वप्नमें मी सुचित हुई वस्तु मले ही सत्य हो, परन्तु सूचक स्त्री दशन आदि तो 
असत्य ही होते हैं, क्योंकि वे बाध्यमान हैं, ऐसा अभिप्राय है । इससे स्वप्नमें मायामात्रत्व उपपन्न 
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# यद्यपि मन्त्रके प्रभावसे, देवताके अनुग्रहसे अथवा ओषधि आदिके सेवनसे स्वप्न सत्यके 
सूचक होते हैं और वे सत्य होते हैं, तो मी स्वप्न पदाथ सत्य नहीं होते ? क्योंकि वे बाधित होते हैं । 
जसे रज्जुसपं, शुक्तिरजत आदि सत्यमय तथा हषंके सूचक होनेपर भी बाधित होनेसे प्रतीतिमात्र हैं । 
और जो इस पादके प्रथम सूत्रमें 'सन्ध्ये सृष्टिराह हि! इसके अनुसार “अथ रथान्रथयोगान्पथः सुजते” 
इस श्र तिसे स्वप्न सृष्टिको सत्य कहा गया है वह श्र ति कथन गोण है, वह केवल निमित्तमात्रको 
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मानत्टदित्यभिप्रायः। तस्मादुपपन्नं स्वप्नस्य मायामात्रस्वम्‌। यदुक्तम्‌- आह हि’ इति, तदेवं 
सति भाक्तं व्याख्यातव्यम्‌। यथा लाङ्लं गवादीनुद्वहतीति निमि त्तमात्रत्वादेवमुच्यते 
नतु प्रत्यक्षमेव लाङ्गलं गवादीनुद्वहति । पर्व निमित्तमात्रत्वात्सुतो रथादीन्स्जते स हि 
कतंति चोच्यते, नतु प्रत्यक्षमेव सुप्तो रथादीन्सजति । निमित्तत्वं त्वस्य रथादिप्रतिभान- 
निमित्तमोदत्रासादिदर्शनात्तन्निमित्तभूतयोः सुकृतदुष्कृतयोः कतृत्वेनेति वक्तव्यम्‌ । 
ध अपि च जागरिते विषयेन्द्रियसंयोगादादित्यादिज्योतिव्यंतिकराच्वात्मनः स्वयंज्योतिष्टं 
दुविवेचनमिति तद्विवेचनाय स्वप्न उपन्यस्तः। तत्र यदि रथादिस्रृ्टिवचनं श्रुत्या नीयेत, 
तदा स्वयंज्योतिष्टं न निर्णीतं स्यात्‌ । तस्माद्रथाद्यभाववचनं श्र॒त्या, रथादि स्टष्टिवचनं तु 
भक्त्येति व्याख्येयम्‌ । एतेन निर्माणश्रवणं व्याख्यातम्‌ । यदप्युक्तम्‌ प्रा्ञमेनं निर्मातार- 
मामनन्ति' इति-तद्प्यसत्‌, श्रुत्यन्तरे “स्वयं विहत्य स्वयं निर्माय स्वेन मासा स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति’ (वूह ४।३।९) इति जीवव्यापारश्रवणात्‌ । इहापि 'य एष सुप्तेषु जागति’ (क० ५।८) 
इति प्रसिद्धानुवादाज्ञोव एवायं कामानां निर्माता संकीत्यते । तस्य तु वाक्यशेषेण तदेव 
शुक्रं तद्ब्रह्मेति जीवभावं व्यावत्य ब्रह्मभाव उपदिइ्यते-'ततत्वमसि’ (छा० ६।९।४) इत्यादिः 
वदिति न ब्रह्मप्रकरणं विरुध्यते। न चास्माभिः स्वप्नेऽपि प्राज्ञव्यवहारः प्रतिषिध्यते । 
है। जो यह कहा गया है कि आह हि” (क्योंकि श्रुति कहती है ) ऐसा ह्वोनेपर-श्रुति और युक्तिसे 
स्वप्नके मायामात्रयत्व सिद्ध होनेपर वहु गौण दै, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए। जेसे हल बेल 
आदिका वहन करता है, ऐसा निमिचमात्रसे कहा जाता हे । परन्तु हल प्रत्यक्षरूपसे बेल आदिका 
बहन नहीं करता, वसे ही निमित्तमात्रसे सुप्त पुरुष रथ आदिका निर्माण करता है और वही कर्ता 
है, ऐसा कहा जाता है, परन्तु सुप्तपुरुष प्रत्यक्षरूपसे रथ आदिका निर्माण नहीं करता । इसका निमित्तत्व 
तो रथ आदिकी प्रतीतिसे उत्पन्न हष और त्रास आदिके दशनसे उनके निमित्तरूप सुकृत और 
दुप्कृतके कतृंरूपसे हैं, ऐसा कहना चाहिए । और जाग्रतमें विषय इन्द्रियोके संयोगसे और आदित्य 
आदि ज्योतिःके संकरसे आत्मामें स्वय ज्योतिष्ठका विवेचन दुष्कर हे, अतः उसके विवेचनके लिए 
स्वप्नका उपन्यास किया गया है। उसमें यदि रथ आदि सृष्टि वचन श्रतिसे ( मुख्यवृत्तिसे ) तत्‌परक 
लिया जाय, तो आत्माका स्वय ज्योतिष्टु निर्णीत नहों होगा । इसलिए रथ आदि अमाव वचव मुख्य- 
वृत्तिसे और रथ आदि सृष्टि वचा गौण वृत्तिसे है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । इससे निर्माण 
श्रतिका व्याख्यान हुआ । और जो यह कहा गया है कि इस प्रज्ञको स्वप्नका निर्माता कहते हैं, वह 
मी युक्त नहीं है, क्योंकि “स्वयं विहस्य०' ( स्वयं ही इस स्थूल शरीरको अचेतकर तथा स्वयं अपने 
वासनामय देहको रचकर, अन्तःकरण वृत्ति प्रकाशसे तथा स्वयं ज्योतिः स्वरूपसे उस वासनामयको 
विषय करता हुआ शयन करता है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें जीव व्यापारका श्रवण है। और 'य एष०' 
(जो यह इन्द्रियोके सुप्त होनेपर जागता है) यहाँ मी प्रसिद्धके अनुवादसे यह जीव ही कामोंका निर्माता 
कहा जाता है । किन्तु उसका “तदेव शुक्र तदूबह्म'० (वही शुक्र है और वह ब्रह्मा है) इस वाक्यशेषसे 
जीवमाव व्यावृ्तकर 'तत्त्वमसि' इत्यादिके समान ब्रह्ममाव उपदेश किया जाता है, इससे ब्रह्म 
प्रकरणका विरोध नहीं है । और हम स्वप्तमें भी प्राज्ञके व्यापारका प्रतिषेध नहीं करते हैं, क्योंकि वह 
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लेकर कहा गया हे। अतः स्वप्न मोक्ता पुण्य, पाप द्वारा स्वप्न सृष्टिका निमित्तमात्र है, अतः उस 
सुप्तका स्वप्नकतृत्व गौण है । 


# अन्नाय पुरुषः स्वय ज्योतिः’ यह श्रुति स्वप्तको लेकर आएमामे स्वयं ज्योतिष्टुका प्रति 
पादन करती है । रथ आदि सृष्टि वचन रथ आदि सृष्टि परक नहीं है, क्योंकि एक ही श्रृतिमें रथ 
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तस्य सवश्वरत्वात्सर्वास्ववस्थास्वधिष्ठातृत्वोपपत्तेः । पारमाथिकस्तु नायं संध्याश्रयः 
सगो वियदादिसर्गवदित्येतावत्प्रतिपाद्यते।। नच वियदादिसर्गस्याप्यात्यन्तिकं सत्यत्व- 
मस्ति । प्रतिएादितं हि 'तदनन्यत्वमारम्भणदाब्दादिम्यः' (ब्र° सू० २।१।१४) इत्यत्र समस्तस्य 
प्रपञ्चस्य मायामात्रस्वम्‌। प्राक्तु ब्रह्मात्मत्वद्शनाद्वियदादिप्रपञ्चो व्ववस्थितरूपो 
भवति। . संध्याश्रयस्तु प्रपञ्चः प्रतिदिनं बाध्यत इति, अतो वेरोषिकमिद्‌ं संध्यस्य 
मायामात्रत्वमुदितम्‌ ॥ ४ ॥ ; 
पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो ह्यस्य बन्ध्विपरययो ॥ ५॥ 

पदच्छेद--परामिघ्यानात्‌, तु, तिरोहितम्‌, ततः, हि, अस्य, बन्धविपयंयौ । 

सूचार्थ- (तु ) परन्तु ( अस्य ) जीवका ( तिरोहितम्‌ ) अविद्या आदिसें आवृत्त ऐश्वथं 
( परामिध्यानात्‌ ) परमात्मके घ्याससे अभिव्यक्त होता है, (ततोहि) क्योंकि ( बन्वविपययो ) ईश्वर- 
ज्ञान न होनेसे जीवका बन्ध और ज्ञान होनेसे मोक्ष होता है। ऐसा 'ज्ञातवा देव इत्यादि श्रुतिमें 
प्रतिपादित है । 

अथापि स्यात्परस्येव तावदात्मनोऽशो जीवो5ग्नेरिव विस्फुलिङ्गः, तत्रेवं सति 
यथाग्निविस्फुलिङ्गयोः समाने दद्दनप्रकाशनशाक्ती भवतः, एवं जीवेश्वरयोर पि ज्ञानेश्वयं- 
शक्ती,ततश्च जोवस्य ज्ञानेश्वर्यवशात्सांकल्पिकी स्वप्ने रथादिसपौटिभ॑विष्यतीति। अत्नोच्यते- 
सत्यपि जीवेश्वरयोरंशांशिभावे प्रत्यक्षमेव जीवस्येश्वरविपरीतधमंत्वम्‌ । कि पुनर्जीवस्ये- 
शवरसमानधमंत्वं नात्त्येव ? न नास्त्येव, विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविद्यादिव्यघधानात्‌ । 
तत्पुनस्तिरोहितं सत्परमेश्वरमभिध्यायतो यतमानस्य जन्तोविधूतध्वान्तस्य तिमिरतिर- 
स्कृतेव टकशक्तिरौषधवीर्यादीश्वरप्रसादात्संसिद्धस्य कस्यचिदेवाविभवति, न स्वभावत 
एव सवषां जन्तूनाम्‌ । कुतः ततो हीश्वराद्धेतोरस्य जीवस्य बन्धमोक्षो भवतः । ईश्वर- 

सबका ईश्वर होनेसे सब अवस्थाओंमें मी अधिष्ठाता हो सकता है । परन्तु आकाश आदि सृष्टिके 

समान यह स्वप्न आश्रय सृष्टि पारमार्थिक नहीं है, केवल इतना ही प्रतिपादित किया जाता है । और 
आकाश आदि सृष्टि मी आत्यन्तिक सत्य नहीं है, क्योंकि 'तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः' इस 
सुत्रमें सम्पुर्ण प्रपञ्चमें मायामात्रत्व प्रतिपादित है । ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं आकाश आदि प्रपञ्च व्यव- 
स्थितरूप होता है, और स्वप्न आश्रय प्रपञ्च तो प्रतिदिन बाधित होता है । अतः स्वप्नमें यही विशेष 
मायामात्रत्व कहा गया है ॥ ४ ॥ 

परन्तु ऐसा मी हो कि जसे विस्फुलिङ्ग अग्निका अंश है, वसे ही जीव परमात्माका अंश है । 
ऐसा होनेपर जसे अग्नि और विस्फुलिङ्गभें दहन और प्रकाशन. शक्ति समान है, वेसे जीव और ईरुवरमें 
भी ज्ञान और ऐश्वयंशक्ति समान होगी, उससे जीवके ज्ञान ओर ऐश्वयंके बलसे स्वप्नमें सांकल्पिकी 
रथ आदि सृष्टि हो जायगी । इसपर कहते हैं-ज्रीव और ईश्वरका अंगांशिभाव होनेपर भी प्रत्यक्ष- 
रूपसे जीवमें ईदवरसे विपरीत धमं हैं, तो क्या जीवमें ईश्वरके समान धमं नहीं हैं नही है, ऐसा 
नहीं, क्योंकि समान धमं विद्यमान होता हुआ मी अविद्याके व्यवधानसे वह तिरोहित है । परन्तु वह 
तिरोहित होता हुआ मी परमेश्वरका ध्यान करनेवाले यत्नशील विनष्ट अज्ञान निष्पाप किसी एक सिद्ध 
पुरुषमें ईश्वरके प्रसादसे वह पुनः आविभूंत होता है, जेसे ओषधके बलसे किसी एक प्राणीकी 
रतोंधीसे तिरक्कत दृक्‌शक्ति आविभू त होती है । स्वमावसे समी प्राणियोंको ज्ञान ऐश्वयं शक्ति आविभूंत 

| __. सत्यानन्दी-दौीपिका 

आदिका अमाव और रथ आदि सृष्टि परस्पर विरूद्ध हैं, अतः रथ आदि अमाव वचन मुख्य है और 
रथ आदि सृष्टि वचन गौण है ॥ ४ ॥ 


अधि० १ सू० ६ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६०३ 


स्वरूपापरिज्ञानान्द्र घः, तत्स्वरूपपरिज्ञानात्त मोक्षः। तथा च श्रतिः--'ज्ञात्वा देवं सबे- 
पाशापहानिः क्षीणक्लशजन्मञ्रत्युप्रहाणिः । तस्यामिध्यानात्ततोय देह भेदे विइवैइत्र म केवल आप्तकाम 
( इदे० १।११ ) इत्येवमाद्या ॥ ५ ॥ 
देहयोगाद्वा सोऽपि ॥ ६॥ 

पदच्छेद--देहयोगात्‌, वा, सः, अपि । 

सूत्रार्थ---( सोऽपि } जीवके ऐश्वयका वह तिरोमाव सी ( देहयोगात्‌ ) देह आदिके योगसे 
होता है (वा ) शब्द शङ्का निवृत्यथ है । 

कस्मात्पुनर्जीवः परमात्मांश एव संस्तिरस्कृतज्ञानेदवर्यो भवति ? युक्त तु ज्ञाने 
इवर्ययोरतिरस्कृतत्वं जिस्फुलिङ्गस्येव दहनप्रकाशनयोरिति--उच्यते--सत्यमे वैतत्‌ , 
सोऽपि तु जीवस्य ज्ञानेइवर्यतिरोभावो देहयोगाइेहेन्त्रियमनोबुद्धिविषयवेदनादि्थोगा- 
द्भवति। अस्ति चात्रोपमा--यथाऽग्नेदेहनप्रकाशानसंपन्नस्याप्यरणिगतस्य दहन- 
प्रकाशने तिरोहिते भवतो यथा वा भस्मच्छन्नस्य, एवमविद्याप्रत्यु पस्थापितनामरूपङृत- 
देहाद्यपाधियोगात्तदविवेक्रमकतो जीवस्य ज्ञानेइवर्यतिरोभाचः। वाशब्दो जीवेश्वर- 
योरल्यत्वाशाङ्काव्याव्रच्यथः । नन्वस्य एव जीव ईश्वरादस्तु, तिरस्कृतज्ञानेरवर्यत्वात्‌ , 
कि देहयोगकल्पनया ? नेत्युच्यते-नह्यन्यत्वं जीवस्येश्वरादुपपद्यते, “सेयं देवतैक्षत' (छा० 
६।३।२) इत्युपक्रम्य 'अवेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविञ्य' ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य 


नहीं होती । किससे ? 'ततो हि' ईश्वररूप हेतुसे, अस्य-जीवका बन्ध ओर मोक्ष होता है। ईश्वर 
स्वरूपका परिज्ञान न होनेसे बन्ध ओर उसके स्वरूप परिज्ञानसे मोक्ष होता है। क्योंकि ज्ञात्वा देवं० 
( यह मैं है इसप्रकार परमात्माका ज्ञान होनेपर अविद्या आदि सम्पूण क्लेशोंका नाश हो जाता है 
ओर क्लेशोंका क्षय हो जानेपर जन्म मृत्यकी निवृत्ति हो जाती है। तथा उसका ध्यान करनेसे शरीर- 


पातके अनन्तर | विराट और हिरण्यगमकी अपेक्षा ] कारण ब्रह्मरूप सवश्‍वयमयो तृतोय अवस्थाकी 
प्राप्ति होती है और पुन: आश्षकाम होकर केवल्य पदको प्राप्त हो जाता है ) इत्यादि श्रुति है ॥ ५ ॥ 


परमात्माका अंश होता हुआ मो जीव तिरस्कृत ज्ञानश्‍वयवानु पुनः क्यों होता है ? प्रत्यृत जैसे 
विस्फुलिङ्गके दहन और प्रकाशन अतिरस्कृत हैं, वसे ईइवरांश जीवके ज्ञान और ऐश्वयं अतिरस्कृत 
होने चाहिए । कहते हैं-यह सत्य है, किन्तु जीवका “सोऽपि” ज्ञानेश्वयं तिरोमाव मी, देहयोगात्‌- 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिके योगसे होता है। यहाँ दृष्टान्त भी है--जैसे दहन 
ओर प्रकाश सम्पन्न होते हुए मी अरणिगत अग्निके दहन ओर प्रकाशन तिरोहित होते हैं, अथवा 
जिस प्रकार मस्मसे आच्छादित अग्निके दहन और प्रकाश तिरोहित होते हैं, उसी प्रकार अविद्यासे 
प्रदपूपस्थापित ( खड़े किए हुए ) नाम ओर रूपसे होनेवाली देह "आदि उपाधिके साथ सम्बन्ध 
होनेसे जीवके उपाधिके अविवेकश्रमसे होनेवाले ज्ञान और ऐइवय तिरोहित होते हैं। “वा' शब्द 
जीव और ईश्वरमें अन्यत्व शङ्का व्यावृत्तिके लिए है । परन्तु जोव ईशवरवे अन्य ही है, क्योंकि उसके 
ज्ञान और ऐश्वयं तिरस्कृत हैं, देहयोगकी कल्पनासे क्या प्रयोजन ?,नहीं, ऐसा कहते हैं--जीवमें ईश्वरसे 
अन्यत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 'सेयं देवतेक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इस प्रकार आरम्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 
$ यदि स्वप्नमें प्रतीयमान प्रकाश स॒त्य हो, तो जाग्रतृके समान आत्माका स्वप्रकाशत्व स्पष्ट 
प्रतीत नहीं होगा । स्वप्नको प्रातिमासिक भाननेपर तो उसमें सूयं आदि बाह्य प्रकाश ओर इन्द्रिय 


आदिके न होनेसे भी जो स्वप्न पदार्थोक़ा अवभास होता है वह स्वयं ज्योति; स्वरूप आत्मासे होता है। 
अथ रथान्र्थयोगान्सूजते' यह साम्यवचन स्वप्नमें सव्यत्वके  अमिप्रायते नहीं है, क्योंकि उसी श्रतिमें 


६०४ ्रह्मसूत्र-शाडुरभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


परामर्शात्‌ । तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि श्वेतकेतो’ ( छा० ६।९।४ ) इति च ज्ीवायोपदिशा- 
तीश्वरात्मत्वम्‌ । अतोऽनन्य एवेश्वराज्ीवः सन्‌ देहयोगात्तिरोहितज्ञानेश्वयो भवति । 
अतश्च न सांकल्पिकी जीवस्य स्वप्ने रथादिसष्टिघटते । 8 यदि च सांकल्पिकी स्वप्ने 
रथादिररष्टिः स्यान्न वानिष््टं कञ्चित्स्वप्नं पर्येत्‌ । नहि कश्चिदनिष्टं संकल्पयते । यत्पुन- 
र्क्तम्‌--जागरितदेइाश्रतिः स्वप्नस्य सत्यत्वं स्थापयतीति न तत्साम्यवचनं सत्यत्वाभि 
प्रायं, स्वयंज्योतिष्टविरोधात्‌ , श्रत्येव च स्वप्ने . रथाद्यमावस्य दरितत्वात्‌ । ज्ञागरित- 
प्रभवचासनानिर्मितत्वात्त स्वप्नस्य तत्तल्यनिर्भासत्वाभिप्रायं तत्‌। तस्मादुपपन्नं 
स्वप्नस्य मायामात्रत्वम्‌॥ ६॥ 
( २ तदभावाधिकरणम्‌ । सू ७-८ ) 
तदभावो नाडीषु तच्छृतेरात्मनि च ॥ ७॥ 

पद्च्छेद--तदमावः, नाडीषु, तच्छतः, आत्मनि, च । 

सूत्राथ--( तदभावः ) प्रकत स्वप्नका अभावरूप सुषुप्ति ( नाडीषु ) नाड़ियोंमें प्रवेशके 
द्वारा ( आत्मनि ) आत्मामें होती है, ( तच्छतः ) क्योंकि तत्‌ तत्‌ श्रृतियोंमें ऐसा ही कहा गथा है । 

£& स्वप्नावस्था परीक्षिता, सुष प्तावस्थेदानी परीक्ष्यत । तत्रताः सुषत्तिविषयाः 
श्रुतयो भवन्ति । क्चिच्छु यते--'तथत्रैतत्सुप्तः समस्तः संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्यासु तदा 


कर “अनेन जीवेना०' ( में इस जीवातमरूपसे ही उन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम, रूपका 
व्याकरण करू ) इस प्रकार आत्मशव्दसे जीवका परामश है । 'तत्सत्यं ०' ( वह सत्य है, वह आत्मा 
है, हे ३वेतकेतु ! वह तु है ) यह श्रुति जोवको ईश्वरात्मत्व उपदेश करती हे । अव: जोव ईश्वरे 
अनन्य होता हुआ ही देह सम्बन्धसे तिरोहित ज्ञानेश्‍वयंवानु होता है । इससे जीवकी स्वप्नमें संकल्पद्चे 
जन्य रथ आदि सृष्टि नहीं घटती है । और यदि स्वप्नमें संकल्प जन्य रथ आदि सृष्टि हो, तो 
कोई मी अनिष्ट स्वप्न नहीं देखे, क्योंकि कोई मी अनिष्ट संकल्प नहीं करता । और जो यह कहा गया 
है कि जागरित देश श्रुति स्वप्नमें सत्यत्वका कथन करती है, किन्तु वह साम्य वचन स्वप्नमें सत्यत्वके 
अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मामें स्वयं ज्योतिष्टसे विरोध होता है और श्रृतिसे ही स्वप्नमें रथ 
आदिका अमाव दिखलाया गया है । जाग्रतूमें उत्पन्न हुई वासनासे निमित होनेके कारण स्वप्नका 
जाग्रतृके समान अवभास होता है, इस अभिप्रायसै वह साम्य वचन है । इसलिए स्वप्नमें माया- 
मात्रत्व युक्त है ॥ ६ ॥ 
स्वप्नावस्थाकी परीक्षा हो चुकी, अब सुषुध्ति अवस्थाकी परीक्षा की जाती है। यहाँ सुषु 
विषयक ये श्रूतियाँ हैं । कहीं 'तचत्रेतत्सु्तः०' ( जिस समय समस्त करणवृत्तिका उपसंहार कर छीव 
सोता है उस समयमें [ बाह्य विषय संपक जनित कालुष्य रहित होनेब्चे ] संप्रसन्न होता हुआ स्वप्न- 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
“न तत्र रथा०' इस प्रकार रथ आदिका अमाव सी कहा गया है । यह जो जाग्रत्‌ और स्वप्नका साम्य 
वचन श्र तिमें है, उसका यह अभिप्राय है कि जाग्रत्‌ अवस्थाफे पदार्थोके जैसे स्वप्नमें पदाथ मान होते 
हैं, परन्तु वे सत्य नहीं है, अतः स्वप्न मायामात्र है ॥ ६ ॥ 
% जीवात्मा स्वयं ज्योतिःस्वरूप है, इस निर्णयके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण किया गया है। 
वह ब्रह्म है! अब इसके लिए सुषुष्ति अवस्थाका प्रतियोगि-अनुयोगिमाव संगतिसे विचार किया जाता 
है । 'तद्यत्रतत्सुप्तः” इस श्र तिमें सुषृप्तिका स्थान नाडी प्रतिपादित है, और 'तामिः प्रत्यवसप्य' इस 
श्र्‌तिसे सुषुप्तिका स्थान नाडी और पुरीतत्‌ कहा गया है, इसप्रकार 'तासु तदा भवति” इसमें पुरीतत्‌ 


अघि० २ खू० ७] आषानुवाद-सद्यानन्दी-दोपिकासहित ६०५ 


नाडीषु सप्तो मवति' ( छा० ८।६।३ ) इति । अन्यत्र तु नाडीरेवानुक्रम्य श्रूयते--तामिः 
प्रत्यवसृप्य पुरीतति शेते’ ( बृह० २।१।१९ ) इति । तथान्यत्र नाडी रेवानुक्रम्य- वासु तदा 
मवति यदा सुप्तः स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एबेकथा अवति’ ( कोषी० ४।१९ ) इति । 
तथान्यत्र-'य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिञ्छेते’ (बृह० २।१।१७ ) इति । तथान्यत्र 'सता 
सोम्य तदा संपन्नो भवति स्वमपीतो भवति’ ( छा०६।८।१ ) इति। तथा प्राज्ञेनात्मना संप- 
रिष्वक्तो न बाह्य किंचन वेद नान्तरम्‌? ( ब्रह ० ४।३।२१ ) इति च । तत्र संशयः-किमेतानि 
नाडयादीनि परस्परनिरपेक्षाणि भिन्नानि सुषुसिस्थानान्याहोस्वित्परस्परापेक्षयैकं 
सुषुसिस्थानभिति । कि तावत्पाप्तम ? & भिन्नानीति, कुतः ? एकाथत्वात्‌ । नह्येकार्थानां 
कचित्परस्परापक्षत्वं दश्यते बीहियवादीनाम्‌। नाडथादीनां त्वेकार्थता सुषुप्तौ दृश्यते- 
'नाडीषु सृधो भवति’ ( छा० ८।६।३ ) 'पुरीतति शेते’ ( बृह० २।१।१९ ) इति च तत्रतत्र 
सप्तमीनिद दास्य तुव्यत्वात्‌। ननु नेवं सति सप्तमीनिदं शो डझ्यते-'सता सोम्य तदा संपन्नो 
मवति’ ( छा० ६।८।१ ) इति, सेषः दोषः, तत्रापि सप्तम्यथस्य गम्यमानत्वात्‌ । वाक्यशेषो 
हि तत्रायतनेषी जीवः सदुपसपंती त्याह- अन्यत्रायतनमळब्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते’ (छा० ६।८।२) 
इति । प्राणशब्देन तत्र प्रकृतस्य सत उपादानात्‌। आयतनं च सक्तम्यथः । सपतमीनिद्‌- 


को नहीं जानता, क्योंकि उस समय यह्‌ इन नाडियोंमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति है। अन्यत्र तो 


'तामिः प्रत्यवसृप्य०' ( उन नाडियो द्वारा पुरीततूमें बुद्धिके साथ जाकर वह शरीरमें व्याप्त होकर 
शयन करता है ) इसप्रकार नाड़ीका अनुक्रमणकर सुना जाता हे । इसप्रकार अन्यत्र नाडीका अनु- 


क्रमणकर तासु तदा! भवति०' ( उन नाड़ियोंमें तब होता है जब कि सुप्त कोई स्वप्न नहीं देखता, 
अनन्तर वह इस प्राणमें हो एक होता है ) ऐसी श्रृति है। इसीप्रकार अन्यत्र 'य एषो०' (जो यह 
हृदयमें आकाश है उसमें सोता है) ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार अन्यत्र “सता सोम्य०' (उस समय हे सोम्य ! 
यह सतूसे सम्पन्न हो जाता है यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसी श्रुति द्वै । तथा प्राज्ञेनात्मना ०' 
( इसीप्रकार यह पुरुष प््राज्ञात्मासे आलङ्गित होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है और 
न भोतरका ) ऐसी श्रुति हे । उसमें संशय होता है--वया ये नाडी आदि परस्पर निरपेक्ष होकर 
भिन्न भिन्न सुषुप्ति स्थान हैं अथवा परस्पर अपेक्षासे एक सुषुप्ति स्थान है, तब क्या प्राप्त होता है? 
पूर्वपक्षी भिन्न स्थान हैं, किससे ? इससे कि एकार्थत्व है । एकार्थक व्रीहि, यव आदिका कहीं परस्पर 
सापेक्षत्व नहीं देखा जाता है । नाड़ी आदिकी एकार्थंता तो सुषुप्तिमें देखी जाती हे--“नाडीषु सुस्त 
सवति’ “पुरीतति शेते’ इसप्रकार तत्‌ तत्‌ श्रृतिमें सप्तमीका निदंश तुल्य है। परन्तु “सता सोम्य०' 
( उस समय, हे सोम्य ! यह सत्से सम्पन्न हो जाता है ) यहाँ “सतूमें' ऐसा सप्तमीका निर्देश नहीं 
देखा जाता । यह दोष नहीं है, क्योंकि वहाँपर मी सप्तमी अथं गम्यमान है । उसमें 'आयतना- 
मिलाषी जीव सत्‌में प्रविष्ट होता है” इसभ्रकार वाक्यशेष मी कहता है । क्योंकि 'अन्यन्न०' ( अन्यत्र 
स्थान न प्राप्तकर प्राणका ही आश्रय लेता है ) इसप्रकार वहाँ प्राण शब्दसे प्रकृत सत॒का ग्रहण है 
सत्यानन्दी-दीपिका र 

और परमात्मा जीवके सुषुप्तिस्थान प्रतिपादित हैं, भोर “य एषो3न्तहंदयः” “सता सोम्य” प्राज्ञे- 
नात्मना' इत्यादि श्रृतियोंमें केवल परमात्मा सुषुप्तिस्थान कहा गया है । इसप्रकार नाड़ी, पुरीतत्‌ 
और परमात्मा इन तीनोंमें सप्तमो विभक्ति समान है, अतः संशय होता है कि क्या ये तीनों परस्परकी 
अपेक्षा रहित भिन्न भिन्न सुषुप्तिके स्थान हैं अथवा परस्परकी अपेक्षया एक सुषुप्ति स्थान है ? 

# पूव पक्षमें जीवके सुषुप्तिस्थानका विकल्प होनेसे ब्रह्वाक्यका अनिणंय फल है और सिद्धान्तमें नाड़ी 
द्वारा पुरीतत्में जाकर हृदयके मीतर ब्रह्ममें ही शयन करता है, इसप्रकार ब्रह्मोक्य निर्णय फल है । 


६०६ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


शोऽपि तत्र वाक्यदोषे दृश्यतें-'सति संप न विदुः सति संपद्यामहे’ ( छा० ६।९।२ ) इति । 
सर्वत्र च विशेषविज्ञानोपरमलक्षणं सुषुप्तं न विशिष्यते। तस्मादेकार्थत्वान्नाडयदीनां 
विकस्पेन कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसपंतीति । * एवं प्राते प्रतिपाद्यते-तद्‌भावो 
नाडीष्वात्मनि चेति । तदभाव इति तस्य प्रकृतस्य स्वप्नदशनस्याभावः सुषुत्तमित्यथः । 
नाडीप्वात्मनि चेति समुञ्चयेनेतानि नाडयादीनि स्वापायोपसर्पति न विकल्पेनेत्यर्थः । 
कुतः ? तच्छ्रुतेः । तथा हि-सवंघामेव नाञ्यादीनां तत्र त्र सचुतिस्थानत्व श्रयते, तञ्च 
समुच्चये संशृहीतं भवति। विकदपे ह्यो षां पक्षे बाघः स्यात्‌ । नन्वेकाथत्वाद्वि कव्पो नाड्या 
दीनां बोहियवादिवदित्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते-नह्योकविभक्तिनिद्‌ दामात्रेणेकार्थत्वं विकल्पश्चा 
पतति । नानार्थत्वसमुच्चययोरप्येकविभक्तिनिददाद्‌दानात्प्रासादे रोते पयङ्क शोत इत्ये 
वमादिषु। तथेहापि नाडीषु पुरीतति ब्रह्मणि च स्वपितीत्येतदुपपद्यते समुच्चयः | तथा 
च श्रतिः-तासु तदा मवति यदा सुप्तः स्वष्नं न कंचन पइ्यत्यथास्मिन्प्राण एवंकधा भवति 
( कौषी० ४।१९ ) इति समुच्चयं नाडीनां प्राणस्य सुषुप्तो श्रावयत्येकवाक्योपादानात्‌ । 

प्राणस्य च ब्रह्मत्वं समधिगतम्‌ प्राणस्तथानुगमात्‌' ( ब्र सू० १।१।२८ ) इत्यत्र । 
और सप्तमीका अथं आयतन हे । ओर 'सति संपद्य०' ( सत्को प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि 
सत्‌को प्राप्त हो गये ) इस तरह वहाँ सप्तमी निर्देश मी वाक्यशेषमें देखा जाता है । विशेष विज्ञानका 
उपरमरूप सुषुप्त सवत्र समान है । इसलिए नाड़ी आदि एकाथक होनेसे. जीव विकल्पसे कमी किसी 
स्थानमें शयनके लिए प्रवेश करता है ! ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'तदभावो 
नाडीष्वात्मनि चेति' तदमाव उस प्रकृत स्वप्न दशंनका अमाव सुषुप्ति है, ऐसा अथ है । नाड़ी और 
आत्मामें-इन नाड़ी आदिमें समुच्चयसे जीव शयनके लिए प्रवेश करता है विकल्पसे नहीं, यह अर्थ 
है । किससे ? उसकी श्रुति होनेख्चे । जेसे कि समी नाड़ी आदिका तत्‌ तत्‌ श्रुतियोंमें सुषु प्ति-स्थानहव 
श्रवण होता है । वह सम्‌च्चय होनेपर संगुहीठ होता है, विकल्प होनेपर इनका पक्षमें बाध होगा । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि एकाथक होनेसे ब्रीहि, . यव आदिके समान नाड़ी आदिका विकल्प है । 
नहीं, ऐसा कहा जाता है-एक-समान विभक्तिके निर्देश मात्रसे एकार्थल्व और विकल्पका प्रसंग 
नहीं होता, क्योंकि नानार्थत्व और समृच्चयमें मी एक विमक्तिका निर्देश ' 'प्रासादमें सोता है पलङ्गपर 
शयन करता है' इत्यादिमें दशन होता है, इसीप्रकार यहाँ मी नाड़ियोंमें, पुरीतत्में ओर ब्रह्मामें सोता 


है, इसप्रकार समुच्चय उपपन्न होता है। और 'तासु तदा०' ( उन नाड़ियोंमें, जोव तब होता है जब 
सोया हुआ किसी स्वप्नको नहीं देखता, अनन्तर इस प्राणमें एक रूप होता है ) इसप्रकार यह श्रृति 


नाड़ियों ओर प्राणका सृषप्तिमें समुच्चय श्रवण कराती है, क्योंकि एक वाक्यसे ग्रहण है, ओर “प्राण 
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& सिद्धान्ती-सम्‌च्चयसे ही एक सुषुप्ति स्थान है । यदि विकल्प मानें तो. जिस समथ 
नाड़ियोंमें सुषुप्तिस्थान होगा उस समय पुरीतत्‌ आदि सुषुप्तस्थान नहीं होंगे, ऐसी परिस्थितिमें 
पुरीतत्‌ आदिको सुषुप्तिस्थानत्व प्रतिपादक श्रतिका बाध होगा । और जसे “महलमें सोता है, पलङ्ग 
पर सोता है' यहाँ महलका प्रयोजन पछङ्गका धारण है, और पलङ्गका प्रयोजन शयन है । इसप्रकार 
प्रयोजन भिन्न-भिन्न होनेपर मी दोनोंमें सप्तमी विभक्ति है, और साक्षात्‌ अथवा परम्परासे शयनके 
साधन होनेसे दोनोंमें समुच्चय मी है, वैसे यहाँ मी प्रीतत्‌ आदि नाड़ियों द्वारा जीवका संचार होनेसे 
्रह्ममें ही शयन है और 'तासु तदा भवति’ इस एक श्रतिवाक्यसे प्राण और नाड़ियोंका ग्रहण मी है, 


इससे सी इनका समुच्चय है। यहाँ सप्तंमीका अथं आधार है निरपेक्ष नहीं है, इसलिए समुच्चयका 
सप्तमी श्रतियै बाघ नहीं है । 


अधि० २ स्‌० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६०७ 


यत्रापि निरपेक्षा इच नाडीः सुसिस्थानत्वेन श्रावयति-'आसु तदा नाडीषु स॒प्तो मवति' (छा० 
८।६।३) इति, तत्रापि प्रदेशान्तरप्रसिद्धस्य ब्रह्म णो5 प्रतिषेघान्नाडी द्वारेणेच ब्रह्मण्येचाचतिष्ठत 
इति प्रतीयते। न चेवमपि नाडीषु सप्तमी विरुध्यते, नाडीद्वारापि ब्रह्मोपसरप॑न्स्‌तएव 
नाडीषु भवति। यो हि गङ्गया सागर गच्छति गत एव स गङ्कयां भवति। अपि चात्र 
रश्मिनाडीद्वारात्मकस्य त्रझलोकम।गंस्य विवक्षितत्वान्नाडीस्तुत्यथं सृप्तिसंकी त॑नम्‌ । 
“नाडीपु सृप्तो भवति’ (छा० ८।६।३) इत्युकत्वा त॑ न कश्चन पाप्मा स्पृशति' (छा० ८।६।३) इति 
ब्रवन्नाडीः प्रशासति, ्रवीति च पाप्मस्पर्दाभावे हेतुम्‌_'तेजसा हि तदा संपन्नो मवति’ (छा० 
८।६।३) ति। तेजा नाडी गतेन पित्ताख्येनामिव्याप्त करणो न बाह्यान्विषयानीक्षत इत्यर्थः 
अथवा-तेजसेति ब्रह्मण एचायं निद्‌ शाः, श्रत्यन्तरे- ब्रह्मव तेज एव’ (ब्रह ० ४।४।७) इति तेजः 
शब्दस्य ब्रह्मणि प्रयुक्तत्वात्‌ । ब्रह्मणा हि तदा संपन्नो भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कश्चन 
पाप्मा स्पृशतीत्यर्थः । ब्रह्मसंपत्तिश्च पाप्मस्पर्शाभावे हेतुः समधिगतः-सव पाप्मानोऽतो निव 
न्तेऽपहतपाप्मा ह्येष ब्रहलोकः' (छा०८।४।१)इत्यादिश्रतिभ्यः। एवं च सति प्रदेशान्तर प्रसिद्गेन 
ब्रह्मणा सुषुपि स्थानेनानुगतो नाडीनां समुच्चयः समधिगतो भवति ! तथा पुरीततोऽपि 
्रह्मप्रक्रियायां संकोर्तनात्तदनुगुणमेव ख॒षुसिस्थानत्वं विज्ञायते-य एषोऽन्तहृदय भाकाश- 
स्तस्मिञ्छेते’ (बृह० २।१।१७) इति हृद्याकारो सु षुप्तिस्थाने प्रक्रत इदमुच्यते “पुरीतति शेते’ 


CCN 


(बृह० २।१।१९) इति। पुरीतदिति हृदयपरिवेष्टनमुच्यते । तदन्तर्वर्तिन्यपि हृदयाकाशे 


स्तथानुगमात्‌’ इस सूत्रमें प्राणमें ब्रह्मत्वका निश्चय किया गया है। आसु तदा०' (उस समय इन 
नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति जहाँ अन्यकी अपेक्षासे रहित-सी नाड़ियोंमें सुषुप्तिस्थानत्व 
श्रवण कराती है, वहां भी अन्य श्रतियोंमें प्रसिद्ध ब्रह्माका प्रतिषेष न होनेसे नाड़ीद्वारा ब्रह्ममें ही जीव 
अवस्थित होता है ऐसा प्रतीत होता है, ऐसा होनेपर नाडियोंमें सप्तमी विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 
नाड़ीद्वारा मी ब्रह्मामें प्रवेश करता हुआ जीव नाड़ियोंमें ही प्रविष्ट होता है । जो गङ्गा द्वारा सागरमें 
जाता है वह गङ्गामें गया हुआ होता है । 


ओर यहाँपर रश्मि-नाडी द्वारात्मक ब्रह्मलोकका मागं विवक्षित होनेसे नाड़ीकी स्तुतिके लिए 
प्रवेश कथन है-'नाडीषु ससो मवति ( नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है) ऐसा कहकर “त न कश्चन०' (तब 
इसे कोई पाप स्पशं नहीं करता ) इसप्रकार कहती हुई श्रुति नाड़ोकी प्रशंसा करती हे । और तेजसा 
हि० ( और तेजसे व्याप्त हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति पापं स्पशंके अमावमें हेतु कहती है । नाड़ी- 
गत पित्त नामक तेजसे अभिव्याक्त इन्द्रियवाला वह बाह्य विषयोंको नहीं देखता ऐसा अथं है । अथवा 
'तेजसा' ( तेजसे ) यह ब्रह्मका ही निर्देश है, क्योंकि अन्य श्र तिमें ब्रह्मच तेज एव” (ब्रह्म ही है-तेज 
ही है ) इसप्रकार तेज शब्द ब्रह्मामें प्रयुक्त है, तब जीव नाड़ी द्वारा ब्रहाके साथ सम्पन्न होता है 
अत: इसे कोई पाप स्पशं नही करता” ऐसा अथं है । और “सव पाप्मानो०' ( सम्पूर्ण पाप इससे 
निवृत्त हो जाते हैं, क्योंकि यह ब्रह्मलोक पाप शून्य है ) इत्यादि श्रृतियोंसे ब्रह्मसंपत्ति पापस्पशंके 
अभावमें हेतु समधिगत है । ऐसा होनेपर अन्य श्र तियोंमें सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मके साथ 
अनुगत नाड़ी आदिका समुच्चय समधिगत-ज्ञात होता है। इसप्रकार पुरीतत॒का मी ब्रह्मके प्रक- 
रणमें संकीतंन होनेसे : ब्रह्मके अनुगण ही सुषुप्तिस्थानरूपसे ज्ञात होता है--'य एषोऽन्तहृंदयः०' 
( यह जो हुदयके मीतर आकाश है.उसमें शयन करता है ) इसप्रकार सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रकत हृदय 
आकाथके विषयमें “पुरीतति रोले” ( पुरीतत्में शयन करता है ) ऐसा कहा जाता है । हृदयके परि- 
वेष्टनको 'पुरीतत्‌’ कहा जाता है, उसके अन्तर्वतीं मी हृदय आकशमे शयन करता हुआ पुरीततूमें 


६०८ त्रहस्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


शयान: शक्यते पुरीतति शेत इति वक्तुम्‌। प्राकारपरिक्षिप्ते पि पुरे वतंमानः प्राकारे वतंत 
इत्युच्यते। हृदयाकाशस्य च ब्रह्मत्वंसमधिगतम्‌-दरह उत्तरेभ्यः' (ब्र सू ० १।३।१४) इ त्यत्र 
तथा नाडीपुरीतत्समुच्चयोऽपि-'तामिः प्रत्यवसृप्य पुरीतति शेते’ (बृह० २।१।१९) इत्येकवा- 
क्योपादानादंवगम्यते। सत्प्राज्ञयोश्च प्रसिद्धमेव ब्रह्मत्वम्‌ । एवमेतासु श्रृतिषु त्रीण्येव खुषु 
सिस्थानानि संकीर्तितानि-नाडथः पुरोतद्त्रह्म चेति । तत्रापि द्वारमात्रं नाडयः पुरीतच्च, 
ब्रह्मेव त्वेकमनपायि स पुत्तिस्थानम्‌ । अपि च नडशः पुरीतद्वा जीवस्योपाध्याघार एव 
भवति, तत्रास्य करणानि वर्तन्त इति । न ह्यपाधिसंबन्धमन्तरेण स्वत एव जीवस्याधारः 
कश्चित्संभवति, ब्रह्माव्यतिरेकेण स्वमहिमप्रतिष्ठितत्वात्‌। ब्रह्माचारत्वमप्यस्य सपुप्ते 
नेवाधाराधेयभेदाभिप्रायेणोच्यते, कथं तहिं ? तादात्म्याभिप्रायेण । यत आह-सता सोम्य 
तदा संपन्नो मवति स्वमपीतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) इति । स्वशद देनात्माभिळप्यते, स्वरूप- 
मापन्नः स्तो भवतीत्यथः। अपि च न कदाचिज्जीवस्य ब्रह्मणा संपत्तिर्नास्ति, स्वरूपस्या- 
नपायित्वात्‌। स्तप्नज्ागरितयोस्तृपाधिसंपकवशात्पररूपापत्तिमिवापक्ष्य तदुपशमात्स्‌- 
षुप्तेः स्वरूपापत्तिविवक्ष्यते स्वमपीतो भवति' इति, अतश्च सुप्तावस्थायां कदादित्सता 
संपद्यते कदादिन्न खंपद्यत इत्ययुक्तम। अपि च स्थानविकल्पाभ्युपगमेऽपि विशेष विश्ञा- 
नोपशमलक्षणं तावत्स॒षुप्तं न कंचिद्विशिष्यते । तत्र सति संपन्नस्तावत्तदेकत्वान्न 
विज्ञानातीति युक्तम्‌, तत्केन कं विजानीयात्‌' (बृह० २।४।१४ ) इति श्रुतः । नाडीषु पुरीतति 
ख शयानस्य न किचिदविज्ञानें कारणं शक्यं विज्ञातुम्‌, भेदविषयत्वात्‌ , “यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्पञ्येत्‌' ( वृ० ४।३।३१ ) इति श्रृतेः। ननु भेदविषयस्याप्यतिदूरादिकारण- 

शयन कहता है ऐसा कहा जा सकता है । कोटसे घिरे हुए नगरमे रहता हुआ कोटमें रहता है ऐसा 
कहा जाता है, और 'दहर उत्तरेभ्यः' इसमें हृ दयाकाराको ब्रह्मत्व निश्‍चित किया गया हे । तथा तामि 


प्रत्यवसृप्य’ ( नाडियो द्वारा प्रवेशकर पुरीतत्में सोता है) इस श्रुतिसे नाड़ी ओर पुरीतत्का समुच्चय 
घी एक वाक्यज्के उपादातणे अवगत होता दै । सत्‌ बर प्राञ्च ब्रह्म है, यह प्रसिद्ध हे। इसप्रकार इन 


श्रदियोंमें नाड़ी, पुरीतत्‌ ओर ब्रह्म ये तीन ही सुषुप्ति स्थान कहे गये हैं। उनमें मो नाड़ी ओर पुरीतत्‌ 


ह्वारमात्र हैं, एक अविनाशी ब्रह्म ही सुषुप्तिका स्थान है, और ताड़ियाँ अथवा पुरीतत्‌ जीवको 
उपाधिका आधार ही है, क्यों उनमें. इसके करण रहते हैं। उपाधि सम्बन्धके विना जीवका स्वत). 


ही कोई आधार नहीं हो सकता, क्योंकि जीव ग्रह्वासे अभिन्न होनेसे स्वमहिमामें प्रतिष्ठित है, इस 
जीवका सुषुप्तिमें ब्रह्माधारत्व मी आधार और आधेयके भेदके अभिभ्रायसे नही कहा जाता है, किन्तु 


तादात्म्यके अभिप्राय से । क्योंकि “सता सोम्य०' (उस समय हे सोम्य? यह सतके साथ सम्पन्न 


हो जाता है--यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) यह श्र ति ऐसा कहती है। स्वशब्दसे 
आत्मा कहा जाता है सोया हुआ अपने स्वरूपको प्राप्त होता है, यह अथ है, ओर कदाचित्‌ मी 


लीवकी ब्रह्मके साथ संपत्ति न हो ऐसा नहीं है, क्योंकि उसका स्वरूप अविनाशी हे । स्वप्न 
ओर जाग्रतुमें तो उपाधिके संपकवश मिन्नरूपताकी प्राप्त-सी होती है, उसकी अपेक्षा करके 


सुषुप्तिमें उसके उपशम होनेसे स्वरूपकी प्राप्ति स्वमपीतो मवति’ ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता 


है ) इस प्रकार विवक्षित है। ओर इससे सुषुप्ठि अवस्थामें कमी सत्से सम्पन्न होता है और कमी 
सम्पन्न नहीं होता, यह कथन युक्त नहीं है । यदि स्थान विकल्प स्वीकार मो किया जाय तो मी विशेष 


विज्ञानका अमावरूप सुषुप्तका कहीं भेद नहों है। सुषप्तिमें सतके साथ सम्पन्न होकर उसके 
साथ एकत्व होनेसे नहीं जानता है, यह युक्त है, क्योंकि “तत्केन कं विजञानीयात्‌०' ( और वहाँ किसके 
द्वारा किसे जाने ) ऐसी श्रुति है। नाड़ियों और पुरीतत्में शयन करनेवाले जीवके अज्ञानमें किसी 
कारणको नहीं जाना जा सकता, कारण कि “यत्र वाऽन्यदिवि०' (जहाँ-जाग्रत्‌ वा स्वप्नावस्थामें आत्मासे 


अधि० २ सू० ८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ६०९, 


मविज्ञाने स्यात्‌ । बाढम्‌, एव स्याद्यदि जीव: स्यतः परिच्छिन्नो ऽभ्युपगस्येत--यथा 
विष्णु मित्रः प्रवाली स्त्रगृहं न पश्यति, न तु जीवस्योपाधिव्यतिरेकेण परिच्छेदो विद्यते । 
उपाधिगतमेयातिदूरादिकारणमविज्ञाथ इति यद्यच्येत, तथाप्युपाधेरुपशान्तत्वात्सत्येव 
संपन्नो न चिजानातीति युक्तम्‌ । # नच वयमिह तुल्यवन्नाड्यादिसमुच्चयं प्रतिपाद 
यामः । नहि नाडूथयः सुतिस्थानं पुरीतद्वेत्यनेतत विज्ञानेन किलित्प्रयोजममस्ति, नह्येत- 
द्विज्ञानप्रतिबद्धं क्रिित्फळं श्रयते। नाप्येतद्विक्षातं फठवदः कंस्यलिद्रमुपदिश्यते 
ब्रह्म त्वनपायि सुिस्थासमित्येतत्प्रतिपःद्यामः । तेन तु विज्ञानेन प्रयोजनमरित जोवस्य 
 ब्रझ्मात्मत्वावबारणं स्वप्नज्ञागरितव्यवहारविमुक्तत्वावघारणं च। तस्मादःत्मेब सप्ति- 
स्थानम्‌ ॥७॥ 


अतः प्रबोधो$स्मात्‌ ॥ ८॥। 
पदच्छेद--अतः, प्रबोधः, अस्मात्‌ । 


सूत्राथ--परमात्मा ही सुष्‌प्ति स्थान है, ( अतः ) अतएव ( अस्मात्‌ ) परमास्मासे जीवका 
( प्रबोध। ) उत्थान स्वाप प्रकरणमें 'सत आगम्य” इत्यादि श्रृतियोंसे उपदिष्ट है । 

६७ यस्माच्चात्मेच सुप्तिस्थाइगत पव च कारणान्नित्यबदे वास्मादात्मनः प्रबोधः 
स्वापाधिकारे शिष्यते कत एतदागात्‌’. (बृह ० २।१।१६) इत्यस्य प्रश्‍नस्य प्रतिवचनावसरे 
यथाग्नेः क्रुद्रा विस्फुलिङ्गा व्युचरन्त्येवमेवैतस्मादात्मनः सव प्राणाः’ (ब्ृह० २।१।२०) इत्यादिना। 
खत आगमस्य न विदुः सत आगच्छामहे” ( छा० ६।१०।२ ) इतिच। चिकप्प्यमानेचु तु सुषुप्ति- 

मिन्न अन्य-सा होता है वहाँ अन्य-अन्यको देखता है ) यह श्रुति भेद विषयक हे । परन्तु भेद विषयक 
अज्ञाममें मी अतिदूर आदि कारण होना चाहिए । ठीक ऐसा हो, यदि जीव स्वतः परिच्छिन्न 
स्वीकार किया जाय । जैसे प्रवासी विष्णुमित्र अपने घरको नहीं देखता । परन्तु जीवका उपाधिके 
विना परिच्छेद नहीं है । यदि कहो कि उपाधिगत अतिदूर आदि अज्ञानमे कारण हैं, तो मी उपाधि 
उपञ्चान्त होनेसे सतमें ही सम्पन्न होता हुआ नहीं जानता यह युक्त है, ओर यहाँ हम ब्रह्मके समान 
नाड़ी आदि समुच्चयका पतिपादन नहीं करते, क्योंकि नाडियाँ ओर पुरीतत्‌ सुषुप्तिस्थात हैं इस 
विज्ञानसे कोई प्रयोजन नहीं है, और इस विज्ञानसे प्रतिबद्ध कोई फल मी नहीं सुना जाता, और यह 
विज्ञान किसी फलवाले [ अङ्गी ] का अद्भुरूपसे. मी उपदिष्ट नहीं है। अविनाशी ब्रह्म तो सुषुप्ति 
स्थान है यह प्रतिपादन करते हैं । इस विज्ञानसे तो जीवका ब्रह्मात्मतव निश्‍चय और स्वप्न-जागरित 
व्यवहारे विमुक्तत्व निश्‍चय प्रयोजन है । इसलिए आत्मा ही सुषुप्तिका स्थान है ॥ ७ ॥ 

क्योंकि परमात्मा हो सुषुप्ति स्थान है, इसी कारणसे स्वाप प्रकरणमें कुत एतदागात्‌०' ( यह 
कहाँसे आया ) इस प्रदनके प्रतिवचन ( उत्तर ) के अवसरमें यथाऽग्नेः०' ( जैसे अग्निसे अनेकों क्षु 
चिनगारियाँ निकलती हैं, वैसे ही इस आत्मासे समस्त प्राण ) इत्यादि श्रुतिसे इस भात्मासे नित्य- 
प्रतिदिन-सा जीवके प्रबोधका उपदेश किया जाता है। और 'सतं आगम्य” ( ये सम्पूणं प्रजाएं सत्से 
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% हम नाडी आदिका ब्रह्मके साथ समच्चथ नहों मानते, किन्तु गुणप्रधानमाव मानते हैं 
अर्थात्‌ ब्रह्म मुख्य सुषुप्तिस्थान है और नाड़ी आदि द्वार होनेसे गौण हैं, इस प्रकार सुषुप्तिस्थानके 
विकल्पका निराकरण कर अब 'न हि नाड्यः इत्यादिसे उसके फल आदिका मी खण्डन करते हैं ॥७॥ 

# सत आगम्य? इत्यादि श्रुतिसे जीवका ब्रह्मते ही उत्थान कहा गया है, कहीं भी नाड़ि आदिमें 


६१० ब्रह्मसूत्र-शाइ रभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


स्थानेषु कदाचिन्नाडीभ्यः- प्रतिबुध्यते कदाचित्पुरीततः कदाचिदात्मन इत्यशासिप्यत्‌ । 
तस्मादप्यात्मंच सुसिस्थानमिति ॥८॥ 

( ३ कर्माउुस्खतिशब्द्विध्यधिकरणम्‌ । स्‌० ९ ) 

स एव तु कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्यः ॥ ९॥ 

पंदच्छेद--स, एव, तु, कर्मानुस्सृतिशब्दविधिम्यः 

सूत्रा्थं( स एव तु ) जो जीव सोता है वही उठता है, ( कर्मानुस्मृतिश्चव्दविधिभ्यः ) 
क्योंकि अवशेष कमं, आत्माकी अनस्मृति, शब्द और विधिसे ऐसा ही ज्ञात होता है! 

४४ तस्याः पुनः सत्संपत्तेः प्रतिबुध्यमानः कि य एव सत्संपन्नः स एव प्रतिबुध्यत 
उत स वाऽन्यो वेति चिन्त्यते । तत्र प्राप्तं तावत्‌-अनियम इति। कुतः ? यदा हि जल- 
राशो कश्चिज्ञलबिन्दुः प्रक्षिप्यते, जलराशिरेव स तदा भवति, पनरुद्धरणे च स एव जल- 
बिन्दुभ॑ंचतीति दुःसंपादम्‌। तद्वत्लु्तः परणंकत्वमापन्नः संप्रसीदतीति न स एव पन- 
रुत्थातुमर्हंति । तस्मात्स एवेश्वरो वाऽन्यो चा जीवः प्रतिबुध्यत इत्येवं प्राप्त इदमाह-स 
एव तु जीवः सुप्तः स्वास्थ्यं गतः पनरुत्तिष्ठति, नान्यः। कस्मात्‌? कर्मानुस्मृतिशब्द- 
विधिभ्यः । विभज्य हेतुं दर्शयिष्यामि । कमरोषानुष्ठानदर्शानात्तावत्स एवोत्यातुमहंति 
नान्यः। तथाहि-पूवद्यरनुष्टितस्य कर्मणो$परेद्युः शेषमनुतिष्ठन्दर्यते । न चान्येन 
सामिङतस्य कर्मणोऽन्यः शेषक्रियायां प्रवतितुमर्हति, अतिप्रसङ्गात्‌। तस्मादेक एव 


आनेपर यह्‌ नहों जानतों कि हम सत्से आई हैं ) यहु श्रति मो है। सृषप्तिस्थानोंके विकल्प होनेपर 


तो कमी नाडियोंसे, कमी पुरीतत्से ओर कमी परमात्मासे जीवका प्रबोध होता है, ऐसा उपदेश करती 
उससे भी परमात्मा ही सषप्ति स्थान है ॥ ८ ॥ 


उस सत्संपत्तिसे पुना जागनेवाला कौन है, क्या जो सत्सम्पन्न हुआ है वही जाग्रत होता है 
अथवा उससे वह अन्य है ? ऐसा विषार किया जाता है । पूवपक्षी--उसमें अनियम है, ऐसा प्राप्त 
होता है। किससे? इससे कि जब जळराशिर्मे कोई जलबिन्दु प्रक्षिप्त किया जाता है तब वह जल- 
राशि ही हो जाता है, पुन। उद्धरण करनेपर वही जलबिन्दु है, ऐसा कहना कठिन है। उसीप्रकार 
सुप्त पुरुष परमात्माके साथ एकर्वको प्राप्त हुआ अत्यन्त प्रसन्न होता है, अतः वही पुनः उत्थानके 
लिए युक्त नहीं है । इसलिए वही ईश्‍वर अथवा अन्य जीव प्रतिबुद्ध होता है। सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वही जीव सुष्त-स्वास्थ्य ( स्वरूप प्राप्ति ) प्राप्तकर पुनः उठता है अन्य 
` नहीं । किससे ? कमं, अनुस्मृति ( प्रत्यभिज्ञा ) शब्द और विधिसे । विभागकर हेतुको दिखलाऊंगा--- 
कमशेषके अनुष्ठान दशनसे वही जीव उठनेके लिए युक्त है, अन्य नहीं । जैसे कि पूवं दिनमें अनु 
ष्ठित कमंके अवशिष्ट अंशको दूसरे दिन अनुष्ठित करता हुआ देखा जाता है। एकसे आधे किये गये 
कमंकी शेषक्रियामें अन्य प्रवृत्त होनेमें समथं नहीं है, क्योंकि अतिप्रसङ्ग है। इसलिए एक ही पूवं 
ओर अपर ( दूसरे ) दिन एक कमंका कर्ता है, ऐसा ज्ञात होता है। इससे भी वही सुषुप्तिसे 
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जीवके उत्थानकी अपादनता नहीं कही गई है । इससे मी ब्रह्मा ही जीवका मुख्य सुषुप्ति स्थान है। सुषुप्तिमें 
जीवके उपाधिलयकी अपेक्षा ब्रह्मके साथ जीवका अभेंद कहा जाता है, इससे भेंद औपाधिक है ॥८॥ 

® ब्रह्मसे जीवके उत्यानकी श्रुति होनेसे ब्रह्म ही सृषुप्तिस्थान है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
सुषुप्तिसे अन्यका भी उत्थान संमव है, अतः नाड़ी आदि सुषुप्तिस्थान हो सकते हैं । इसप्रकार 
“अनियम' आदिसे आक्षेप संगतिसे पुवंपक्ष करते हैं। सिद्धान्ती--“तस्याः' आदिसे कहते हैं । 


अघि० ३ खू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६११ 


पूवद्यरपरेद्यदचेकस्थ कमणः कतति गम्यते । इतश्च स एवोत्तिष्ठति यत्कारणमतीते 5हन्य- 
हमदोऽद्ाक्षमिति पूर्वानुभूतस्य पश्चात्स्मरणमन्यस्योत्थाने नोपपद्यते । नहान्यरएमन्यो५- 
नुस्मतुँपहति । सोऽहमस्मीति चात्मानुस्मरणमात्मान्तरोत्थाने नावकद्पते। शाब्देभ्यश्च 
तस्येवोत्थानमवगम्यते । तथाहि-- पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्यादवति बुद्धान्तायेव' ( बृह० ४। 
३।१६ ) (इमा: सर्वाः प्रजा अहरहगच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोक न विन्दन्ति’ ( छा० ८३२ ) 'त इह 
व्य़ाघ्रो वा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गो वा दंशो वा मशको दा यद्यद्भवन्ति तदा- 
भवन्ति? (छा० ६।९।३) इत्येवमाद्यः शब्दाः स्वापश्रवोधाधिकारे पठिता नात्मान्तरोत्थाने 
सामअ्जस्पमीयुः । कमेविद्याविधिभ्यइचेवमेवावगभ्यते । अन्यथा हि कर्मविद्याविधयोऽन- 
थंकाः स्युः । अन्योत्थानपक्षे हि सुप्तमात्रो मुच्यत इत्यापद्येत । एवं चेत्स्याद्वद-- कि 
कालान्तरफलेन कर्मणा विद्यया वा कृतं स्यात्‌, अपि चान्योत्थानपक्षे यदि तावच्छरीरा- 
न्तरे व्यवहरमाणो जीव उत्तिष्ठेत्‌ तत्रत्यव्यचहारलोपप्रसङ्गः स्यात्त ? अथ तत्र सुप्त 
उत्तिष्ठेत्‌ कर्पनानथक्यं स्यात्‌ । यो हि यस्मिञ्शरीर सुप्तः स तस्मिन्नोत्तिष्ठत्यन्यस्मि 
ञशरीरे सुप्तोऽन्यस्मिन्न त्तिष्ठतीति कोऽस्यां कल्पनायां लाभः स्यात्‌। अथ मुक्त उत्तिष्ठे- 
दन्तवान्म्रोक्ष आपयेत्‌ । निवृत्ताविद्यस्य च प॒नरुत्थानमनुपपन्नम्‌। पतेनेश्वरस्योत्थानं 
प्रत्युक्तम्‌, नित्यनिवृत्ताविद्यत्वात्‌। अङ्कताभ्यागमङ्कतविप्रणाशो च दुनिवारावन्योत्थान- 
पक्षे स्याताम्‌ । तस्मात्स पवोत्तिष्टति नान्य इति । ® यत्पनरुक्तम्‌- यथा जलराशो 
उठता है, क्योंकि पूव दिनमें “मैंने यह देखा था” इसप्रकार पूव अनुभूतका पश्चात्‌ स्मरण अन्यके 
उठनेपर उपपन्न नहीं होता, कारण कि अन्यसे हृष्ट पदाथंका अन्य अनुस्मरण करनेके लिए युक्त नहीं 
हे । इसप्रकार 'सोऽहम्‌' ( वह मैं हूँ ) इसप्रकार अपना अनुस्मरण अन्य आत्माके उठनेपर संमव 
नहीं है । श्रुतियोंस भी उसका ही उत्थान अवगत होता है, क्योंकि “पुनः प्रतिन्यायं०' ( पुनः जिस 
प्रकार आया था ओर जहाँसे आया था वहे प्रतियोनि जीव उस जागरित-स्थानको लोट जाता है) 
इमाः सर्वाः०' (इसप्रकार यह सारी प्रजा प्रतिदिन जाती हुई उस ब्रह्मलोकको नहीं जानती) 'त इह 
व्याघ्रो०' ( वे इस लोकें व्याघ्र, सिंह, भेड़िया, शकर, कीट, पतङ्ग, डास अथवा मच्छर जो-जो भी 
[ सुषुप्ति आदिसे पुवं ] हुए होते हैं वे ही पुनः हो जाते हैं ) इत्यादि सुषुप्ति और जागरितके प्रकरणमें 
पठित श्रृतियाँ अन्य आत्माके उत्थानमें संगत नहीं होंगी । कर्मविधि और विद्याविधिय्रेमी ऐसा ही 
अवगत होता है, अन्यथा कमंविधि और विद्याविधि अनर्थक हो जायंगी। अन्यके उत्थान पक्षमें 
सोये हुए समी मुक्त हो जायेंगे, ऐसा प्रसक्त होगा । यदि ऐसा हो तो इसका उत्तर दो कि कालान्तरमें 


फल देनेवाले कर्म और विद्यासे क्या प्रयोजन होगा ? और अन्य उत्थान पक्षमें--यदि अन्य शरीरमें 
व्यवहार करनेवाला जीव [ इस शरीरमें | उठे तो वहाँपर होनेवाले व्यवहारका लोप हो जायगा । यदि 


उसमें सोया हुआ उठे तो कल्पना व्यर्थ होगी, क्योंकि जो जिस शरीरमें सुप्त है वह उसमें नहीं उठता 
है अन्य दारोरमें सुप्त अन्यथरीरमें उठता है, तो इस कल्पनामें लाम क्या होगा ? यदि मुक्त जीव 
उठेगा तो अनित्य मोक्ष प्रसक्त होगा, क्योंकि निवृत्त अविद्यावालेका पुनरुत्थान अनुपपन्न है । इससे 
ईश्वरके उत्थानका निराकरण हुआ, क्योंकि वह नित्य निवृत्त अविद्यावाला है । अन्य उत्थानपक्षमें 
अङ्ृताम्धागम ओर कृतकमकी हानि दुर्निवार होगी, इसलिए वही उठता है अन्य नहों। जो यह कहा 
गया है कि जेसे जलराशिमें प्रक्षित जलबिन्दु निकाला नहीं जा सकता, वसे सत्‌ ( ब्रह्म ) में सम्पन्न 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अनादि अनिवंचनीय अविद्या आदि उपाधि भेदसे कल्पित जीव वस्तुतः परमात्मासे भिन्न 

नहीं है, किन्तु उपाधिके उद्धव और अभिमवसे वह उद्भत-सा और अभिमव-सा प्रतीत होता है । 


६१२ ब्रह्मसूत्न-शाइूरभाष्य | अ० रे पा० २ 


प्रक्षिप्ती जलविन्दुर्नोद्धातु शक्यत एवं सति संपन्नो जीवो नोत्पतितुमहतीति, तत्परि 
हियते युक्त तत्र वितेककारणामाताज्जलबिन्दोरनुद्धरणम्‌, इह तु विद्यते विवेककारणं 
कर्म चाविदा चेति वैषम्यम्‌ । दश्यते च दुर्विवेचयोरप्यस्मज्जातीयेः क्षी रोदकयोः संख 
प्रयोहसेन विवेचदम्‌। अपि च न जीवो नाम कञ्चित्परस्मादन्यो विद्यते यो जलबिन्दुरिव 
जळरारोः सतो विविच्येत । सदेव वूपाधिसंपर्काज्जीव इत्युपचर्यंत इत्यखकृत्प्रपञ्चितम्‌। 
एवं सति यावदेकीपाधिगता वन्धानुवुत्तिस्तावदेकजीवव्यवहारः । उपाध्यन्तरगताया तु 
बन्धःनुवृत्तो जोबान्तरव्यवहःरः। स णवायमुपाधिः स्वापप्रबेघयोबीजाडू रन्यायेनेत्यतः 
स एच जीवः व्रतिवुध्यत इति युक्तम्‌ ॥ ९॥ 
( ४ मम्धेऽधसंपत्यधिकरणम्‌ । सू० १० ) 
युग्येऽधसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 

पद्च्छेद--मुग्धे, अधसंपत्तिः, परिशेषात्‌ । 

सूत्रार्थ--(मुग्धे) मूर्च्छावस्थामें जीवकी (अधंसंपत्तिः) अध सुषुप्त है, क्योंकि (परिरोषात्‌) 
परिशेषस ऐसा ही ज्ञात होता है । 

अस्ति मुग्धो नाम यं मूच्छित इति लोकिकाः कथयन्ति । स तु किमवस्थ इति परिक्षाया- 

मुच्यते-तिस्वस्तावदत्रस्थाः दारीरस्थस्य जीवस्य प्रसिद्धाः-जागरित स्वप्नः स॒ षुप्तमिति । 
चतुर्था शरीराद्‌यस्प्तिः, नतु पञ्चमी काचिदवस्था जीवस्य श्रती स्मृतो वा प्रसिद्धास्ति । 
तस्माच्वसस्हृणामेचावस्थानामन्यतमावस्था मूच्छत्यें प्राप्ते ्रमः-न तावन्सुग्धो जागरिता- 


हुआ जीव उठ नहों सकता, उसका परिहार किया जाता है-विवेक ( भेद ) कारणके अभावसे वहाँ 
जलबिन्दुका अनुद्धरण युक्त है, परन्तु यहाँ तो विवेकके कारण कमं और अविद्या हैं, अतः वेषम्य है । 
यद्यपि संसृष्ट जल और क्षोरका विवेचन हम लोगोंते दुष्कर है, तो मो उनका हंसपे विवेचन देखा 
जाता है । किच जोव कोई परमात्मासे अन्य नही है जो जलराशिमें जळविन्दुके समान सत्से विविक्त- 
पृथक्‌ किया जाय । सद ब्रह्म ही तो उपाधिके सम्बन्वसे जोव है, ऐसा उपचार किया जाता है। 
यह वार-वार विस्तारसे कहा गथा है । ऐसा होनेपर जबतक एक उपाविगत बन्धकी अनुवृत्ति है तब-. 
तक एक जीव व्यवहार होता है। बन्धको अनुव॒त्ति अन्य उपाधिगत होनेपर अन्य जीव व्यवहार होता 


है सुपुण्ति और जागरितमें वहाँ यह उपाधि बोजाङ्घरव्यायसे है, इसलिए वही जोव प्रतिबुद्ध होता है 
यह युक्त है ॥ ९ ॥ 


` मुग्ध वह है जिसे लोग मुच्छित कहते हें 1 उसकी अवस्था कौन-सी है ? इस परीक्षामें कहा 

जाता है-शरीरमें स्थित जोवको तीन अवस्थाएं तो प्रसिद्ध हैं--जागरित, स्वप्न और सुषुप्ति । चतुर्थ 

अवस्था शरीरसे उत्क्रान्ति है । जीवको कोई पाँचवों अवस्था तो श्रुति, स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है । इसलिए 

मच्छा चार अवस्थाओंमें से ही एक अवस्था है । सिद्वान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

इसलिए उसका सुषुप्तिमें उपाधिके लयवे लय और जाग्रतमें उपाधिके उ<्भवसे उद्धव होता है। इस 

प्रकार उपाधिके उद्धवसे वही जीव उठता है । पूवपक्षमें तत्वज्ञान व्यर्थं है, क्योंकि सुषुप्तिसे जीवकी 


पुनरावृत्ति न होनेसे मुक्तिसिद्ध है, सिद्धान्तमें तो अज्ञात ब्रह्मछूपस्थितिका अज्ञानके बले पून: उत्थान 
अवश्य मावी है, अतः अज्ञानकी निवत्ति के लिए तत्त्वज्ञान अपेक्षित है ॥ ९ ॥ 


# तीन अवस्थाओसे आत्माका विवेचन कर, अब मर्च्छासे उसका विवेचन करते हें--मर्छा 
प्रसिद्ध अवस्थाओके अन्तगत हे अथवा उनसे भिन्न पाचवी अवस्था है? इस प्रकार संशय होता है । 
उत्थित पुरुषमें “वही मैं है” इस प्रकारकी प्रत्यमिज्ञासे जैसे सुषप्तिमें विशेष ज्ञानका अभाव है, वसे 
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वस्थो भवितुमहंति । नह्ययमिन्द्रियेविषयानीक्षते । स्यादेतत्‌- इषुकारन्यायेन मुम्धों 
भविष्यति । यथेषुकारो जाग्रदपीष्वासक्तमनस्तया नान्यान्विषयानीक्षत एवं मुग्धो मस- 
ळसंपातादिजनितदुःखानुभवव्यत्रमनस्तया जग्रदपि नान्यान्विषयानोक्षत इति, न, 
अचेतयमानत्वात । इषुकारो हि व्यापृतमना त्रवीति-इषुमेवाहमेतावन्तं कालमुपलभमा 
नो5भूवमिति । मुग्धस्तु लब्बसंज्ञो त्रवीति-अन्धे तमस्यहमेतावन्तं काले प्रक्षिप्तो5भूव॑ न 
$चिन्मया चेतितमिति । जाग्रतरचेकविषयविषक्तचेतसो५पि देहो विश्रियते, मग्धस्य तु 
देहो धरण्यां पंतति । ® तस्मान्न जागात; नापि स्वप्नान्पश्यति, निःसंक्षकत्वात्‌ । नापि 
मतः, प्राणोष्मणोर्भावात्‌ । मुग्धे हि जन्ती मतो यं स्यान्न वा सृत इति संशयाना 
अष्मास्ति नास्तीति हृदयदेशमालभन्ते निश्चयाथ प्राणोऽस्ति नास्तोति च नासिकादेशम्‌। 
यदि प्राणोष्मणोर स्तित्व॑ नावगच्छन्ति, ततो सतो $यमित्यध्यवसाय दहनायारण्यं 
नयन्ति । अथ तु प्राणमूष्माणं वा प्रतिपद्यन्ते ततो नायं सृत इत्यध्यवसाय संज्ञालाभाय 
भिषज्यन्ति । पुनरुत्थानाच्च न दिष्टं गतः । नहि यमं गतो यमराष्ट्रात्प्रत्यागच्छति । 
अस्तु तहिं सुषुप्तः, निःसंज्ञत्वादमृतत्वाच्च, न, वेलक्षण्यात्‌।मुग्चः कदाचिच्चिरमपि 
` मूच्छित जांगरित अवस्थावाला नही हो सकता, क्योंकि यह इन्द्रियोंप विषयोंका ईक्षण नहीं करता । 
“परन्तु यहाँ ऐसी शङ्का होती है कि मूच्छित इषुकार न्यायसे होगा, जसे इषुकार (बाण बनानेवाला) 
जागता हुआ मी बाणमें आसक्तमनवाला है, इससे अन्य विषयोंको नहीं देखता, वसे मुसल प्रहार आदिसे 
उत्पन्न हुए दुःख अनुभवसे मनके व्यग्र होनेके कारण जागता हुआ मी [मुन्ध] अन्य विषयोंको नहीं देखता 
है, ऐसा नहीं है, क्योंकि वह अचेतयमान-चेतनारहित है । किन्तु इषुकार तो व्यापत मना होकर कहता 
है-मैं इतने काल पर्यन्त बाण को ही उपलब्ध करता हुआ था । मुच्छित वो चेतना प्राप्त कर कहता है- 
इतना समय तो मैं घोर अन्धकारमें पड़ा था मैंने कुछ भी नहों जाना । एक विषयमें आसक्त 
चित्तवाले जाग्रत पुरुषका मी देह खडा रहता है, किन्तु मृच्छितका देह तो पृथिवीपर गिर जाता हे । 
इसलिए मुग्ध जागता नहीं ओर स्वप्नोंको भो नहीं देखता, क्योंकि वह चेतना रहित है । मृतक मी नही 
है, क्योंकि उसमें प्राण और गर्मी विद्यमान हैं, मुग्ध प्राणीके विषयमें यह मर गया है अथवा नहीं 
मरा, इस प्रकार संशय करते हुए लोग इसमें गर्मी हे कि नहीं, यह निश्चय करनेके लिए हृदय भागका 
स्पर्श करते हैं । प्राण है कि नहीं, इस निश्चयके लिए नासिका देशका स्पशं करते हैं। यदि प्राण और 
गर्मीका अस्तित्व अनुमव नहीं करते तो यह भर गया है, ऐसा निश्चयकर उसे जलानेके लिए जंगलमें 
ले जाते हैं। यदि उसमें प्राण और गर्मी प्राप्त करते हैं, तो यह मृत नहीं है, ऐसा निश्चय कर चेतना 
प्राप्त करनेके लिए चिकित्सा करते हैं। पुन: उत्थान होनेसे मुग्ध मृत नहीं है, क्योंकि यमको प्राप्त 
कर पुनः यमलोकसे लोटकर नहीं आता । तब मुग्ध सुषुप्त हो, क्योंकि वह चेतना रहित और अमृत 
( मरा नहीं ) है । ऐसा नहीं, क्योंकि दोनोंमें वेलक्षण्य है। मुग्ध प्राणी कमी चिरकालतक उच्छवास 
नहीं लेता, उसका शरीर काँपता है, मुख मयानक और नेत्र विस्फारित होते हैं । किन्तु सुषुप्त तो प्रसन्न 
| सत्यानन्दो-दीपिका 

मूच्छामें मी हे, इस समान लिङ्गसे मूर्छा सुषुप्ति ही है । सिद्धान्ती--प्रसिद्ध इन चार अवस्थाओंसे 
मुर्छा पृथक्‌ अवस्था है । उनमेंसे प्रथम जागरितका “न तवात' इत्यादि माष्यसे निवारण करते हैं । 


इषुका रमें इन्द्रिय जन्य ज्ञान और देह धारण आदि हैं, किन्तु मच्छितमें दोनों नहीं हैं, इसलिए 
इषुकार उदारहण विषम है । 


# जेसे सुषप्तिमें विशेष ज्ञानका अभाव है, बसे मर्च्छामें मी है, इस प्रकारकी दोनोंमें समानता 
होनेपर मो लक्षणों और निमित्तोंक भेदसे इन दोनोंका परस्पर भेद है। इस तरह समानता और 
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नोच्छवसिति, सवेपथुरस्य देहो भवति, भयानकं च वदनं विस्फारिते नेत्रे। सुषुप्तस्त 
प्रसन्नवदनस्तुस्यकारं पुनः पुनरुच्छवसिति, निमीलिते अस्य नेत्रे भवतः, न चास्य देहो 
चेपते । पाणिपेषणमात्रेण च सुषुत्तमुत्थापयन्ति, नतु मुग्धं मुङ्गरघातेनापि। निमित्तमे- 
दश्च भवति मोहस्वापयोः, मुल्ललसंपाताद्निमित्तत्वान्मोहस्य, श्रमादिनिमित्तत्वाच्च 
स्वापस्थ नच लोकेऽस्ति प्रसिद्धिमुग्धः सुप्त इति । परिशेषादघसंपत्तिम ग्धतेत्यवग- 
च्छामः । निःसंज्ञत्वात्संपन्न इतरस्माद्वळक्षण्याद्‌संपन्न इति॥ कथं पुनरघसंपत्तिम ग्ध 

तेति शक्यते वक्तुम्‌ ? याचता सुप्तं प्रति तावदुक्तं श्रत्या--सता सोम्य तदा संपन्नो भवति 

( छा० ६।८।१ ) इति, “अन्न स्तेनोऽस्तेनो मवति’ ( बृह० ४।३।२२ ), नितं सेतुमहोरात्रे 
तरतो न जरा न मृव्युन शोको न सुकृतं न दुष्कृतम्‌? ( छा० ८।४।१ ) इत्यादि। % जीवे हि 
सुकृतदुष्कृतयोः प्रा्िः खुखित्वदुःखित्वप्रत्ययोत्पादनेन भवति । न च सुखित्वप्रत्ययो 
दुःखित्वप्रत्ययो वा सुषुस्ते विद्यते, म॒ग्धेऽपि तो प्रत्ययो नेव विद्येते । तस्मादुपाध्युपश- 
मत्सुषुप्तवन्मग्धे5पि कृत्स्न संपत्तिरेब भवितुमहति, नाधर्सपत्तिरिति। अत्रोच्यते--न 
ब्रमो मुग्धे एधंसं पत्तिजी वस्य ब्रह्मणा भवतीति। कि ताह ? अघन सुषुप्तपक्षस्य भवति मुग्घ- 
त्वमधेनावस्थान्तरपक्षस्येति बमः । दशिते च मोहस्य स्वापेन साम्यवैषम्ये। द्वारं चेतन्म- 
रणस्य। यदाऽस्य सावशेषं कर्म भवति, तदा वाङमनसे प्रत्यागच्छतः । यदा तु निरवशेषं 
कम भवति, तदा प्राणोष्माणावपगच्छतः । तस्माद्‌घसंपात्त ब्रह्मविद्‌ इच्छन्ति । यत्तक्तम्‌- 


वदन ओर समकालमें पुनः पुनः उच्छवास लेता है, उसके नेत्र निमोलित होते हैं, उसका शरीर काँपता 


नहीं है, हाथके स्पशमात्रसे उसे लोग उठाते हैं। परन्तु मुग्धको तो म॒द्गरके प्रहारसे मी नहीं उठा 
सकते । मूर्च्छा और सुषुप्तिके कारण भी भिन्न-भिन्न होते हैं, क्योंकि मूर्च्छाका मुसल प्रहार आदि 


निमित्त हैं ओर सुषुप्तिका परिश्रम आदि निमित्त हैं । और लोकमें यह प्रसिद्ध नहों है कि मुग्ध सुप्त है 
इसलिए परिशेषसे मूर्च्छा अघ सुषप्ति है, ऐता हम समझते हैं। चेतना रहित होनेसे वह सम्पन्न है 


और सुषुप्तसे वलक्षण्य होनेसे असम्पन्न हे । परन्तु मुर्च्छा अघं सुषुप्ति है, यह कंसे कहा जा सकता है? 
क्योंकि 'सता सोम्य ०? (हे सोम्य ! उस समय सतूके साथ सम्पन्न होता है) “अत्र स्तेनोऽस्तेनो भवति 
( यहाँ सुषुप्तिमै चोर अचोर होता है ) और ( इस सेतुरूप आत्माका दिन-रात अतिक्रमण नहीं 


करते । इसे न जरा, न सृत्यु, न शोक और न सुकृत अथवा दुष्कृत ही प्राप्त हो सकते हैं ) इत्यादि 
श्रतिसे सुप्तके प्रति ऐसा कहा गया है । जीवमें सुखित्व और दुःखित्व प्रतीतिको उत्पत्तिसे सुकत ओर 
ुष्कृतकी प्राप्ति होती है, सुखित्व प्रत्यय अथवा दुःखित्व प्रत्यय सुषुप्तके विद्यमान नहीं हैं, इस प्रकार 
मृग्धमें भी वे दोनों प्रत्यय नहीं हैं। इसलिए सुषुप्तके समान मुग्धमें मी उपाधिके उपशम होनेसे 
सम्पूर्ण सुषुप्ति होनी चाहिए; अधं सुषुप्ति नहीं । इस पर कहते है--मर्च्छामें जीवकी ब्रह्मके साथ 
अद्ध सम्पत्ति होती है, ऐसा हम नहों कहते, किन्तु हम ऐसा कहते हैं कि मुग्धत्व अर्ध सुषुप्त पक्षमें 
और अध अन्य अवस्था पक्षमें होता है मर्च्छाका सुषुप्तिसे साम्य ओर वषम्य दिखेलाया गया है । 
यह मरणका द्वार हे । जब इस मच्छितका अवशेष कम होता है तब वाणी ओर मन अपने स्थानमें 
लोट आते हें ओर जब इसका अवशेष कम नहीं होता है तब प्राण और ओष्ण्य चले जाते हें। 
इसलिए ब्रह्मावेत्ता मर्च्छाको अधं सुषुप्ति कहते हैं। ओर जो यह कहा गया है कि कोई पाँचवीं अवस्था 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विलक्षणतासे मूर्च्छां आधि सुषुप्ति है । मग्ध सुषुप्तिके सब धर्मोसे असम्पन्न होने सुषुप्त नहीं है, इसी 


प्रकार मृतावस्थाके सब धर्मोस रहित होनेसे वह मृतक मी नहीं है। इसलिए मर्च्छा कुछ अशमे 
सुसुप्तिके सम होनेसे अधं सुषुप्ति ही है । इस पर पृबंसक्षी 'कथं पुनः’ इत्यादिसे शङ्का करते हैं । 


* चेतना आदि रहित सुषुप्तिके आधे धर्मोके समान मूच्छित सुषुप्तिके आधे धर्मोसे 
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न पञ्चमी काचिदवस्था प्रसिद्धास्तीति-नेष दोषः, कादाचित्कीयमवस्थेति न 
प्रसिद्धा स्यात्‌ । प्रसिद्धा चेषा लोकायुर्वदयोः। अर्ध॑संपत््यभ्युपगमाच्च न पञ्चमी गण्यत 
इत्यनवद्यम्‌॥ १० ॥ 
( ५ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ । स्‌० ११-२१ ) 
° CQ 
न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गः सवेत्र हि ॥ ११ ॥ 

पद्च्छेद--न, स्थानतः, अपि, परस्य, उमयलिङ्गम्‌, सर्वत्र, हि 

सूचाथ--( स्थानतः ) स्वमावसे अथवा उपाधिभेदसे मी ( परस्य ) पर ब्रह्मामें ( उभय 
लिङ्गम्‌ ) सविशेष और निविशेष दो रूप उपपन्न (न) नहीं होते, ( हि ) क्योंकि ( सवत्र ) ‘अशब्दम्‌ 
इत्यादि सब उपनिषदोंमें निविरोष ब्रह्मका ही उपदेश है । 

$ येन ब्रह्मणा सुषप्त्यादिष जीव उपाध्युपशमात्संपद्यते, तस्येदानीं स्वरूपं 
श्रतिवशेन निर्धाय॑ते । सन्त्युभयलिङ्गाः श्रुतयो ब्रह्मविषयाः--- सर्वेकर्मा सवकामः सवंगन्धः 
सवरसः? (छा० ३।१४।२) इत्येवमाद्याः खविशेषलिङ्ञाः । 'भस्थूलमनण्वइस्वमदीघम्‌' ( बृह० 
३।८।८ ) इत्येचमाद्याञ्च निर्विशेषलिङ्गाः । किमासु श्रृतिषूभयलिङ्गं ब्रह्म प्रतिपत्तव्यमु 
तान्यतरलिङ्गम्‌ ? यदाप्यन्यतरलिङ्गं, तदापि कि सविशेषमुत निर्विशेषमिति मीमांस्यते । 
तत्रोभयलिङ्गश्च॒त्य नु्रहादुभयलिङ्गमेव बरह्म त्येवं प्राते त्रमः--न तावत्स्वत एव परस्य 
त्रण उभयलिङ्गत्वमुपपद्यते। न ह्योक वस्तु स्वत पव रूपादिविशेषोपेतं तद्विपरीतं 
चेत्यवघारयितुं शक्यं, विरोधात्‌। अस्तु तहं स्थानतः एथिव्याद्यपाधियोगादिति 
तदपि नोपपद्यते-नह्यपाधियोगादप्यन्यादरास्य वस्तुनोऽन्याटशः स्वभावः संभवति । 
प्रसिद्ध नहीं हे । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह अवस्था कादाचित्क होनेसे मले प्रसिद्ध न हो परन्तु 
लोक और आयुर्वेद ग्रन्योंमें यह प्रसिद्ध है । अधे संपत्ति स्वीकार होनेसे पांचवीं अवस्था नहो गिनी 
जाती, इसलिए कोई दोष नहों है ॥ १० ॥ 

सुषृक्ति आदिमें उपाधिके उपशान्त होनेसे जीव जिस ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है, अब उसका 
स्वरूप श्रतिकी सामथ्यसे निर्धारित किया जाता दै । ब्रह्मविषयक श्रतियाँ दोलिङ्गवाली हैँ-“सव कर्मा» 


(समस्त विश्व इसका कम है, सब दोषोंसे रहित इसका काम है, सब गन्ध इसका सुखकर है, ओर वह 
सवरस है) इत्यादि श्रुति सविशेष लिङ्गक है। और 'अस्थूलम०' (वहन स्थुलहै, न अण है 


न हृस्व है और न दीघं है ) इत्यादि श्रुति निर्वेशेष लिङ्क है ! क्या इन श्रुतियोंमें दोनों लिङ्गवाला 
ब्रह्म समझना चाहिए अथवा दोनोंमें एक लिङ्गवाला ? यदि दोनोंमें एक लिङ्गवाला समझा जाय 


तो मी क्या वह सविरोष है अथवा निविरोष, ऐसा विचार किया जाता है। उसमें दोनों लिङ्गवाली 

श्रतियोंके भनुग्रहसे दोनों लिङ्गवाला ब्रह्म समझना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 

हैं--परब्रह्मका स्वत: उमयलिङ्गत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि स्वतः ही एक वस्तु रूप आदि विशेष युक्त 

और रूप आदि विशेष रहित हो, इसप्रकार विरोध होनेसे अवधारण नहीं किया जा सकता । यदि 

कहो कि स्थानत:--पृथिवी आदि उपाधिके योगसे ऐसा हो, तो वह भी उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 
सत्यानन्दी-दीपिका ¢ 

सम्पन्न होता है ओर कपन आदि धर्मोके साम्य होनेसे आधा मरण पक्षमें है, इस प्रकार मूर्छा अधं- 


सुषुप्ति कही गई है । पूवपक्षमें प्रसिद्ध अवस्थाओंसे पृथक आत्माका मूर्च्छासे विवेक करनेके लिए 
यत्नकी असिद्धि फल है, सिद्धान्तमें वह पृथक्‌ निश्चित है ॥ १० ॥ 


# पूर्वं अधिकरणोमें स्वप्न आदि अवस्थाओंकी उतक्तिसे उनसे अलिप्त स्वप्रकारा ब्रह्मात्मक 


उद्देश्यरूप 'त्वम्‌' पदाथका परिशोधनकर अब विधेय 'तत्‌' पदाथका परिशोधन आरम्म करते हुए. 
पहले उसका निविशेषरूप कहते हैं ॥ ११.॥ 


६१६ त्रझसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


नहि स्वच्छः सन्स्फरिकोऽलक्तकायपाधियोगादस्वच्छो भवति, ्रममात्रत्वादस्वच्छता- 
भिनिवेशस्य, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌। अतञ्चान्यतरलिङ्गपरिय्रहेऽपि 
समस्तविशेषरहितं निविकल्पकमेव ब्रह्म प्रतिपत्तव्यं, न तद्विपरीतम्‌ । सर्वत्र हि ब्रह्म- 
स्वरूपप्रतिपादनपरेषु वाक्येषु 'अशब्दमस्पशमरूपसन्यम्‌' ( क० ३।१७। मुक्तिको० २।७२ ) 
इत्येवमादिष्वपास्तसमस्तबिशेषमेव ब्रह्मोपदिश्यते ॥ ११ ॥ 
न भेदादिति चेन्न प्रत्येकेमतद्वचनात्‌ ॥ १२॥ 

पद्च्छेद्‌--न, भेदात्‌, इति, चेत्‌, न, प्रत्येकम्‌, अतद्वचनात्‌ । 

सूज्राथ-समी वेदान्त वाक्थोंसे निविशेष ब्रह्मा ही उपदिष्ट है, ( न ) यह कथन युक्त नहीं है, 
( भेदात्‌ ) क्योंकि “चतुष्पाद्‌ ब्रह्म' इसप्रकार श्रृतिमें भेदका कथन हे । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो, 
तो नहीं, क्योंकि ( प्रत्येकम्‌ ) प्रत्येक उपाधिमें ( अतद्वचनात्‌ ) 'यश्चायमस्याँ' इत्यादि श्रृतियोंमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण हे । 

अथापि स्याद्यदुक्तं निविकस्पमेकलिङ्गमेव ब्रह्म, नास्य स्वतः स्थानतो वोभयलिङ्ग- 
त्वमस्तीति, तन्नोपपद्यते। कस्मात्‌ ? भेदात्‌ । भिन्ना हि प्रतिविद्यं त्रह्मण आकारा 
उपदिश्यन्ते । चतुष्पाद्बह्म षोडशकलं ब्रह्म वामनीत्वादिलक्षणं ब्रह्म त्रेलोक्यशरीर- 
वेश्वानरशब्दोदितं बरह्म त्येवं जातीयकाः । तस्मात्खविशे षत्वमपि ब्रह्मणो ऽभ्युपगन्तव्यम्‌। 
ननूक्तं नोभयलिङ्गत्वं ब्रह्मणः सं भत्रती ति, अयमप्यविरोघः, उपाथिङृतत्वादाकारभेदस्य। 
अन्यथा हि निर्विषयमेव भेदशास्त्रं प्रसज्येतेति चेत्‌-नेति घमः, कस्मात्‌ ? प्रत्येकमतंद्व- 
चनात्‌ | प्रत्युपाधिभेदं ह्यमेदमेव ब्रह्मणः श्रावयति शास्त्रम्‌ यश्चायमस्यां एथिव्यां तेजो- 
मयोऽम्ूृतमयः पुरुषो यश्चायमध्यात्मं हारीरस्तेजोमयोऽसृदमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मा’ (बृह० 
२।५।१) इत्यादि । अतश्च ल भिन्नाकारयोगो ब्रह्मणः शास्त्रीय इति शाक्यते वक्तुम्‌, 
भेदस्योपासनार्थत्वादभेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १२ ॥ 
उपाधिके योगसे मी अन्य प्रकारकी वस्तुका अन्य प्रकारका स्वभाव संमव नहीं हे, स्वभावतः स्वच्छ 
होता हुआ स्फाटिक अलक्तक ( लाख ) आदि उपाधिके योगसे अस्वच्छ नहीं हो जाता, उसमें अस्वच्छ 
का अमिनिवेश्च भ्रममात्र है, कारण कि उपाधियाँ अविद्यासे उपस्थापित होती हें । अतः अन्यतर 
लिङ्गका परिग्रह करनेपर मी समस्त विशेषोंसे रहित निविशेष ही ब्रह्म समझना चाहिए उससे विपरीत 


नहीं । क्योंकि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन परक “अशब्दमस्पशम०' ( वह शब्दरहित, स्पशंरहित और रूप 
रहित अव्यय है ) इत्यादि वाक्योंमें सवंत्र समस्त विशेष रहित ब्रह्म ही उपदिष्ट है ॥ ११॥ 


मले ही ऐसा हो, परन्तु जो यह कहा गया है कि ब्रह्म निविशेष एक लिङ्ग ही है और वह 
स्वतः अथवा उपाधिसे उभय लिङ्ग नहीं है, वह उपपन्न नहीं होता, किससे ? भेदसे । प्रत्येक विद्यामें 
ब्रह्मके आकार भिन्न भिन्न ही उपदेश किये जाते हें । जसे “ब्रह्म चतुष्पाद है, ब्रह्म सोलह कालाओं- 
वाला है, ब्रह्म वामनीयत्व आदिरूप है, ब्रह्म त्रेलोक्य शरीरवाला है ओर ब्रह्म वेशवानर शब्दसे 
कथित है' इसप्रकारके आकार ब्रह्मके उपदिश हैं। इसलिए ब्रह्म सविशेष है ऐसा भी स्वीकार करना 
चाहिए । परन्तु यह जो कहा गया है कि ब्रह्मा उमय लिङ्गवाला नहीं हो सकता । यह भी विरोध नहीं 
है, क्योंकि आकार भेद उपाधिकृत है, अन्यथा भेदशास्त्र निविषयक ही प्रसक्त होगा । सिद्धान्ती 
ऐसा यदि कहो, तो नहों, ऐसा हम कहते हैं। किससे ? इससे कि प्रत्येकमें 'अतद्वचन-ऐसा नहीं” ऐसा 
वचन है । 'यश्चायमस्यां०' ( इस पृथिवीमें जो यह तेजोमय अमृतमय पुरुष है ओर आारीरमें जो यह 
तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह है जो कि यह अत्मा है ) इत्यादि शास्त्र प्रत्येक उपाधि भेंदमें 
्रह्माके अभेदका ही श्रवण कराता है। इसलिए ब्रह्ममें भिन्न आकारका योग शास्त्रीय है, ऐसा नहीं कहा जा 
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POY TY न्त 


पदर्छेद--अपि, च, एवम्‌, एके । 

सृत्राथं--( कपि च एके) और कोई शाखाबाले '“मृः्युमाप्नोति’ 'नेह नानास्ति किञ्चन 
( एवम्‌ ) इसग्रकार श्रुति वाक्यसे भेदकी निन्दा पूवक परमात्माके अमेदका कथन करते हैं । 

अपि चेवं भेददर्शन निन्दा एूर्वकम मेद द शंन मे वेके शाखिनः समामनन्ति-“मनसैवेद- 
माप्तव्यं नेह नानारित किंचन । मृत्यौ; स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति' (क० ४।११) इति । 
तथाऽन्येऽपि “मोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा सब प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्म मे तत्‌’ ( श्वे १।१२ ) इति 
समस्तत्य भोम्यभोकतनियन्तलक्षणस्य प्रपञ्चस्य बरहो कस्वभावतामधीयते ॥ १३ ॥ 

कथं पुनराकारवटुपदे रिनीप्वनाकारोपदेशिनीषु च ब्रह्मचिषयासु श्रतिषु खती 
ष्वनाकारमेव ब्रह्मावधायते, न पुनविपरीतमिति ? अत उत्तरं पठति-- 


अरूपवदेव हि तत्प्रधानलात्‌ ॥ १४॥ 
पदच्छेद--अरूपवत्‌, एव, हि, तत्प्रधानत्वात्‌ । 
सूत्रा्थं--( अरूपवदेव ) रूप आदि आकार रहित ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए, 
( तत्प्रधानत्वात्‌ ) क्योंकि 'अस्थूलम' इत्यादि श्रुतिमें निविशेष ब्रह्म प्रधान है । 
£$ रूपायाकाररहितमेव ब्रह्मावधारयितव्यं न रूपादिमत्‌ । कस्मात्‌? तत्प्रधान- 
त्वात्‌ । अस्थूलमनण्वहस्वमदीघम्‌' (बृह० ३।८।८) 'अशब्दमस्पशमरूपमच्ययम्‌' ( कठ० ३।१५। 
क्ति? २७२ ) 'आकाशो व नाम नामरूपयोनिवहिता ते यदन्तरा तद्‌्त्रह्म' (छा० ८।१४।१), “दिच्यो 
ह्यमूर्तः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः’ (सुण्ड०२।१।२), 'तदेतद्बह्मापू्वमनपरमनन्तरमवाह्यमयमात्मा 


सकता है, क्योंकि भेद उपासनाके लिए है और अभेदमें तात्पयं है ॥ १२ ॥ 

और इसप्रकार भेद दशंनकी निन्दा पूवंक अभेद दशंनका ही कोई शाखावाले श्रवण कराते 
हैं-~—'मनसैवेदमाप्तंब्य ( मनसे ही यह तत्त्व प्राप्त करना चाहिए, इस ब्रह्मतत्त्वमें नाना कुछ भी 
नहीं है । जो पुरुष इसमें भेद-सा देखता हे वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है.) इसप्रकार अन्य शाखा- 
वाले मी “मोक्ता मोग्य०' ( मोक्ता [ जीव ] मोग्य [ जगत्‌ ] और प्रेरक [ ईदवर ] का विचार कर 
मेरेसे यह तीन प्रकारसे कहा हुआ वह सब ब्रह्म ही है) इसप्रकार मोग्य, मोक्ता ओर नियन्तारूप 
सम्पूर्ण प्रपञ्च ब्रह्मक स्वरूप है, ऐसा अध्ययन करते हैं ॥ १३ ॥ 

परन्तु साकारका उपदेश करनेवाली और निराकारका उपदेश करनेवाली ब्रह्मविषयक श्रृतियों- 


के होनेपर निराकार ब्रह्माका ही कैसे अवधारण किया जाता है और उसके विपरीत नहीं ? इसलिए 
इसका उत्तर कहते है-- 


रूप आदि आकारथे रहित ही ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए, रूप आदिसे युक्तका नही, 
किससे ? इससे कि उसकी प्रधानता है । जैसे 'अस्थूलम०' ( वह न स्थूल है, न हुस्व है और न दीघं 
है ) 'अशब्दम०' (वह शब्दरहित, स्पशरहित, रूपरहित ओर अव्यय है) 'आकाशो वे०' (आकाश नाम 
और रूपात्मक प्रपञचका निर्वाहक है, वे नाम ओर रूप जिसके मीतर हैं वह ब्रह्म है) ‘दिव्यो ह्यमूतः०' 
( वह निश्चय ही स्वय प्रकाश, अमूत्त, बाहर-भीतर विद्यमान तथा अज पुरुष है) तदेतद्ब्रह्म०' ( वह 
यह ब्रह्म क्रारण रहित, कायरहित, विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य है, यह आतमा ही सबका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# दोनों प्रकारकी श्रतियोंके होनेपर निर्विशेष ब्रह्माके ग्रहण करनेमें “तत्परातत्परविरोधे तत्परं 
बलूवत्‌” ( तत्पर और अतत्पर वाकयोंके विरोध होनेपर तत्पर वाक्य बलवान्‌ होता है ) यह्‌ न्याय 
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ब्रह्म सर्वानुभूः? ( बृह० २।५।१९ ) इत्येचमादीनि वाक्यानि निष्प्रपञ्चब्रह्मात्मतच्वप्रचानानि 
नार्थान्तरप्रधानानीत्येतत्प्रतिष्ठापितं “तत्तु समन्वयात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । तस्मा- 
देवंजातीयकेषु वाक्येषु यथाश्चतं निराकारमेव ब्रह्मावधारयितव्यम्‌ । इतराणि त्वाकार- 
वद्ब्रह्मविषयाणि वाक्यानि, न तत्प्रधानानि । उपासनाविधिप्रधानानि हि तानि, तेष्व- 
सति विरोचे यथाश्रतमाश्रयितव्यम्‌। सति तु विरोधे तत्प्रधानान्यतत्प्रधानेभ्यो बली 
यांसि भवन्ति-इत्येष विनिगमनायां हेतुः । येनोभयीप्वपि श्रतिषु सतीष्वनाकारमेव 
त्र्मावधायते, न पुनविपरीतमिति ॥ १४॥ | 
का तरह्याकारवद्विषयाणां श्रुतीनां गतिरित्यत आह-- 


Q 
प्रकाशवच्चावेयथ्येम्‌ ।। १५॥ 

पदच्छेद--प्र काशवत्‌, च, अवैयथ्यंम्‌ । [ ववचित्पुस्तके 'प्रकाशवच्चावयर्थ्यात्‌' इति पाठः ] 
सूचाथ- ( प्रकाशवत्‌ ) जैसे सूयं आदि प्रकाश वक्र अङ्गलि आदि उपाधिसे वक्र-सा प्रतीत 
होता है, वसै ब्रह्म ( च ) मी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे तत्‌ तत्‌ थाकार-सा हो जाता है। 

वह आकार उपासनाके लिए है । ( अवेयथ्यंम्‌ ) अत। साकार विषयक श्रुतियाँ व्यथं नहीं हैं । 
यथा प्रकाश; खौरश्चान्द्रमसो वा विय द्व्याप्यवतिष्ठमानोऽङ्गव्याद्य॒पाधिसंबन्धात्तेष्दु 
जुवक्रादिभावं प्रतिपयमानेष तद्भावमिच प्रतिपद्यते, एवं ब्रह्मापि पृथिव्याद्यपाधिसंबन्धात्त- 
दाकारतामिव प्रतिपद्यते,तदालम्बनो ब्रह्मण आकार विशेषोपदेश उपासनाथों न विरुध्यत । 
एवमवैयथ्यंमाकारवद्त्रहाविषयाणामपि वाक्यानां भविष्यति। नहि वेदवाक्यानां कस्य 
चिदुर्थवत्त्वं कस्यचि दनर्थ॑वत््वमिति युक्त॑प्रतिपत्तम्‌, प्रमाणत्वाविरषात्‌। नन्वेचमपि यत्पु 


अनुमव करनेवाला ब्रह्मा है) इत्यादि वाक्य निष्प्रपञ्च ब्रह्मातमतत्त्व प्रधानक हैं, अन्य अथ प्रधानक नहीं 
हैं, ऐसा "तत्त॒ समन्वयात्‌” इस सूत्रमे प्रतिष्ठापित किया गया है । इसलिए इसप्रकारके वाक्योंमें यथा- 
श्रत निराकार ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए । साकार ब्रह्मविषयक अन्य वाक्य तो साकार ब्रह्म 
प्रधान नहीं है, वे उपासना विधि प्रधान हें । उनके विरोध न होनेपर यथाश्रुतका आश्रय करना 
चाहिए । विरोध होनेपर तो तरप्रघान-निराकार प्रधान वाक्य अतत्प्रधान-निराकार अप्रघान 
वाक्योंसे बलवान्‌ होते हैं, यही विनिगमनमें हेतु है, जिससे दोनों प्रकारकी श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर 
भी निराकार ब्रह्म ही अवधारित होता है, उससे विपरीत-साकार ब्रह्म अवधारित नहीं होता ॥ १४॥ 

तब साकार ब्रह्मविषयक श्रतियोंकी क्या यति होगी ? इसपर कहते हैं--- 

जेसे आकाशको व्याप्त कर अवस्थित हुआ सुय अथवा चन्द्रमाका प्रकाश अङ्गलि आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे उन अङ्गलि आदिमें सीधा, वक्र आदि भाव प्राप्त होनेपर तद्धाव-सा प्राप्त होता 
है, वसे ब्रह्म मी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे उसके आकारताको प्राप्त-सा होता है। उसका 
आलम्बन उपासनाके लिए त्रहामे आकार विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं हे । इसप्रकार आकारवद्‌ 
त्रह्माविषयक वाक्य मी प्रयोजन रहित नहीं होंगे । वेद वाक्योंमें कोई साथक ओर कोई निरथक है 
ऐसा समझना युक्त. नहीं है, क्योंकि दोनोंमें प्रमाणत्व समान है। परन्तु ऐसा माननेपर मी जो 
पहले प्रतिज्ञा की गई है कि उपाधि योगें मी ब्रह्म उमयलिद्ध नहीं है, वह विरुद्ध है? नहीं ऐसा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नियामक है । इसलिए “अस्थूळम' इत्यादि तत्पर-निराकार ब्रह्मपरक वाक्य “सवकर्मा सवंकाम 
इत्यादि अतत्पर-अनिराकार परक ( साकार ) वाक्योसे बलवान होते है। अतः नियामकके होनेसे 
निविशेष ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए ॥ १४॥ | 


अधि० ५ खू० १६-१७] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१९ 


रस्तात्प्रतिश्ातम्‌-नोपाधियोगादप्युभयलिङ्गत्वं ्रह्मणोऽस्तीति, तद्विरुध्यते। नेति ब्रमः- 
उपाधिनिमित्तस्य वस्तुधमत्वानुपपत्तः, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌। सत्या- 
मेव च नेखगिक्यामविद्यायां लोकवेदव्यवद्दारावतार इति तत्र तत्रावोचाम ॥१५॥ 
आह च तन्मात्रम्‌ || १६॥ 

पदच्छेद्‌- थाह, च, तन्मात्रम्‌ । 

सूत्राथ--( च ) इसलिए “यथा सैन्धवघनः' इत्यादि श्रुति ( तन्मात्रम्‌ ) निविशेष ब्रह्मको 
ही ( आह ) कहती है । 

आह च श्रतिश्चेतन्यमात्रं चिलक्षणरूपान्तररहितं निर्विशेषं ब्रह्म--'स यथा सैन्धव 
घनोऽनन्तरोऽबाह्यः कृत्स्नो रसघन एबैवं वा अरेऽयमात्माऽनन्तरोऽबाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन पव’ (ब्रह ० 
४।५।१३) इति । एतदुक्तं भवति-नास्यात्मनोऽन्तबहिर्वा चेतन्यादन्यद्र पमस्ति, चेतन्य 
मेव तु निरन्तरमस्य स्वरूपम्‌ । यथा सेन्धवघनस्यान्तर्बहिश्च लवणरस पव निरन्तरो 
भवति, न रसान्तरं तथेवेति ॥ १६ ॥ | 

द्शेयति चाथो अपि स्मयते ॥ १७॥ 

पदच्छेद--दशंयति, च, अथो, अपि, स्मयते । 

सुत्राथ--“अयात आदेशः’ इत्यादि श्रुति निषेध मुखसे निविशेष ब्रह्माको ही (दशयति) दिख- 
लाती है । (अथो) तथा (स्मयते) 'अनादिमत्पर ब्रह्म’ इत्यादि स्मृतिमें (अपि) भी ऐसी ही उपदेश है । 

दशयति च श्रुतिः पररूपप्रतिषेधेनेच ब्रह्म, निविशोषत्वात्‌--“अथात आदेशो नेति 
नेति’ (बृह० २।३।६) इ ति, अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि’ (के० १।३) 'यतो वाचो निवत्ते 
अप्राप्य मनसां सह' ( तै० २।४।१ ) इत्येचमाद्या । बाष्कलिना च बाध्वः पृष्टः सन्नवचनेनेव 
ब्रह्म प्रोवाचेति श्र्यते--स होवाचाधीहि मो इति स तूष्णीं बभूव तं ह द्वितीये वा तृतीये वा वचन 
उवाच ब्रमः खलु व्वं तु विजानासि । उपशान्तोऽयमात्म’ इति। तथा स्मृतिष्वपि परप्रतिषेधे 


हम कहते हैं--उपाधिनिमित्तक वस्तुका धम नहीं हो सकता, क्योंकि उपाधियां अविद्याद्वारा उप- 
स्थापित हैं । नेसगिक ( स्वामाविक ) अविद्याके होनेपर ही लौकिक ओर वेदिक व्यवहारोंका अवतार 
होता है, ऐसा हमने तत्‌-तत्‌ स्थलमै कहा है ॥ १५॥ 

“स यथा सेन्धवघनः०' ( जेसे लवण पिण्ड आन्तर और बाहरसे रहित सम्पूर्ण रसघन ही है, 
हे मैत्रेयी ! वेसे ही यह आत्मा आन्तर-बाह्य भेदसे शून्य सम्पूण प्रज्ञानघन ही है ) इसप्रकार यह श्रुति 
विलक्षण रूपान्तरसे रहित चेतन्यमात्र निविशेष ब्रह्माको कहती है । तातपयं यह है--इस आत्माका 
आन्तर अथवा बाहर चेतन्यरूपसे अन्यरूप नहीं है, किन्तु चेतन्य ही इसका निरन्तर स्वरूप है। जैसे 
लवण पिण्डके आन्तर ओर बाहर लवण रस ही निरन्तर होता है, अन्य रस नहीं होता, वसे ही ।१६। 

और "अथात आदेशो०' ( इसके अनन्तर ब्रह्म मूतं नहीं है ओर अमुत भी नहीं है यह उपदेश 
है ) अन्यदेव०' ( वह विदि्-कायंसे अभ्य ओरं अविदित-कारणसे अन्य है ) ओर 'यतो वाचो०' 
( जहाँसे मन सहित वाणी उसे न पाकर लोट कती हैं ) इत्यादि श्रुति पररूप-आनत्मरूप प्रतिषेषड्चे 
ही ब्रह्माको दिखलाती है, क्योंकि वह निविरोषरूप है । वाष्कलिसे पूछे गये बाध्वने अवचनसे ही ब्रह्म- 
को कहा 'स होवाच०' ( उसने कहा- हे सगवनु बाध्व ! मुझे ब्रह्मा उपदेश कीजिए, ऐसा पूछे 
जानेपर वह्‌ तूष्णी रहा, द्वितीय अथवा तृतीय बार पुछनेपर उसने उससे कहा--हम कह रहे हैं, 
किन्तु तुम उसे नहीं जान रहे हो यह आत्मा उपश्चान्त-द्वेतरहित है ) ऐसी श्रुति .है। इसप्रकार 
'जेयं यत्तत्मवक्ष्यामि०'.( जो ज्ञेय है उसे यथावत्‌ कहुँगा जिसे जानकर मनुष्य परमानम्दको प्राप्त 
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नेवोपदिद्यते--'जेयं यत्त वक्ष्यामि यज्जञात्वाञ्मुतमश्जुते । अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते’ 
( गी० १३।१२ ) इत्येवमाद्यासु । तथा विश्वरूवधरो नारायणो नारदमुवाचेति स्मर्यते-- 
माया ह्यंषा मया सुष्टा यन्मां पश्यसि नारद्‌ । संवभूतगुणयु क्तं नेव मां ज्ञातुमर्हसि ॥' इति ॥१७॥ 


अत. एव चोपमा सूयकादिवत ॥ १८॥ 

पदच्छेदू---अतः, एव, च, उपमा, सूर्यकादिवत्‌ । 

सूत्राथ--( अतएव ) क्योंकि इस चतन्यस्वरूप आत्माका पर ' प्रतिषेधसे उपदेश किया जाता 
है, इसलिए इसकी ( सूर्यकादिवत्‌ ) जलगत सूयं प्रतिबिम्बके साथ ( उपमा ) उपमा दी जाती है । 

यत एव चायमात्मा चेतन्यरूपो निविशेषो वाङ्मनसातीतः परप्रतिषेघोपदेइयोऽत 

एव चास्योपाधिनिमित्तामपारमार्थिकी विरोषवत्तामभिप्रेत्य जळसर्यंकादिवदित्युपमो 
पादीयते मोक्षशार्त्रे बु-यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना बहुधेकोऽनुगच्छन्‌ । उपाधिना 
क्रियते भेद्रूपो देवः क्षेत्रेष्वेवमजोऽयमात्मा' इति । “एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकधा वहुधा चव दश्यते जलचन्द्रवत्‌? ( ज० निं १२ ) इत्येवमादिषु ॥ १८ ॥ 

अत्र प्रत्यवस्थीयते- 


अम्बुवदग्रहणात्त न तथात्वम्‌ ॥ १९ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अम्बुवत्‌, अग्रहणात्‌, तु, न, तथात्वम्‌ । 
सूत्राथ-- ( अम्बुवत्‌ ) जैसे जलका सूयसे पृथक्‌ ग्रहण होता है, वसे यहाँ उपाधिका पृथक ` 
( अग्रहणात्‌ ) ग्रहण नहीं होता, इसलिए ( न तथात्वम्‌ ) थह सूर्य हान्त युक्त नहीं है 
कै न जलसयकादितुल्यत्वमिहोपपद्यते, तद्वदग्रहणात्‌ । सूर्यादिभ्यो हि सूतेभ्यः 
पृथग्भूतं विप्रङृष्टदेशं मूत जलं गृह्यते, तत्र युक्तः सूर्या दिप्रतिबिम्वोदयः, न त्वात्मा मूतो 
होता है । वह अनादिमत्‌ परब्रह्म न सत्‌-इन्द्रिय वेद्य और न असउ-परोक्ष कहा जाता है ) इत्यादि 
स्मृतियोंमें भी परके प्रतिषेधते ही उसका उपदेश किया जाता है । और विश्वरूप धारण करनेवाले 
नारायणने नारदसे कहा--“माया ह्येषा०' (हे नारद ! यह माया मैंने रचो है, जो कि तुम मुझे सवभूत 
गुणोंसे युक्त देखते हो इसप्रकार द्वेतयुक्त मुझे देखेके लिए तुम योग्य नहीं हो ) ऐसी स्मृति है ॥१७॥ 
और क्योंकि यह आत्मा चंतन्यरूप, नित्रिशेष, वाणी और मनका अविषय पर-द्वत प्रतिषेधसे 
उपदेश्य है, इसलिए इसमें उपाधि निमित्तक अपारभाथिक सविशेषके अमिप्रायसे “यथा ह्ययं०' ( जेसे 
यह ज्योतिःस्वरूप सूर्य स्वतः एक होनेपर भी भिन्न-भिन्न जलोंमें प्रतिबिम्बित होता हुआ उपाधिसे 
अनेक प्रकारका भासता है, वसे ही यह स्वयं प्रकाशरूप अज आत्मा शरीरोंमें उपाधिसे अनेक मिन्न- 
भिन्न आकाररूपसे मासता है) ओर 'एक एव०' ( एक ही भूतात्मा प्रत्येक भूतमें अवस्थित होता हुआ 
जलगत चन्द्रप्रतिबिम्बके समान एकधा ओर अनेकधा दिखाई देता है ) इत्यादि मोक्षशयास्त्रोंमें जलगत 
सूर्यं प्रतिबिम्बके समान उपमाका ग्रहण किया जाता है ॥ १८ ॥ 
इसमें शङ्का उठायी जाती है-- | 
यहाँ जलगत सूय प्रतिबिम्ब छादिके साथ समानता उपपन्न नहीं होती, क्योंकि. आत्माका. 
उसके समान ग्रहण नहीं होता मुत सूय आदिसे पृथगृभूत दूर देशस्थ मुत जल सबसे गृहीत होता 
है, इसलिए उसमें सुयं आदि प्रतिबिम्बका . उदय होना युक्त है। परन्तु आत्मा मुतं नहीं है ओर 
सत्यान॑न्दी-दीपिका 
& पूवपक्षी आत्मामें उक्त दृशन्तकी दिषमताका प्रतिपादन करते हें--रूपादि युक्त सूयका 
रूप आदि युक्त जलमें प्रतिबिम्ब युक्त है । परन्तु आत्मा तो रूपादि रहित, सवंगत और सनसे अभिन्न 
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नचास्मात्पृथग्भूता विप्रकृष्टदेशाश्चोपाचयः, सवंगतत्वात्सर्वानन्यत्वाश्च। तस्मादयुक्तो- 
ऽयं दृष्टान्त इति ॥ १९ ॥ 

अत्र प्रतिविधीयते- 

वृद्विहासभाक्त्वमन्तर्भाबादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌ ॥ २० ॥ 

पदच्छेद -वृरडिह्वासमाकत्वम्‌, अन्तर्भावात्‌, उ मथसामञ्जस्यात्‌, एवम्‌ । 

सूत्रार्थ--जंसे जलगत सूय प्रतिबिम्ब जलगत वृद्धि और ह्लासका भागी-सा होता है (एवम्‌) 
वसे निविशेष ब्रह्म भी उपाधिके (अन्तर्भावात्‌) अन्तर्मावसे (वद्धिह/समाक्त्वम्‌) उपाधिगत वृद्धि ओर 
हातका मागी-सा होता है, इस प्रकार (उमयसामञ्जस्यात्‌) दृशन्त ओर दार्टान्तिक दोनोंमें सामञ्जस्य है। 

युक्त एव त्वयं दृष्टान्तः, चिवक्षितांशसंभवात्‌ । नहि दष्टान्तदाष्टान्तिकयोः क्वचित्कं- 
चिद्विवक्षितांशा मुक्त्वा सर्वसारूप्यं केनचिइशयितु शक्यते । सरव॑सारूप्ये हि दष्टान्त- 
दार््टान्तिकभावोच्छेद एव स्यात्‌। न चेदं स्वमनीषया जळलसूयक्रादिदष्टान्तमणयनम्‌, 
शास्त्रप्रणीतश्य त्वस्य प्रयोजन मात्रमुपन्यस्यते । कि पुनरत्र विवक्षितं खारूप्यमिति ? तदु- 
च्यते-वृद्धिहासभाक्त्वमिति । जलगतं हि सूर्य प्रतिबिम्बं जलवृद्धो दधते, जलहासे हसति, 
जलचळने चलति, जलभेदे भिद्यत इत्येवं जलधर्माचुयायि भवति, नतु परमार्थतः सूर्य॑स्य 
तथात्वमस्ति । एवं परमार्थतोऽविङृतमेकरूपमपि सद्ब्रह्म देहायपा्यन्तर्भावाद्भजत इवो- 
पाधिघर्मान्वुडि हासादीन्‌। ए वमु भयोरष्टान्तदाष्टोन्तिकयोः खामञ्जस्यादविरोघः ॥२०॥ 

दशनाच ॥ २१॥ 

पदच्छेद--दक्षनातू, च । 

सूत्रार्थ--प्रतिबिम्बरूप देहान्तरानुष्रवेश परब्रह्मका “पुरश्चक्रे द्विपदः? इत्यादि श्रृतियोंमें देखा 
जाता हे, अतः नि शेष ब्रह्मा सिद्ध हे । 

# दशयति च श्रुतिः परस्यैव ब्रह्मणो देहादिपूपाथिष्वन्तरञ्ुप्रवेशम्‌- परश्रकर द्विपदः 
उपाधियाँ इससे पृथग्भूत और दूर देज्स्थ नहीं हैं, क्योंकि आत्मा सवंग ओर सबसे अभिन्न है । इस- 
लिए यह दृष्टान्त युक्त नहीं है ॥ १९.॥ 

यहाँ इत शङ्का समाधान किया जाता है-- 

यह दृशन्त तो युक्त ही है, क्योंकि इसमें विवक्षितांशका संभव है । हृशन्त भोर दार्शन्तिकमें 
क्वचित्‌, किञ्चित्‌ विवक्षित अंशको छोड़कर सर्वरूपसे साहश्य कोई मी नहीं दिखा सक्ता । सम्पृण हूपसे 
साइश्य होनेपर तो दृष्टान्त-दार्शन्तिकमावका उच्छेद ही हो जायगा, और यह जल सूयक आदि दृष्टान्त 
अपनी बुद्धिसे नहीं रचा गया है, किन्तु शास्त्र रचित इसके प्रयोजनमात्रका उपन्यास किया जाता 
है । यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है? उसे कहते हैं--वृद्धि ओर ह्लासका मागी होना सारूप्य है। 
जलगत सूयं प्रतिबिम्ब जलकी बृद्धि होनेपर बढ़ता है, जलके हास होनेपर क्षीण होता है, जलके हिलने 
पर हिलता है, जलके मिन्न होनेपर मिन्न होता है, इस प्रकार जलके धर्मोक अनुयायी होता है, परन्तु 
परमार्थतः सूय वैसा नहीं है, वेले परमा्थंतः अविकृत, एकरूप होता हुआ मी ब्रह्म देह आदि उपाधिके 
अन्तर्मावसे वृद्धि और 'हास आदि उपाधिके धर्मोको मजता (प्राप्त होता ) सा हे । इस प्रकार दृष्टान्त 
ओर दार्शान्तिक दोनोंके सामञजस्यसे अविरोध है ॥ २० ॥ 

'पुरश्चक्रे द्विपदः०' ( परमेश्वरने दो पेरोंवाले पुर-मनुष्यादि शरीर बनाये और चार पेरोंवाले 

सत्यानन्दी-दीपिका 


है, अत: उपाधियाँ उससे भिन्न और दूरस्थ नहीं हो सकतीं, इसलिए उसका माया द्वारा बुद्धि आदिमें 
प्रतिबिम्ब युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 
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पुरश्चक्र चतुष्पदः । पुरः स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत' (बृंह० २।५।१८) इति । 'अनेन जीवे 
नात्मनाञ्नुप्रविश्य' (छा० ६।३।२) इति च। तस्माद्यक्तमेतत्‌--अव एव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ 
( ब्रह्मसूत्र ३।२।१८ ) इति । तस्मान्षिविकल्पकेकलिङ्ग मेव ब्रह्म नोभय लिङ्ग विपरीतलिङ्ग चेति 
सिद्धम्‌ । अत्र केचिद्‌ द्वे अधिकरणे कल्पयन्ति । प्रथमं तावत्‌--कि प्रत्यस्तमितादोष- 
प्रपञ्चमेकाकारं ्रह्मोत प्रपञऽचचद्नेकाकारोपेतमिति ? द्वितीयं तु - स्थिते प्रत्यस्तमित- 
प्रपञ्चत्वे कि सल्लक्षणं ्रह्मोत बोघलक्षणमुतोभयलक्षणमिति ? अत्र वयं वदामः 

सवंथाप्यानथक्यमधिकरणान्तरारम्भस्येति। यदि तावदनेकलिङ्गत्वं परस्य ब्रह्मणो 
निराकर्तव्यमित्ययं प्रयास स्तत्पर्वणैव न स्थानतोऽपि’ ( ब्रह्मसूत्र ३।२।११ ) इत्यनेनाधिकरणेन 
निराकृतमित्युत्तरमधिकरणं 'प्रकाशवच्च' ( बह्मसूत्र ३।२।१५ ) एतद्व्यथमेव भवेत्‌ । नच 
सब्लक्षणमेव ब्रह्म न बोघलक्षणमिति शक्यं बक्तुम्‌, विज्ञानघन एव' इत्यादि श्रुति 
वेयथ्यंप्रसज्ञात्‌। कथं वा निरस्तचैतन्यं ब्रह्म चेतनस्य जीवस्यात्मत्वेनोपदिश्येत 

नापि बोधलक्षणमेव ब्रह्म न सब्लक्षणमिति शक्यं वक्तम्‌, 'अस्तीत्येवोपलब्धव्य 

( कठ० ६१३ ) इत्यादिश्चतिवैयथ्यंप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तसत्ताको बोघोऽभ्यु 
पगम्येत ? नाप्युभयलक्षणमेब ब्रह्मेति शक्यं वक्तुम्‌, पूर्वाभ्युपगमविरोध- 


पशु शरीर बनाये । पहले वह पुरुष पक्षी (लिङ्ग शरीरी) होकर शरीरमें प्रविष्ट हुआ) “अनेन जीवेन० 
( इस जीवरूपसे प्रवेश कर ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मका ही देह आदि उपाधियोंमें अनुप्रवेश दिखलाती 
है । इसलिए 'अतएव चोपमा सूयकादिवत? यह युक्त है। इससे सिद्ध हुआ कि निविशेष एक लिङ्ग 


प्रपच्चसे युक्त अनेक आकार युक्त है । द्वितीय तो सव प्रपश्च शान्य स्थित होनेपर क्या सत्रप ब्रह्म है 
वा बोधरूप है अथवा उमयरूप है? इसपर हम कहते है--अन्य अधिकरणका आरम्म सवथा 


अनथक है । यदि परब्रह्माका अनेक लिङ्गत्व निराकतव्य है. इसलिए यह प्रयास है, तो इसका “न स्थान- 
तोऽपि’. इस पूवं अघिकरणएे निराकरण हो गया है, इससे '्रकाशवच्ब' यह अग्रिम अधिकरणं व्यथं 
ही होगा । ब्रह्म सद्रप ही है ज्ञानरूप नही है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि “विज्ञानघन एव 


इत्यादि श्र तियोंमें वयथ्य प्रसङ्ग आ जायगा । अथवा चेतन्य रहित ब्रह्म चतन्य जीवका आत्मरूपसे केसे 
उपदिष्ट होगा । ब्रह्मा ज्ञानरूप ही है सट्रप नहीं है, ऐसा नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि 'अस्तीत्येवोप- 


लब्धच्यः' ( है, इस प्रकार उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि श्रृतियोंका वयथ्य प्रसङ्ग होगा । जिसकी 
सत्ता नहीं हे, ऐसा बोध कंसे स्वीकार किया जायगा ? इस प्रकार ब्रह्म उमय लक्षण ही है, इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका 
६४ स्वसिद्वान्तको दृढ़ करनेके लिए किसी एक देशीकी व्यास्याका 'अन्न केचिद्‌? इत्यादिसे 
उत्थान करते हैं--वे पूर्वोक्त सूत्रोर्मे दो अधिकरणोंकी कल्पला करते हैं “न स्थानतोऽपि ( ब्रह्मसूत्र 


३।२।११) ठक इस एक अधिकरणसे ब्रह्ममें निष्प्रपः्चत्व सिद्ध होनेपर 'ब्रह्मका क्या स्वरूप है? ऐसा 
सन्देह होनेपर 'प्रकाशवच्च ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) इत्यादि द्वितीय अधिकरण प्रवृत्त हुआ । ब्रह्म केवल 
सद्रप ही नहीं है, किन्तु ज्ञानरूप मी है, क्योंकि सत्यं ज्ञानसू, “सदेव सोम्य०' इत्यादि श्रृतियाँ द्विप 
बरह्ममें सार्थक हैं। 'सिद्धान्त--'आह च तन्मात्रम्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१६) ब्रह्म सद्रप ही है, क्योंकि 
ज्ञान सत्तासे भिन्न है । इस प्रकार अत्र वयं बदासः' इत्यादिसे दूसरे अधिकरणको दूषित करते हैं-- 
द्वितीय अधिकरणका क्या ब्रह्मके अनेक रूपत्वका निरास प्रयोजन है वा शानरूपतवका निरास अथवा 


सत्ताका निरास ? इस प्रकार विकल्प कर सवंथा आनर्थक्यका विस्तार दिखलाते हुए प्रथम विकल्पते 
“यदि तावत्‌’ इत्यादिसे गताथता कहते हैं । 


अधि० ५ सू० २१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२३ 


प्रसङ्गात्‌ । सत्ताव्याचृत्तेन च बोधेन बोधव्यावृत्तया च सत्तयोपेतं ब्रह्म प्रतिजानानस्य 
तदेव पूर्वाधिकरणप्रतिषिद्धं सप्रपञ्चत्वं त्रह्मणः प्रसज्येत । श्॒तत्वाददोष इति चेत्‌-न, 
एकस्यानेकस्वभावत्वानुपपत्तः । अथ सत्तेव बोधो बोध एव च सत्ता, नानयोः परस्पर 
व्यावृत्तिरस्तीति यद्युच्येत, तथापि कि सलक्षणं ब्रह्मोत बोधलक्षणमुतोभयलक्षणमित्ययं 
विकल्पो निरालम्बन एव स्यात्‌ | सत्राणि त्वेकाधिकरणत्वेनेवास्माभिनीतानि। 
§ अपि च ब्रह्मविषयासु श्रृतिष्वाकारवदनाकारप्रतिपादनेन विप्रतिपन्नार्वनाकारे 
ब्रह्मणि परिशुहीतेऽवद्यं वक्तव्येतरासां श्तीनां गतिः! तादथ्यंन प्रकाशवच्चेत्यादीनि 
सूत्राण्यर्थवत्तराणि संपद्यन्ते । यद्यप्याहुराकारवादिन्योऽपि श्रतयः प्रपञ्चपविलयमुखे 
नानाकारप्रतिप्रच्यर्था पव न पृथगर्था इति तदपि न खमीचीनमिव लक्ष्यते । कथम्‌ ? 
ये हि परविद्याधिकारे केचित्प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा--युक्ता ह्यस्य हरयः शता दशेत्ययं व 
हरयोऽयं बे दश च | सहस्राणि बहूनि चानन्तानि च' ( बृह० २५१९ ) इत्येवमादयस्ते भवन्ति 
प्रविलयार्थाः, 'तदेतदब्रहमापूर्वंमनपरमनन्तमबाह्मस्‌' ( बृह० २।५।१९ ) इत्युपसंहारात्‌ । ये 
पुनरुपासनाविधानाधिकारे प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा “मनोमयः प्राणशरीरो भारूपः? ( छा० 
३।१४।२ ) इत्येवमादयो न तेषां प्रविलयार्थत्वं न्याय्यम्‌, 'स करतुं कुवीत’ (छा० ३।१४।१) 
इत्येवंज्ञातीयकेन प्रकृतेनवोपासनविधिना तेषां संबन्धात्‌। श्रुत्या चेवंजातीयकानां 


भी नहीं कहा जा सकता, कारण कि “न स्थानतोऽपि” इस सूत्रमें पूवं स्वीकारके साथ विरोध प्रसङ्ग 
होगा । सत्तासे रहित ज्ञान और ज्ञानसे रहित सत्तासे युक्त ब्रह्म है, ऐसी प्रतिज्ञा करनेवालेको पूव 
अधिकरणमें प्रतिषिद्ध वही सप्रपश्चत्व ब्रह्ममें प्रसक्त होगा अर्थात्‌ प्रपञ्च युक्त ब्रह्म होगा । यदि 
कहो कि श्रुति प्रतिपादित होनेसे यह दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकका अनेक 
स्वभाव नहीं हो सकता । यदि कहो कि सत्ताही ज्ञान है ओर शान ही सत्ता है, इन द.नोंकी 


परस्पर व्यावत्ति नहीं है, तो मी ब्रह्मा सद्रप है वा बोध रूप है अथवा उमयरूप हे? यह विकल्प 
निराश्रय हो जायगा । सूत्रोंकी योजना तो हमने एक अधिकरणरूपसे कर ली हे । और ब्रह्म- 


विषयक श्रृतियोंके साकार ओर निराकार ब्रह्मका प्रतिपादन करनेसे परस्पर विरोध होनेके कारण 
निराकार ब्रह्मके परिगृहीत होनेपर अन्य ' श्रतियोंकी गति अवश्य कहनी चाहिए। और उस 
गतिके लिए 'प्रकाशवञ्च' इत्यादि सूत्रोंका अधिक अथ संगत हे । जो भी कहते हैं कि साकार वादिनी 
श्रतियाँ प्रपञ्च विलयद्वारा निराकार ब्रह्मके ज्ञानके लिए ही हैं उनका पृथक प्रयोजन नहों है, वह भी 
समीचीन-सा देखनेमें नहीं आता । कसे ? ये जो परविद्याके प्रकरणमें 'युक्ता ह्यस्य०' ( जसे रथमें जुते 


अश्व हैं वसे झारीररूप रथमें जोडे हुए इसके इन्ट्रियरूप अश्‍व शत और दश हैं, यह परमेश्वर ही 
हरि-इन्द्रियरूप अरव है, यही दश, सहस्र, अनेक और अनन्त है ) इत्यादि जो कोई विस्तारसे कहे 


जाते हैं, वे प्रविलयके लिए होते हैं, क्योंकि तदेतदब्रह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कायं रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहितं और अबाह्य दै ) ऐसा उपसंहार है । परन्तु 'मनोमयः०' ( मनोमयः, प्राण 
शरीर और चंतन्यरूप है ) इत्यादि जो उपासना विधानके प्रकरणमें विस्तारसे कहे जति हे, वे प्रल- 
' याथक हों यह युक्त नहीं है, कारण कि :'स क्रतुं कुवीत’ ( वह ध्यान करे) इसप्रकारकी प्रकृत 
सत्यानन्दी-दोपिका 

& पर विद्याके प्रकरणमें युक्ता ह्यस्य०' इत्यादि आकार प्रतिपादक श्रतियाँ यद्यपि प्रपञ्च प्रवि- 

लयद्वारा तत्त्वज्ञानकी प्रातिके लिए उपयुक्त हैं, क्योंकि “तदेतदूनह्म०' इसप्रकार उपसंहारमें निवि- 
शेष ब्रह्म ही प्रतिपादित है, तो मी 'मनोमयः प्राण शरीरः इस तरह उपासना विधानके प्रकरणमें 
पठित श्रुतियाँ प्रपञ्चके प्रविलयके लिए नहों हो सकतीं, कारण कि ईश्वरमें अनेक इन्द्रियोंका कथन 


६२४ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [अ० ३ पा० २ 


गुणानामुपासनार्थत्वेऽचकल्पयमाने न लक्षणया प्रविळयार्थत्वमचकन्पते। ® सर्वेपां च 
साधारणे प्रविलयार्थत्वे सति 'अरूपघदेव हि तखधान्वात” ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) इति 
विनिगमनकारणवदनमनवकाशां स्यात्‌ । फलमप्येषां यथोपदेशं कचिद्‌दुरितक्षयः 
कर्चिदेइवर्यप्रास्तिः छदित्कममक्तिरित्यवगम्यत एवेत्यतः पाथगश्यमेवोपासनावाक्यानां 
ब्रह्मवाक्यानां च न्याय्य नंकवाक्यत्वम्‌। कथं चेषामेकवाकप्रतोत्येक्ष्यत इति वक्तव्यम्‌ । 
एकनियोगग्रदीतेः प्रयषज्जदशपूर्णमासवाक्यवदिति चेत्‌-न, ब्रह्मचाक्येषु नियोगा- 
भावत्‌। वस्ठुमाज्रण्यवसायीनि हि ब्रह्मलाक्यानि न नियोगोपदेशीनीत्येतद्विस्तरेण 
प्रतिष्ठापितम्‌ तत्तु समन्वयात्‌' ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । किविषयश्चात्र नियोगोऽभिः 
प्रेयत इति वक्तव्यम्‌ । पुरुषो हि नियुज्यमानः कुविति स्वव्यापारे कस्मिश्चिन्नियुज्यते । 
नन द्वतप्रपश्लविकयो नियोगविषयो भविष्यति । अप्रचिळापिते हि ङेतप्रपञ्चे ब्रह्मतत््वा- 
वदोधो न भवति, अतो ब्रह्मतच्वावबोधप्रत्यनीकभूतो द्वतप्रपञ्चः प्रविलाप्यः । 
यथा स्वगंकामस्य यांगोऽनुष्ठातव्य उपदिइयत पवमपवगंकामस्य प्रपञ्चप्रबविलयः 

यथाच तमसि व्यवस्थितं घटादितच््वमववुभुत्समानेन तत्प्रत्यकीकभूतं तमः 
प्रविलाप्यत एवं ब्रह्मतत्वमरवचुभुत्समानेन तत्प्रत्यनीकभूतः प्रपञ्चः प्रविलापयितब्यः । 
उपासना विधके साथ उन साकार वाङ्योका सम्बन्ध है | श्रतिसे-अमिधावांत्तसे इसप्रकारके गुण उपास- 
ताथंक संभव होनेपर उनका लक्षणावत्तिसे प्रल्याथत्व नहीं हो सकता । और यदि सब उपासना- 


साकार वाक्योका साधारण प्रविलयाथ माना जाय, तो 'अछपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌? यह विनि- 
गमन-नियामक कारण वदन अनवकाश हो जायगा । ओर उनका फल मी उपदेशके अनुसार कहीं 


पर पाप क्षम, झहीपर ऐउवय प्राति ओर कहींपर क्रममुक्ति इसप्रकार अवगत होता है, इसलिए उपा- 
सना वाक्यों और ब्रह्मवावयोंकी पृथक अथता ( पृथक पृथक्‌ अथ ) युक्त है, एकवाक्यता (एकाथवत्ता) 
नहीं । इनकी एकवाक्यताकी कल्पना किसब्रकारकी जाती है यह कहना चाहिए । यदि कहो कि प्रयाज 
और दशंपुणंभास वाक्योंके समान एक नियोगकी प्रतीति होनेसे एकवाक्यता है, तो ऐवा नहीं, 
क्योंकि ब्रह्मवाक्योमें नियोगका अभाव है । ब्रह्मवाक्य वस्तुमात्र पयंवसायी हैं नियोगका उपदेश करने 
वाले नहीं हैं, ऐसा 'तत्त॒ समन्वयात्‌ इस सुत्रमें विस्तारसे प्रतिष्ठापित किया गया है । यहाँ किविषयक 
नियोग अभि>त है ? यह कहना चाहिए, क्योंकि जो पुरुषको नियुक्त करता हुआ किसी अपने व्याप रमें 
'करो' इसप्रकार नियुक्त करता है वह नियोग है । द्वत प्रपञ्चका प्रविलय यहाँ नियोगका विषय होंगा, 
क्योंकि द्वेतप्रपञ्चके प्रविलापित किये विना ब्रह्मतत्त्वका ज्ञान नहीं होता, इसलिए ब्रह्मातत्त्वके ज्ञानमें 
प्रतिबन्धकीभूत द्व॑तप्रपश्चका प्रविलापन करना चाहिए । जैसे स्वगकामनावालेको यागका अनुष्ठान 
करना चाहिए, ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे मुमुक्षके लिए प्रपञ्च प्रविलपका उपदेश किया 
जाता है । जैसे अन्धकारमें स्थित घटादि पदार्थोको जाननेकी इच्छा करनेवाल। उसके प्रतिबन्वकीमत 
तमका प्रावलय करता है, वसे ब्रद्मातत्त्वको जाननेको इच्छा करने वालेको उस तत्त्वके प्रतिबन्धकी भूत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राणी भेदसे है । प्राणी अनन्त हैं, उनकी इन्द्रियाँ मी अनन्त हैं, ये समी इन्द्रिपा ईश्वरकी हैं, ऐसा 
मानकर ईएवरकी अनन्त इर्द्रियाँ युक्ता ह्यस्य” इत्यादि श्रुतिमें कही गई हैं । “युक्ता ह्यस्य’ जीवमावको 
प्राप्त हुए ईइवरके हरि-दंश इर्द्रियाँ हैं, इन्द्रियां विषयोंका आहरण करती हैं अथवा विषय इन्द्रियोंका 
हरण करते हैं इसलिए हरि कहे जाते हैं । 

# साकार और निरांकार प्रतिपादक श्रतियोंके विद्यमान होनेपर ब्रह्मा निराकार ही है, इसमें 
अस्थूलम' इत्यादि श्रृतियोंका निविशेष ब्रह्ममें ठात्ययं ही नियामक है । इको कहनेके लिए 'अरूप- 
वदेव कि तत्रधानस्वात्‌? ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) यह सुत्र साथक होता है । 
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# ब्रह्मस्वभावो हि प्रपञ्चो न प्रपञ्चस्वभाचं ब्रह्म, तेन नामरूपप्रपञ्चप्रविलापनेन #ह्म- 
तत्त्वावबोधो भवतीति। अन्न चयं पृच्छामः कोऽयं प्रपञ्चप्रविलयो नाम ? किमग्नि- 
प्रतापसंपर्काद्घ्ृतकाठिन्यप्रविलय इच प्रपञ्चप्रविलयः कर्तव्य आहोस्विदेकस्सिश्रन्द्रे 
तिमिरकृतानेकचन्द्रप्रपञ्चवदबिद्याकृतो ब्रह्मणि नामरूपप्रपञ्चो विद्यया प्रविलापयितव्य 
इति? तत्र यदि तावद्विद्यमानोऽयं प्रपञ्चो देहादिलक्षण आध्यात्मिको वाह्यश्च पृथिव्यादिः 
लक्षणः प्रदिलापयितव्य इत्युच्येत स पुरुषमात्रेणाशक्यः प्रविलापयितुमिति तत्प्रविलयो- 
पदेशो ऽशक्यदिषय एच स्यात्‌। एकेन चादिमुक्तन पृथिव्यादिप्रविलयः कृत इतीदानीं 
पृथिव्यादिशान्यं जगद्‌भविष्यत्‌। ® अथाविद्याध्यस्तो ब्रह्मण्येकस्मिन्नयं प्रपञ्चो विद्यया 
प्रविलाप्यत इति घ्रयात्‌ , ततो ब्रह्ेचाविद्याध्यस्तप्रपञ्चप्रत्यास्यानेनावेद्यिंतव्यम्‌। 'एक- 
मेवाद्वितीयं बह्म’, “तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि' (छा० ६।८।७) इति, तस्सिन्नाचेदिते विद्या 
स्वयमेवोत्पद्यते, तया चाविद्या वाध्यते, ततश्चाविद्याध्यस्तः सकलोऽयं नामरूपप्रपञ्चः 
प्रपश्चका प्रविलयं करना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मास्वमाववाला प्रपञ्च है किन्तु प्रपञ्च स्वमाववाला ब्रह्म 
नहीं है । इस नाम, रूप प्रपञ्च के प्रविलापनसे ब्रह्मतत्त्वका बोध होता हे । सि०-हम यहाँ पूछते हैं-यह 
प्रपच्च प्रविलय क्या है ? क्या जैख्रे अग्नि उष्णताके सम्पकंसे घृतके काठिन्यका प्रविलय होता है, वैसे 
प्रपः्चका प्रविलय करना चाहिए अथवा एक चन्द्रमामेँ नेत्र दोष कृत अनेक चन्द्र प्रपञ्चके समान 
ब्रह्ममें अविद्याकृत नामरूप प्रपञ्चका विद्यासे प्रविलय करना चाहिए । उनमें यदि कहो कि विद्यमान 
यह देह आदिरूप आध्यात्मिक प्रपञ्च और पृथिवी आदिरूप बाह्य प्रपच्चका प्रविलय करना चाहिए, 
उसके प्रविलय करनेमें तो पुरुषमात्र असमथं है, इसलिए उसके प्रविंलयका उपदेश अशक्य विष- 
यक ही होगा । और एक आदि मुक्त पुरुषसे पृथिवी आदिका प्रविलय किया गया होता, तो इस समय 
जगत्‌ पृथिवी आदिसे शुन्य होता । ऐसा यदि कहो कि एक ब्रह्मामें अविद्यासे अध्यस्त यह प्रपश्च 
विद्यासे प्रविलापित किया जाता है, तो 'एकमेवाद्रितीयं०' ( एक ही अद्वितीय ब्रह्मा है ) 'तत्सत्यं ० 
( वह सत्य है, वह आत्मा है वह तू है ) इसप्रकार अविद्यासे अध्यस्त प्रपश्चके प्रत्याख्यानसे ब्रह्म ही 
वेदितव्यं हे । उस ब्रह्मका ज्ञान होनेपर विद्या स्वयं उत्पन्न होती है और उससे अविद्याका बाध होता 
है । उस अविद्यासे अध्यस्त इस सम्पुणं नामरूपात्मक प्रपश्चका स्वप्न प्रपचके समान प्रविलय हो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# परन्तु प्रपञ्चका प्रविलय होनेपर ब्रह्मका मी लय हो जायगा, क्योंकि दोनोंका अभेद है ? 
ऐसा नहीं, क्योंकि कायंका स्वरूप कारण होता है किन्तु कारणका स्वरूप काय नहीं होता । इसलिए 
कायंका लय होनेपर कारणका लय नहों होता । जैसे घटके लये मृत्तिकाका लय नहीं होता, अत 
प्रपच्चके विलयसे ब्रह्मका विलय नहीं होता । कि-च सत्य प्रपश्चके विलयमें विधि है अथवा कल्पित 
प्रपच के विलयमें ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, कारण कि 
दोनोंका परस्पर विरोध नहीं है, अत: आकाश ग्रसन विधिके समान इस प्रपश्चका लय अशक्य हे । 
इस अनादि संसारमें अमी तक कोई मुक्त हुआ है कि नहीं ? प्रथम पक्ष 'एकेन' आदिसे कहते हैं । 
द्वितीय विकल्पमें तो शुकदेव आदिके मुक्ति प्रतिपादक शास्त्रसे विरोध होगा । इससे सिद्ध होता है कि 
सत्य प्रप्चकी निवृत्ति ज्ञानसे नहीं होती है । 

# दुसरे विकल्पको मी 'भथाविद्याध्यस्तो' इत्यादिसे दुषित करते हैं । ब्रह्मज्ञान और प्रपच्चके 
बिलयमें जो विधि कहते हैं, क्या वह अज्ञात ब्रह्ममें है अथवा ज्ञात ब्रह्मामें ? प्रथम पक्षका 'अनावेदिते' 
इत्यादिसे समाधान किया गया है । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'तत्वमसि' आदि वेदान्त 
वाक्योंके श्रवणसे उत्पन्न ब्रह्माज्ञानसे ब्रह्मका साक्षात्कार ओर अविद्याठृत प्रपञ्चका विलय सिद्ध दवे । 


६२६ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० ३ पा० २ 


चप्नप्रपञ्चवत्प्रविलीयते । अनावेदिते तु ब्रह्मणि ब्रह्मविज्ञानं कुरु प्रपञ्चप्रविलयं चेति 
शतकळृत्वोऽप्युक्ते न ब्रह्मविज्ञानं प्रपञ्चप्रविलयो वा जायेत। नन्वावेदिते ब्रह्मणि तद्विज्ञान- 
विषयः प्रपञ्चचिषयो वा नियोगः स्यात्‌, न, निष्प्रपञ्चबरह्मात्मत्वावेदनेनेवोमयसिदेः । 
रज्जुस्वरूपप्रकाशानेनेव हि तत्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यस्तसर्पादिप्रपञ्चप्रविलयश्च भवति। 
नच कृतमेव पुनः क्रियते । नियोज्योऽपि च प्रपञ्चावस्थायां योऽवगम्यते जीवो नाम, 
प्रपञ्चपक्षस्यैच वा स्याद्ब्रह्मपक्षस्येव वा ? प्रथमे. विकल्पे निष्प्रपञ्चघह्मतरवप्रतिपादनेन 

थिव्यादिवज्जीवस्यापि प्रविळापितत्वाव्कस्य प्रपञ्चविलये नियोग उच्येत? कस्य वा 
नियोगनिष्टतया मोक्षोऽवाप्तव्य उच्येत ? द्वितीयेऽपि त्रह्मचानियोज्यस्वभावं ज्ञीवस्य 
स्वरूपं जोवत्वं त्वविद्याङतमेवेति प्रतिपादिते ब्रह्मणि नियोज्याभावान्नियोगाभाव एव । 
द्रष्टव्यादिशब्दा अपि परविद्याचिकारपठितास्तस््वामिमुखीकरणप्रघाना न तस्वावबोध- 
विधिप्रधाना भवन्ति । लोकेऽपीदं पञ्येदमाकर्णयेति चेवंजातीयकेषु निद रेषु प्रणिधान- 
मात्रं कुवित्युच्यते, न साक्षाज्ज्ञानमेच कुचिति ज्ञेयाभिमुखस्यापि ज्ञानं कदाचिजायत 
कदाचिन्न जञायते, तस्मात्तं प्रति ज्ञानविषय एव दशयितव्यो ज्ञापयितुकामेन । तस्मि 
न्दाशते स्वयमेव यथाविषयं यथाप्रमाणं च ज्ञानमुत्पद्यते । नच प्रमाण।न्तरेणान्यथा- 
प्रसिद्धे ऽथऽन्यथाज्ञानं नियुक्तस्याप्युपपद्यत । यदि पुननियुक्तोऽहमित्यन्यथा ज्ञानं 
कुर्यान्न तु तज्ज्ञानं, कि तहि ? मानसी सा क्रिया । स्वयमेत्र चेदन्यथोत्पद्येत, भ्रान्तिरेव 
स्यात्‌ | ज्ञानं तु प्रमाणजन्यं यथाभूतविषयं च, न तन्नियोगशतेन्ापि कारयितुं शक्यते । 


जाता है । ब्रह्मके अविदित होनेपर 'ब्रह्मज्ञान करो” प्रपच्चका प्रमलय करो” ऐसा यतवार कहनेपर 
मी ब्रह्मका विज्ञान अथवा प्रपश्चका विलय नहीं होता । परन्तु ब्रह्मके विदित होनेपर उसके ज्ञान- 
विषयक वा प्रपञ्च प्रलयविषयक नियोग होगा। ऐसा नहीं, क्योंकि निष्प्रपः्च ब्रह्मात्मतत्त्वके 
' विज्ञानसे ही दोनों सिद्ध होते हैं। रज्जुस्वरूपके प्रकाशसे ही रज्जुस्वरूपका ज्ञान और अविद्यासे 
अध्यस्त सपं आदि प्रपश्चका प्रविलय होता है, क्योंकि जो सिद्ध है उसको पुनः सिद्ध नहीं किया जाता । 
जो जीव प्रपश्चावस्थामें नियोज्य अवगत होता है वह प्रपञ्च पक्षका ही है अथवा ब्रह्मा पक्षका ही ? 
प्रथम विकल्पमें प्रपश्च रहित ब्रह्मातत्वके प्रतिपादनसे पृथिवी आदिके समान जीवका भी प्रविलय हो 
गया है, अतः किसका प्रपञ्चके प्रविलयमें नियोग कहा जाय अथवा किसको नियोगनिष्ठत्वसे मोक्ष 
प्रापव्य कहा. जाय } द्वितीयं विकल्पमें भी -अनियोज्य स्वभाव ब्रह्म ही जीवका स्वरूप है और जीवत्व 
तो अविद्याकृत ही है, ऐसा प्रतिपादित होनेपर ब्रह्मामें नियोज्यके अमाव होनेसे निणेषका अमाव ही 
है। और परविद्याके प्रकरणमें पठित :द्रष्टव्य' आदि शब्दोंकी मी तत्त्वके अभिमुख करनेमें प्रधानता 
है वे तत्त्वज्ञानमें विधिप्रधान नहीं हँ । लोक व्यवहारमें भी “यह देखो, यह सुनो' इस प्रकारके निर्देशोंमे 
“एकाग्र मन करो' ऐसा कहा जाता है “साक्षात्‌ ज्ञान करो' ऐसा नहीं कहा जाना । ज्ञेयके अभिमुखको 
मी कमी ज्ञान उत्पन्न होता है ओर कमी नहीं उत्पन्न होता । इसलिए जो ज्ञान कराना चाहता है, उससे 
उस ( ज्ञानार्थो ) को ज्ञानका विषय ही दिखलाना चाहिए । उसके दिखलानेपर विषय ओर प्रमाणके 
अनुसार उसको स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न हो जाता है । अन्य प्रमाणसे अन्य प्रकारसे प्रसिद्ध अर्थमें 
नियुक्तको मी अन्यथाज्ञान नहीं होता । यदि “मैं नियुक्त है! ऐसा समझकर अन्यथाज्ञान करे तो वह 
ज्ञान नहों है, किन्तु वह मानसी क्रिया है । यदि स्वयं ही अन्यथा उत्पन्न हो तो वह भ्रान्ति ही होगी । 
सत्यानन्दी-दौपिका 

अतः पुव सिद्ध ब्रह्मामें विधि नहीं । इस प्रकार विषयके अमावसे नियोगका अमाव कहकर अब आगे 
“नियोज्योऽपि’ इत्यादिसे नियोज्यके अभावसे भी उसका अभाव कहते हैं । 


अधि० ५ सू० २१ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२७ 


नच प्रतिषेघशतेनापि वारयितुं शक्यते। नहि तत्पुरुषतन्त्रे, वस्तुतन्त्रमेव हि तत्‌ । 
अतोऽपि नियोगाभावः। किचान्यत्नियोगनिष्ठतयेव पयवस्यत्याम्नाये यदभ्युपगतमनि 
योज्य घह्मात्मत्वं जीवस्य, तदप्रभाणकमेव स्यात्‌ । अथ शास्त्रमेवानियोज्यब्रह्मात्मत्व- 
मप्याचक्षीत तदवबोधे च पुरुषं नियुञ्जीत, ततो त्रह्मशास्त्रस्येकस्य डयथपरता विरु- 
द्वार्थपरता च प्रसज्येयाताम्‌ । नियोगपरतायां च श्रतहानिरश्रतकर्पना कर्मफलवन्मो 
क्षस्थाइष्टफळत्वमनित्यत्वं चत्येवमादयो दोषा न केनचित्परिहतु शक्याः | तस्मादव- 
गतिनिष्ठान्येव ्रह्मचाक्यानि, न नियोगनिष्ठानि। अतश्चैकनियोगप्रतीतरेकचाक्यतेत्य- 
युक्तम्‌ । # अभ्युपगम्यमानेऽपि च ब्रह्मवाक्येषु नियोगसद्भावे तदेकत्वं निष्प्रपञ्चोपदे 
रोषु चासिद्वम। नहि शाब्दान्तरादिभिः प्रमाणेनियोगभेदे ऽवगम्यमाने सर्वत्रेको नियोग 
इति शक्यमाश्रयितुम्‌ । प्रयाजदर्ापूर्णमासवाक्येषु त्वयिकारांशोनामेदाथयक्तमेकत्वम्‌ , 
नत्विह सशुणनिर्गुणचोद्नासु कश्चिदेकत्वाधिकारांशोऽस्ति। नहि भारूपत्वादयो गुणा; 
प्रपञ्चपचिळयोपकारिणः, नापि प्रपञ्चप्रविलयो भारूपत्वादिगुणोपकारी, परस्परविरोधि 
त्वात्‌ । नहि कृत्स्नप्रपञ्च प्रविलापनं  प्रपञ्चेकदे शापक्षणं चेकस्मिन्धर्भिणि युक्तं समावेश 
यितुम्‌। तस्मादस्मदुक्त पव विभाग आकारवद्नाकारोपदेशानां युक्ततर इति ॥२१॥ 


ज्ञान तो प्रमाण जन्य और यथाभत विषयक होता है वह सौ नियोगोंसे मी नहीं कराया जा सकता 


और सो प्रतिषेवोंसे भी उसका निवारण नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह पुरुषे अधीन नहीं है 
वह तो वस्तुके अधीन है। इससे मी नियोगका अमाव है। और दूसरी बात यह है कि यदि वेद- 


वाक्योंका नियोग निष्ठारूपसे पयंबसान होता है तो जो यह स्वीकार किया गया है कि जीव अनियोज्य 
ब्रह्मस्वरूप है, वह अप्रमाणक हो जायगा । यदि शास्त्रही जीव को अनियोज्य ब्रह्मस्वरूप कहे और 
उसके ज्ञानमें पुरुषको नियुक्त करे, तो एक ब्रह्माशास्त्रमें दो अथंको प्रतिपादकता और विरुद्ध अथं 
प्रतिपादकता प्रसक्त होगी । और ब्रह्मशास्त्रका तात्पर्यं यदि नियोगमें है तो श्रुतकी हानि और अश्रुठकी 
कल्पना, कमंफलके समान मोक्षफलमें अहष्टफलत्व और अनित्यत्व आदि दोष किसीसे मी वारण 
नहीं किये जा सकते । इसलिए ब्रह्मवाक्य अवगति निष्ठ ही हैं नियोग निष्ठ नहीं हें। अतः एक 
नियोगकी प्रतीतिसे उनको एक वाक्यता है यह कथन अयुक्त है । ओर ब्रह्म वाक्योंमें नियोगका सद्भाव 
स्वीकार किये जानेपर भी निष्प्रपञ्च उपदेशोंमें ओर सप्रपश्च उपदेशोंमें उसका एकत्व असिद्ध है, 
क्योंकि अन्य शब्द आदि प्रमाणोसे नियोगका भेद अवगत होनेपर सवंत्र एक नियोग है, ऐसा आश्रय 
नहीं किया जा सकता । प्रयाजवाक्य और दशंपुणंमासवाक्योंमे अधिकार अंश्चमें अभेद होनेसे 
एकत्व युक्त है । परन्तु यहाँ सगुण और निगुण विधि वात्रयोंमें एकत्वका कोई अधिकारांश नहीं है । 
भारूपत्व ` आदि गुण प्रपञ्चके प्रविलय करनेमें उपकारो नहीं हैं और न प्रपञ्च प्रविलय मारूपत्व 
आदि गुणोंक। उपकारी है, क्योंकि वे परस्पर विरोधी हैं। एक घर्मीमें सम्पूण प्रपश्चका प्रविलय और 


प्रपत्चके एक देशकी अपेक्षा, इन दोनोंका समावेश करना यक्त नहीं है । इसलिए साकार और 
निराकार उपदेशोंका हमपे कहा गया विभाग यक्ततर है ॥ २१ ॥ 


सत्यानन्दी-दोपिका 
# ब्रह्म वाक्योंमें नियोग स्वीकार करनेपर भी दोनों उपदेशोंमें एक नियोग नहीं हो सकता, 
क्योंकि भिन्न-भिन्न क्रिया वाचक शब्दोंते भेद ही ज्ञात होता है । जैसे 'यजति' 'ददाति' वैसे प्रकृतमें 
'वेद' 'उपासीत' यह शब्द भेद है, निगुण और सगुण यह रूपभेद, प्रकरण भेद, मुक्ति और अम्युदय- 
रूप फल भेद, इन प्रामाणोंसे निगुण ज्ञान और सगुण उपासना विषयक नियोग भेद सिद्ध होता है 
अतः दोनों वाक्योंमें एक नियोग असिद्ध है । इसलिए 'सवकर्मा सवकामः” इत्यादि साकार श्रंतियोंका 


६२८ त्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


( ६ प्रृतेतावत्वाधिकरणम्‌ । सू० २२-३० ) 
्रकृतेतावरबं हि प्रतिषेधति ततो त्रवीति च भूयः ॥ २२॥ 


पदच्छेद्‌--प्रङंतैतावत्वम्‌ , हि, प्रतिषेधति, ततः, ब्रवीति; च, भूयः । 

सृत्राथ ( हि ) बयोंकि ( प्रकृतैतावत्त्वम्‌ ) प्रकरणमें प्रतिपादित ब्रह्मके इयत्ता परिच्छिन्न 
मृते और अमूतंरूपका ( प्रतिषेधति ) 'नेति नेति’ यह शब्द प्रतिषेध करता है। ( च ) ओर ( ततः ) 
उस प्रतिषेधसे आगे (भयः) पुनः (ब्रवीति) 'अन्यत्परमस्ति’ इस प्रकार कहता है, इसलिए शून्यतादका 
प्रसङ्ग नहीं है । 

% “हे वाब ब्रह्मणो रूपे मूतं चेवामूत च' ( बृह० २।३।१ ) इत्युपक्रम्य पञ्चमहाभूतानि 
डेराश्येन प्रविभज्यामूतरसस्य च पुरुषशब्दोदितस्य महारजनादीनि रूपाणि दर्शायित्वा 
पुन: पठ्यते-'अथात आदेशो नेति नेति न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यत्परमस्ति’ ( बृह० २।३।६ ) इति 
तत्र कोऽस्य प्रतिषेधस्य विषय इति जिज्ञासामहे ? न ह्यत्रेदं तदिति विशेषित किचित्प्रति 
घेध्यमुपलभ्यते । इतिराब्देन त्वत्र प्रतिषेध्यं किमपि समप्येते “नेति नेति' इतिपरत्वान्नऽप्र- 
योगस्य । इतिशाब्दश्चायं संनिहितालम्बन एवंशब्दसमानवृत्तिः प्रयुज्यमानो दृश्यते-'इति 
ह स्मोपाध्यायः कथयति' इत्येवमादिषु । संनिहितं चात्र प्रकरणसामर्थ्याद्र्पद्वयं सप्रपञ्चं 
ब्रह्मणस्तच्च ्रह्म यस्येते द्वे रूपे । तत्र नः संशय उपजायते-किमयं प्रतिषेधो रूपे रूप- 

वद्घोमयमपि प्रतिषेधत्याहदोस्विदेकतरम्‌ ? यदाप्येकतरं तदापि कि ब्रह्म प्रतिषेचति, रूपे 


“हव वाव ब्रह्मणो०? (ब्रह्मे दो रूप हैं मृत ओर अमूत) इस प्रकार उपक्रम कर पाँच महाभूत 
दो राशिमें विमक्तकर पुरुषशब्दसे कथित अमतसारके महारजन ( हरिद्रा-हल्दोके समान ') आदि रूप 
दिखलाकर 'अथात आदशो०' ( अब इसके अनन्तर “नेति नंति’ यह ब्रह्मका आदेश है “नेति नेति' 
इससे बढ़कर कोई उत्कृष्ट आदेश नहीं है अतः ब्रह्म है ) इस प्रकार श्रुति पुनः कहती है। यहाँ इस 
प्रतिषेधका विषय (प्रतिषेध्य) क्या है, ऐसी हम जिज्ञासा करते हें । क्योंकि यहाँ 'यह बह' ऐसा विशे- 
षित कोई प्रतिषेध्य उपलब्ध नहीं होता । इति’ शब्द तो यहाँ किसी मी प्रतिषेध्यका समपंण करता है, 
क्योंकि 'नेति’ नेति’ इसमें नञ्‌ ( न ) प्रयोग इति' परक है, और संनिहितका आलम्बन करनेवाला 
यह इति’ शब्द ‘एवं’ शब्दका तुल्याथंक इति ह स्मोपाध्यायः०? (ऐसा उपाध्यायने कहा) इत्यादिमें 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। और यहाँ प्रकरणकी सामथ्ये प्रपञ्च युक्त ब्रह्मके दो रूप सन्निहित हैं; 
जिसके ये दो रूप हैं वह ब्रह्म हे। यहाँपर हमें संशय उत्पन्न होता है- क्या यह प्रतिषेवं दो रूपों 
और रूपवत्‌ इन दोनोंका प्रतिषेध करता है अथवा दोनोंमें एकका ? यद्यपि एकका प्रतिषेव करता है तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कल्पित आकारमें ओर उसको उपासनासे अभ्युदय आदिको सिद्धिमें तात्पयं है और 'अस्थूलम०' इत्यादि 
निगुण श्रतियोंका ब्रह्मात्मतत्वकी अवगति-ज्ञानमें तात्पय है, अतः हमारा कहा हुआ यह विभाग ही 
अधिक युक्त है ॥ २१॥ 

कै पृथिवी, जल और तेज ये तीन भूत मूत हैं। वायु और आकाश ये दो अमत हैं। इस 
प्रकार दो राशियोंको कहकर दो अमतं भूतोंका सार 'करणात्मा हिरण्यगर्मो य एष एतस्मिन्सूय मण्डले 
पुरुषो यश्वाय दक्षिणे$क्षिणि पुरुषः’ ( इस सूयंमण्डलमें जो यह इन्द्रियरूप हिरण्यगभ पुरुष है और 
दक्षिण नेत्रमे जो यह पुरुष है ) इसप्रकार पुरुष शब्दसे कहा गया है। उसका वासनामय विचित्र 
स्वरूप 'तद्यथा महारजनं वासो यथा पाण्ड्वादिक यथेन्द्रगोपः? ( बृ० २।३।६ ) ( जैसा हल्दीमें रङ्गा 
हुआ वस्त्र, जेसा सफेद अनी वस्त्र, जैसा इन्द्रगोप-वीरबहटी ) इत्यादि उपमाओंसे कहा गया है । 


अधि० ६ सू० २२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दो-दोपिकासहित ६२९, 


परिशिनष्टि अहोस्विद्रपे प्रतिषेधति, ब्रह्म परिशिनष्टीति ? तत्र प्रकृतत्वाविशेषादुभयमपि 
प्रतिपेघतीत्याशइमहे । द्वी चेती प्रतिषेधों, द्विनतिशाब्दप्रयोगात्‌। तयोरेकेन सप्रपञ्चं 
ब्रह्मणो रूपं प्रतिषिध्यते, अपरेण रूपवद्घ्रह्मेति भवति मतिः। अथवा ब्रह्मच रूप- 
वत्प्रतिषिध्यते, तद्धि वाङमनसातीतत्वादसंभाव्यमानसद्भावं प्रतिपेधाहम्‌, नतु रूप- 
प्रपञ्चः प्रत्यक्षादिगोचरत्वात््रतिषेधाहः। अभ्यासस्त्वादराथं इति। ४४ एवं प्राप्ते व्रमः- 
न तावदुभयप्रतिषेध उपपद्यते, शान्यवादप्रखङ्गात्‌। कंचिद्धि परमार्थमाळम्व्यापरमाथं 
प्रतिषिध्यते यथा रज्ज्वादिषु सर्पादयः । तञ्च परिशिष्यमाणे कस्मिश्चिद्भावेऽवक दप्यते । 
उभयप्रतिपेधे तु कोऽन्यो भावः परिशिष्येत ? अपरिशिष्यमाणे चान्यस्मिन्य इतरः 
प्रतिपेद्धमारभ्यते प्रतिषेद्धुमशक्यत्वात्तस्येव परमार्थत्वापत्तेः प्रतिषेधानुपपत्तिः । नापि 
ब्रह्मप्रतिपेध उपपद्यते, बह्म ते बरवाणि’ ( बृह० २।१।१ ) इत्याद्युपक्रमविरोधात्‌ । 'अश्षन्नेव 
स भवति | असदूब्रह्मेति वेद चेत्‌’ ( तेक्षि० २।६।१ ) इत्यादिनिन्दाविरोधात्‌ , अस्तीव्येवो- 
 पलब्धब्यः? ( कठ० ६।१३ ) इत्यचधारणडिरोधात्‌ , सर्ववेदान्तव्याकोपप्रसङ्गाच्च । वाङम- 
भी क्‍या ब्रह्मका प्रतिषेथ करता है और दो रूपोंको अवशिष्ट रखता है, अथवा दो रूपोंका प्रतिषेब 
करता है और ब्रह्मको अवशिष्ट रखता है? पूवपक्षी--प्रकृतत्वके समान होनेसे यहाँ दोनोंका प्रतिषेध 
करता है ऐसी हम आशा करते हैं । ये दो प्रतिषेध हैं, क्योंकि नेति' शब्दका दो वार प्रयोग है । 
उन दो शब्दोंमें एकसे प्रपञ्च युक्त ब्रह्मके रूपका प्रतिषेय किया जाता है और दृपरेसे रूपवद्‌ ब्रह्मका, 
ऐसी मति होती है, अथवा रूपवद्‌ ब्रह्मका ही प्रतिषेध होता है, क्योंकि वाणी और मनसे अतीत होतेसे 
उसका अस्तित्व नहीं हो सकता अत: वह प्रतिषेधके योग्य है, किन्तु रूपप्रपञ्च प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
बिषय होनेसे प्रतिषेधके योग्य नहीं है। “नति नेति' यह अभ्यास (दो वार कथन) तो आदरके लिए है 1 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ--श्न्यवादके प्रसङ्ग होनेसे दोनोंका प्रतिषेध उपपच्च 
नहीं होता, क्योंकि किसी परमाथंका आश्रयकर अप रमाथंका प्रतिषेध किया जाता है । जैसे रज्जु आदि- 
में सपं आदिका । परन्तु वह किसी भावके परिशिष्ट होनेपर हो सकता है, किन्तु दोनो-सबके प्रदिषेध 
होनेप कौन अन्य माव अवशिष्ट रहेगा ? अन्य मावके अवशिष्ट न होनेपर जिस अन्य मावका प्रतिषेथ 
आरम्भ किया जाता है, उसका प्रतिषेव न हो सकनेके कारण उसोमें परमाथत्व प्रसक्त होनेसे प्रति 
षेधकी अनुपपत्ति है, और ब्रह्मका भी प्रतिषेध युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्म ते ब्रवाणि' (मैं तुम्हें ब्रह्मका 
उपदेश करूँ) इत्यादि उपक्रमसे विरोध होता है ओर 'असन्नव०' (यदि पुरुष “ब्रह्म असत्‌ है" ऐसा 
जानता है, तो वह स्वयं असत्‌ ही हो जाता है) इत्यादि निन्दासे विरोध होता है और “अस्तीत्येबो- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई लोग श्रुतिको उपलक्षण मानकर “सूक्ष्म पांच भूत अमूत हैं और पञ्चीकृत पाँच भूत मृत हैं” इससे 
अमृतोके रस कहनेसे करणोंमें पाँच मोतिकत्वकी सिद्धि करते हैं । और यहां 'नेति नेति’ इस प्रतिषेधक- 
का प्रतिषेध्य विकल्पकर माष्यमें दिखलाया गया है। निषेव श्रृतियोंसे ब्रह्मका जो निविशेषरूप सिद्ध 
किया गया है, वह युक्त नहीं है, क्‍योंकि वे तो ब्रह्मका मी निषेध करते हैं, इसप्रकार दृष्टान्त संगतिसे 
पुवेपक्ष करते हैं । पृव॑पक्षोने 'नेति नेति’ से रूपवद्‌ ब्रह्म और दो रूपोंका निषेव किया हे । परन्तु 
निरघिष्ठानक निषेध नहीं देखा जाता, अत: सबका निषेध युक्त नहों है । इस अरुचिसे अथवा” इत्यादि 


से कहते हैं। धूवपक्षमें 'तत््वत्मसि' इस वाक्य स्थित 'तत्‌' ( ब्रह्म ) पदाथंके अभाव होनेसे अभेदकी 
असिद्धि है और सिद्धान्तमें 'तत्‌' पदाथका अस्तित्व होतेसे अभेद सिद्ध है । 

अ उपाधिके हट जति अथवा निषेव किये जानेपर मो उपहितका निषेध नहों हो सकता । जेते 
मुखके आगेसे दपण आदिके हटाये जानेपर मुखका अमाव अथवा अप्रतीति नहों होतो, वसे ही 
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नसातीतत्वमपि ब्रह्मणो नाभावाभिप्रायेणाभिधीयते । नहि महता परिकरबन्धेन बरह्म 
बिदाप्नोति परम्‌’ (तै० २।१।१), “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ते० २।१।१) इत्येवमादिना वेदान्ते षु 
ब्रह्म प्रतिपाद्य तस्येव पुनरभावो ऽभिळप्येत । प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशनं वरस इत हि 
न्यायः। #प्रतिपादनप्रकिया त्वेषा-'यतो वाचो निवतन्ते । अप्राप्य मनसा सह (ते० २।४१) 
इति। एतदुक्तं भवति-चाङमनसातीतमविषयान्तःपाति प्रत्यगात्मभूत नित्यशुद्ध बुद मु क्तः 
स्वभावं ब्रह्म ति। तस्माद्‌घ्रह्मणो रूपप्रपञ्चं प्रतिषेधति परिशिन्ट ब्रह्म त्यभ्युपयन्तव्यम्‌। 
तदेतदुच: ते -प्रकृतेतावच्वं हि घ्रतिषेधतीति । प्रकृतं यदेतावदियत्तापरिन्छिन्न॑ मूर्तामूत- 

लक्षणं ब्रह्मणो रूपं तदेष शब्दः प्रतिपेधति। तद्धि प्रकतं प्रपञ्चितं च पूर्वस्मिन्ग्रन्यंऽथिदेच- 
तमध्यात्मं च तञ्जनितमेव च वासनालक्षणमपरं रूपम मूर्तरसभूतं पुरुषशब्दोदितं लिङ्गात्म 
व्यपाश्रयं महारज्ञनाद्यपमाभिद शितम्‌ , अमूतरखस्य पुरुषस्य चश्रुर्य्राद्यरूपयोगित्वाबुप- 
पत्तः। तदेतत्सप्रपञ्चं ्रह्मणो रूपं संनिहितालम्बनेनेतिकरणेन प्रतिपेधकं नञ' प्रत्युपनी- 

यत इति गम्यते । 5 ह्म तु रूपविशेष णत्वेन षष्ठया निर्दिष्ट पूर्च स्मिन्त्रन्थे, न स्वप्रधानत्वेन । 


पलब्धव्यः' ( है, इसप्रकार उसकी उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि अवधारणका विरोध हे और 
सब वेदांन्तोंके विरोधका प्रसङ्ग आता है । ब्रह्म वाणी ओर मनका अविषय है, तो भी वह अभावके 


अमिप्रायसे नहीं कहा जावा, क्योंकि ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌? ( ब्रह्मवेत्ता परब्रदाको प्राप्त होता है) 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ इत्यादि वावयोंसे वेदान्तोंमें महान्‌ प्रयत्तसे ब्रह्मका प्रतिपादन कर पुनः उसीका 
अभाव. नहीं कहा जा सकता, क्योंकि प्रक्षालनाद्धि०' ( कीचड़को अद्भमें लगाकर धोनेकी अपेक्षा 
उसका दूरसे ही अस्पशं श्रेष्ठ है ) ऐसा ही न्याय है । 'यतो वाचो निवतेन्ते०' ( जहाँसे मन सहित 
वाणी उसे न पाकर लोट आती हैं ) यह तो [ ब्रह्माके ] प्रतिपादन करनेकी प्रक्रिया है। तात्ययं यह 
है कि ब्रह्मा वाणी और मनसे अतीत है, इससे वह बिषयोंके अन्तर्भूत नहीं है, अतः प्रत्यगात्मरूप, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्त स्वमाव है। इसलिए श्रुति ब्रह्मके खूपप्रपञ्चका प्रतिषेध करती है और 
ब्रह्माको अवशिष्ट रखती है, ऐसा स्वीकार करता चाहिए । इससे यह कहते हैं--प्रक्तेतावच्वं हि 
प्रतिषेधति’ प्रकृत ब्रह्मका जो इयत्तासे परिच्छिन्न मूतं और अमूर्तरूप है उसका यह श्रुति प्रतिषेध करती 
है, क्योंकि उस प्रकृत अधिदेवत और अध्यात्मका पूवंग्रन्थमें विस्तारसे वर्णन किया गया है, उससे 
उत्पन्न हुआ वासनालक्षण दूसरा रूप अमूतंका सारभूत जो पुरुषञ्चब्दसे कहा गया है और लिद्धा- 
त्भव्यपाश्रय है और महारजन आदि उपमाओंसे दिखलाया गया है, क्योंकि अमूतंका सारभूत पुरुष 
चक्षसे ग्राह्मरूपसे युक्त नहीं हो सकता । ब्रह्मका वह सप्रप्चरूप संनिहितका आश्रयण करनेवाले 'इति' 


के द्वारा प्रतिषेधक 'नञ्‌' के प्रति विषयरूपसे स्थापित किया जाता है, ऐसा ज्ञात होता है । ब्रह्मा तो रूपके 
विशेषणरूपसे षष्ठी द्वारा पूवं ग्रन्थमें निर्दिष्ट है स्व प्रधानरूपसे नहीं । उसके दो रूपोंक्रा विस्तारपुवक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अविद्या और अविद्यासे कल्पित प्रपश्चके प्रतिषेध करनेपर मी उपहित ब्रह्मका अभाव वा अप्रतीति नहीं 
हो सकती । अतः निर्विशेष ब्रह्म श्रुति सिद्ध है । 


& दे वाच बरह्मणो रूपे? इसप्रकार प्रधान होनेसे यहाँ दो रूप ही प्रकृत हैं, अतः उनका ही 
“नेति नेति’ से प्रतिषेध है । ब्रह्म तो षष्ठी विमक्तिसे निदिष्ट होनेसे अप्रधान है । यदि षष्ठी विमक्तिसे 
निदि्टका मी प्रधानरूपसे स्वीकार कर निषेध करें, तो 'राज्ञो भृत्यो नास्ति' ( राजाका सेवक नहीं 
है) यहाँपर सेवकके निषेधसे राजाका मी निषेध प्रसक्त होगा? अतः ब्रह्मा निषेध्य नहीं है । 
शङ्का-प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे सिद्ध द्वत्तका निषेव करनेपर उसके साथ विरोध होगा ? समाधान-- 
किन्तु आरम्माधिकरणमे प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक प्रमाणता स्थापन की गई है, पारमार्थिक -नहीं, 
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प्रपञ्चिते च तदीये रूपद्वये रूपवतः स्व॒रूपजिज्ञासायामिदमुपक्रान्तम्‌-'अथात आदेशो नेति 
नेति” ( बृह० २।३।६ ) इति । तत्र कल्पितरूपप्रत्याख्यानेन ब्रह्मणः स्वरूपावेदनमिदमिति 
निर्णीयते । तदास्पदं हीदं समस्तं काय नेति नेतीति प्रतिषिद्धम्‌ । युक्तं च कार्यस्य वाचा 
रम्भणशाब्दादि भ्योऽसच्वमिति नेति नेतीति प्रतिषेधनं नतु ब्रह्मणः; सर्वकल्पनामूलत्वात्‌ । 
न चात्रेयमाशङ्का कतव्या--कथं हि शास्त्रं स्वयमेव ब्रह्मणो रूपद्वयं दशंयित्वा स्त्रयमेव 
पुनः प्रतिषेघति-प्रक्षालनाद्वि पङ्कस्य दूरादस्पशंनं वरम्‌' इति। यतो नेदं शास्त्र प्रतिपाद्यत्वेन 

हणो रूपद्वयं निदिराति, लोकप्रसिद्धं त्विद्‌ं रूपद्वयं ब्रह्मणि कल्पितं परामर्शत प्रति 
पेध्यत्वाय शुद्धनह्मस्वरूपप्रतिपादचाय चेति निरवद्यम्‌ । द्वौ चेतौ प्रतिषेधौ यथासंख्य- 
न्यायेन द्वे अपि मूर्तामूत प्रतिषेघतः । यद्वा-पूर्वः एतिषेघो भूतराशि प्रतिषेधति, उत्तरो 
वासनाराशिम्‌। अथवा-नेति नेति’ (बृह० २।३।६) इति चीप्सेयमितीति यावत्किचि दुत्पे- 
क्ष्यते तत्सव न भवतीत्यथः । 'परिगणितप्रतिषेधे हि क्रियमाणे यदि नेतद्त्रह्म किमन्य- 
दूब्रह्म भवेदेति जिज्ञासा स्यात्‌ । वीप्सायां तु सत्यां समस्तस्य विषयजञातस्य प्रति- 
पेधादविषयः प्रत्यगात्मा ब्रह्मेति जिज्ञासा निवर्तते। तस्मात्प्रपञ्चमेव ब्रह्मणि कहिपतं 
प्रतिषेधति परिशिनष्टि ब्रह्मेति निर्णयः । # इतश्रेष एव निर्णयः यतस्ततः प्रतिषेधाद्गयो 


वर्णन होनेसे रूपवत्के स्वरूपकी विज्ञासा होनेपर 'अथात अ!देशो नते नेति’ ऐसा उपक्रम किया गया 
है । यहाँ कल्पितरूपके प्रत्याख्यान द्वारा ब्रह्मका यह स्वरूप ज्ञान है, ऐसा निर्णय होता है, क्योंकि तद्धि 


षयक यह समस्त कायं “नेति नेति’ इससे प्रतिषिद्ध है, और वाचारम्मण शब्द आदिसे कायं असत्‌-मिथ्या 
है । अतः 'नेति नेति’ इससे उसका प्रतिषेव युक्त है किन्तु ब्रह्मका नहीं, क्योंकि बह सवंकल्पनाओंका मुल 
है । यहाँ पर यह शङ्का नहीं करनी चाहिए कि स्वयं ही श्रा ज ब्रह्मके दो रूप दिखलाकर पुन! स्वयं ही 
'प्रक्षालनाडि पङ्कस्य दूरादस्परानं वरम्‌’ इसप्रकार उसका प्ररिषेध कंते करता है, क्योंकि यह शास्त्र 
ब्रह्मके दो रूपोंका प्रतिपाद्यरूपसे निदेश नहीं करता, किन्तु लोक प्रसिद्ध और ब्रह्ममें कल्पित इन दोनों 
रूपोंका प्रतिषेध:त्व और शुद्ध ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन करनेके लिए परामश करता है, इसप्रकार कोई 
दोष नहीं है । ये दो प्रतिषेब यथासंख्य न्याय मूतं और अमूत दो रूपोंका प्रतिषेध करते हैं। 
अथवा पूवं ( नेति ) प्रठिषेध भूतसमुदायका प्रतिषेध करता है और दूसरा प्रतिषेध वासना राशिका 


प्रतिषेध करता है । अथवा “नेति नेति’ यह वीप्सा है, इससे जिस किसोकी कल्पनाकी जा सकती है, 
वह सब ब्रह्म नहीं है, ऐसा अथ है । क्योंकि परिगाणत प्रतिषेध किये जानेपर यदि यह ब्रह्मा नहीं है, 


तो क्या अन्य ब्रह्म है, ऐसी जिज्ञासा होगी । और वीप्सा होनेपर तो सम्पूण विषय समुदायके प्रतिषेष 
होनेसे ५त्यगात्मा ब्रह्म अविषय है, इस प्रकार जान लेनेपर जिज्ञासा निवृत्त हो जाती है । इसलिए यह 


निषेध शास्त्र ब्रह्ममें कल्पित प्रपश्चका ही प्रतिषेध करता है ओर ब्रह्मका परिशेष (अवशिष्ट) करता है 
ऐसा निर्णय है । ओर इससे मो यही निणय ह्वै, क्योंकि उस प्रतिषेधसे 'अन्यत्परमस्ति' ( अन्य 


सद्यानन्दी दीपिका 
अतः “वाचारम्मणं विकारो नासधेयं ०' इत्यादि श्रुतिवाक्योसे कार्यमात्रमें मिथ्यात्व सिद्ध होता है- इसलिए 
पारमाथिक दृष्टिसे ही कार्यमात्रमें मिथ्यात्वका उपपादन कर 'नेति नेति” इससे निषेध किया गया है । 
किन्तु व्यावहारिक सत्ताको लेकर प्रत्यक्ष आदिका निषेध नहीं किया जाता, अतः कोई विरोध नहीं है । 
& यदि प्रपञ्च प्रतिषेधसे पृथक्‌ 'अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मविषयक नहीं, तो “सत्यस्य- 
सत्य मति’ इसप्रकार प्रश्न और प्रतिवचन अनुपपन्न होंगे और शून्यवाद प्रसक्त होगा । यदि ब्रह्म 


पर्यन्त प्रतिषेध माना जाय तो यह प्रश्न और प्रतिवचन संगत होते हैं। इसलिए परमाथ सद्बहा, 
पयन्त ही प्रतिषेध मानना युक्त है ॥ २२ ॥ । 


८२२ ब्रह्मचुत्र-शाडू रभाष्य [ अ० रे पा० २ 


ब्रवीति---अन्थव्परमस्ति' ( बृह० २।३।६ ) इति । अभावावसाने हि प्रतिषेधे क्रियमाणे 
किमन्यत्परमस्तीति ब्रयात्‌। तत्रेषाक्षरयोजना-नेति नेतीति ब्रह्मादिद्य तमेवादेदां 
पुननिवक्ति। नेति नेतीत्यस्य कोऽथः ? न ह्योतस्माद्त्रहझणो व्यतिरिक्तमस्तीत्यतो नेति 
नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीत्यर्थः । तञ्च ददायति-अन्यत्परमप्रतिषिद्धं ब्रह्मा- 
स्तीति। यदा पुनरेवमक्षराणि योज्यन्ते नह्योतस्मादिति नेति नेति, नहि प्रपञ्चप्रतिषेधः 
रूपादादेशनादन्यत्परमादेशनं त्रह्मणोऽस्तीति, तदा 'ततो अवीति च भूय’ इत्येतन्नामधेय- 
विषयं योज्ञयितव्यम्‌ । अथ नामधेयम्‌ सत्यस्य सत्यमिति प्राणा बे सत्यं तेषामेष सत्यम्‌ 
( बृह० २।१।२० ) इति हि ब्रवीतीति। तञ्च ब्रह्माचसाने प्रतिषेधे समञ्जसं भवति । 
अभावावसाने तु प्रतिषेधे कि सत्यस्य सत्यमित्युच्येत ? तस्मादूत्रह्मावसानोऽयं प्रति 
घेघो नाभावावसान इत्यध्यवस्यांमः ॥ २२ ॥ 


तदव्यक्तमाह हि ॥ २३॥ 

पदच्छेद- तत्‌, अव्यक्तम्‌, आह, हि । 

सूत्राथ--( तदव्यक्तम्‌ ) वह ब्रह्म अव्यक्त है, ( हि) क्योंकि ( आह ) “न चक्षुषा गृह्यते’ 
इत्यादि श्रुति ऐसा कहती हे । 

यत्प्रतिषिद्धात्प्रपञ्चजञातादन्यत्परं ब्रह्म तदस्ति चेत्कस्मान्न गृह्यत इति | उच्यते- 
तद्व्यक्तमनिन्द्रियग्राह्यं सवटश्यसाक्षित्वात्‌ । आह ह्येवं श्रतिः--'न चक्षुषा शृह्यते नापि 
वाचा नान्येदवस्तपसा कमणा वा' ( मुण्ड० ३।१।८ ) “स एष नति नेव्यात्माऽगुह्यो नहि गृह्यते’ 
(बृह० ३।९।२६ ) 'यत्तदद्रेइयमग्राह्मम्‌? ( मुण्ड० १।१।६ ) 'यदा ह्येवेष एत स्मिन्नदञ्येऽनारम्येऽ- 
निरुक्तेऽनिलयने' ( तै० २।७।१ ) इत्याद्या । स्मृतिरपि--' अव्य क्तोऽयमचिन्त्योऽयमविकार्योऽय- 
मुच्यते’ ( म० गी० २।२५ ) इत्याद्या ॥ २३ ॥ 

परम है ) ऐसा श्रुति पुनः कहती है । प्रतिषेधका अभावमें पर्यवसान करनेपर तो श्रुति “अन्यत्परमस्ति' 
ऐसा क्यों कहती । यहाँ इसप्रकार अक्षर योजना है --'नेति नेति” इस प्रकार ब्रह्मका आदेशकर पुनः 
डसी आदेशका निवंचन करती है । "नेति नेति’ इसका क्या अथं है? उस ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं है, अतः “नेति नेति’ ऐसा कहा जाता है, ब्रह्म स्वयं ही नहीं है, ऐसा अथं नहीं है। और अन्य 
परम अप्रतिषिद्ध ब्रह्मा है, ऐसा अवशिष्ट उस ब्रह्माको दिखलाती है । यदि इसभ्रकार अक्षरोंको योजना 
को जाय कि 'नेति नेति’ यह नहीं, यह नहों, इस उपदेशसे ब्रह्म उपदिश नहीं है, प्रपश्च प्रतिषेधरूप 
आदेशसे 'अन्यव्परमस्ति’ यह आदेश ब्रह्मका नहीं है, तो “ततो ब्रवीति च भूयः' इस सूत्रांशकी नाम 
विषयक योजना करनी चाहिए । 'सत्यस्थ सत्पमिति०' ( सत्यका सत्य प्राण ही सत्य है, उनका ही यह 
सत्य है ) इसप्रकार नामधेयको श्रुति कहती है । और वह नामधेय, प्रतिषेधका ब्रह्ममें पयवसान होने 
पर संगत होता है, ओर प्रतिषेधका अभावमें पयवसान होनेपर तो सत्यसा सत्य कौन कहा जायगा । 

इसलिए यह प्रतिषेधावसानक ब्रह्म है अभाव अवसानक नहीं है, ऐसा हम निश्‍चय करते हैं ॥ २२ ॥ 

प्रतिषिद्ध प्रपः्च समुहसे अन्य जो परब्रह्मा है यदि वह है तो गृहीत क्यों नहीं होता ? कहते हैं- 


वह अव्यक्त है इन्द्रिय अग्राह्य है, क्योंकि वह सम्पण इश्यका साक्षी है। और “न चक्षुषा०' ( उस 
आत्मका न नेत्रसे ग्रहण किया जाता हे, न वाणीसे, न अन्य इन्द्रियोंसे और न तप अथवा कमसे 


ही ) “स एष०' (नेति नेति, ऐसा कहकर मघुकाण्डमें निरूपण किया है वह आत्मा अग्राह्य है, क्योंकि 
उसका ग्रहण नहीं किया जाता ) 'यत्तदद्रेरयमप्राह्मम्‌' ( यह जो अहृश्य और अग्राह्य है ) 'यदाह्मवेष० 


( जिस समय वह साधक इस अदृश्य, अशरीर, अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अमयस्थिति 
प्राप्त करता है उस समय यह अमयको प्रात हो जाता है ) इत्यादि श्रुति इसप्रकार कहती है । और 


अधि० ६ सू० २४-२५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६३३ 


अपि च संराधने प्रत्यक्षानुभानाभ्याम्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद--अपि, च, संराधने, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 

सूत्राथ--( अपि ब) ओर योगी लोग उस अव्यक्त आत्माको ( संराधने ) घ्यानके समय 
देखते हैं, ( प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ) क्योंकि 'कदिचिद्धीरः’ 'यं विनिद्रो इत्यादि श्रति और स्मृतिसे ऐसा 
“अवगत होता है । । 

अपि चेनमात्मानं निरस्तसमस्तप्रपश्चमव्यक्त संराधनकाले पश्यन्ति योगिनः । 
संराधनं ड भक्तिध्यानप्रणिघानादयनुष्ठानम्‌ । कथं पुनरवगस्यते- संराधनकाले पश्य- 
न्तीति । प्रत्यक्षानुमानाभ्यां श्रतिस्मृतिभ्यामित्यर्थः । तथा हि श्रतिः- पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ 
स्वयंभूस्तस्मात्पराङ्‌ पश्य्रति नान्तरात्मन्‌ । कश्चिद्वीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदा वृत्तचक्षुरम्ृतत्वमिच्छन्‌' (क० 
४1१) इति । ज्ञानप्रसादेन विश्युद्धसत््वस्ततस्तु तं पञ्यते निष्कल ध्यायमानः? ( सु० ३।१।८ ) 
इति चेवमाद्या । स्सृतिरपि--'यं विनिद्रा जितश्वासाः संतुष्टाः संयतेन्द्रियाः । ज्योतिः पश्यन्ति 
युञ्जानास्तस्मै योगात्मने नमः ॥ योगिनस्तं प्रपश्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌? इति चेवमाद्या ॥२४॥ 

ननु संराध्यसंराधकभावाभ्युपगमात्परापरात्मनोरन्यत्वं स्यादिति नेत्युच्यते 

प्रकाशादिवच्चावैशेष्यं प्रकाञ्चश्च कमण्यभ्यासात्‌ ॥ २५॥। 

पदच्छेद्‌--प्रकाशादिवत्‌, च, अवेदोष्यम्‌, प्रकाशः, च, कर्मणि, अम्यासात्‌ । 

सूचार्थ- ( प्रकाशादिवत्‌ ) जैसे प्रकाश आदि अङ्गलि आदि उपाधिमें भिन्न-सा प्रतीत होने 
पर मी वस्तुतः. एकरूप है, वसे ( प्रकाराः ) परमात्मा मी ( कमणि ) ध्यान आदिमें मिन्न-सा 
मासता हुआ ( अवरोष्यम्‌ ) वस्तुतः एक रूप है, ( अभ्यासात्‌ ) क्योंकि 'तत्त्वमसि' इत्यादि अभेद 
श्रुतिका अभ्यास है । 

यथा प्रकाशाकारसवितप्रभूतयो ऽजइलिकरकोद्कप्रशृतिषु कमंसपाधिभूतेषु सवि- 


'अव्यक्तोऽयम्‌०' ( यह आत्मा अव्यक्त-इर्द्रियोका अविषय, यह अचिन्त्य-मनका अविषय और यह 

विकार रहित कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति मी ऐसा ही कहती है ॥ २३ ॥ 

ओर समस्त प्रपञ्चसे शून्य, अव्यक्त इस आत्माको योगी लोग संराधन समयमें देखते हैं । 
भक्ति, ध्यान, प्रणिधान आदिका अनुष्ठान संराधन है । परन्तु यह कंसे जाना जाता है कि योगी लोग 
उसे ध्यान कालमें देखते हैं ? प्रत्यक्ष ओर अनुमानसे-श्रति और स्मृतिसे [ ऐसा अवगत होता है ] 
ऐसा अथ है । जेसे कि 'पराञ्चि खानि०' (स्वयम्भु ईश्वरने छिद्रोपलक्षित इन्द्रियोंको बहिमुखकर हिसित 
कर दिया है, इससे जीव बाह्य विषयोंको देखता है, अन्तरात्माको नहीं । जिसने अमृतत्व-मोक्षकी 
इच्छा करते हुए अपनी इन्द्रियोंको रोक लिया है ऐसा. कोई धीर पुरुष ही प्रत्यागात्माको देख पाता है) 
और 'ज्ञानप्रसादेन०' (ज्ञान प्रसादसे पुरुष विशुद्ध चित्त हो जाता है ओर तभी वह ध्यान करते हुए 
उस निष्कल आत्मतत््वका साक्षात्कार करता है ) इत्यादि श्रुति और “यं विनिद्रा०' ( निद्रारहित- 
तमोगुण रहित, श्वासको जीतमेवाले, सन्तुष्ट और संयतेन्द्रिय पुरुष ध्यान करते हुए जिस ज्योतिको 
देखते हैं, उस योगलम्य आत्माको नमस्कार है, उस सनातन भगवानुको योगी लोग सम्यग्रपश्ने देखते 
हैं ) इत्यादि स्मृति मी है॥ २४॥ 

परन्तु संराध्य और संराधकमाव स्वीकार -करनेसे पर और अपर आत्माओंमें भेद हो जायगा ? 
नहीं, ऐसा कहते हैं-- | 

जेसे प्रकाश,, आकाश, सविता आदि अङ्गलि, कमण्डलु, जल आदि उपाधि भूत कर्मोमें 
संविशेषसे भासते हैं, परन्तु अपने स्वाभाविक साधारणरूपको नहीं छोड़ते, वेख्रै ही यह आत्मभेद 
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शोषा इवावभासम्ते, नच स्वाभाविक्रीमविशेषात्मतां जहति, पवमुपाधिनिमित्त एवाय- 
मात्मभेदः स्वतस्त्वेकात््यमेच। तथाहि--वेदान्तेष्वभ्यासेनासङ््ीवप्राज्ञयोर भेद 
प्रतिपाद्यते ॥ २५ ॥ 
अहोऽनन्तेन तथाहि लिङ्गम्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेद्‌--अतः, अनन्तेन, तथा, हि, लिङ्गम्‌ । 

सूत्रार्थ (अतः ) भेदके ओपाधिक होनेसे विद्यासे उसकी निवृत्ति होनेपर जीव ( अनन्तेन ) 
अनन्त परमात्माके साथ एक हो जाता: है, क्योंकि (तथाहि लिङ्गम) वसा ही लिङ्ग-ज्ञापक है अर्थात्‌ 
सयोह व०' इत्यादि श्रति है । 

अतश्च स्वाभाविकत्वादभेदस्याविद्याळतत्वाच्च भेदस्य बिद्यया «विद्या विधूय 
जीवः परेणानन्तेन प्राशेनाव्मनेकतां गच्छति । तथाहि लिङ्गम्‌--स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म 
वेद बह्मव मवति’ ( मु० ३।२।९ ) ब्रह्मच सन्ब्रह्माप्येति’ (बृह० ४।४।६) इत्यादि ॥२६॥ 

उमयव्यपदेशारवहिकूण्डलवत्‌ ।¦ २७।। 

पदच्छेद--उमयव्यपदेशात्‌, तु, अहिकुण्डलवत्‌ । 

सूत्रार्थ--( अहिकुण्डलवत्‌ ) जेसे सपरूपसे अभेद है और कुण्डल आदि खूपसे भेद है, 
वेसे ही ( उमयव्यपदेश्चात्‌ ) घ्यातृ और ध्येयमावसे ओर 'तत्त्वमसि' आदिसे जीव और ईश्वरमें भेद 
ओर अभेद दोनोंका व्यपदेश है। ( तु ) शब्द विलक्षणताका द्योतक है । 

तर्तिन्ने व संराध्यसंराधकभावे मतान्तरमुपन्यस्यति स्वमतविशुद्धये । कचिजीव- 
प्राज्ञयोमदो व्यपदिइ्यते “ततस्तु त पञ्यते निप्कलं ध्यायमानः’ ( मुण्ड० ३।१।८ ) इति ध्यात्‌- 
ध्यातव्यत्वेन द्रष्ट द्रष्टव्यत्वेन च । “परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम्‌ ( सु० ३।२।८ ) इति गन्त 
गन्तव्यत्वेन । 'यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति नियन्तृनियन्तव्यत्वेन च। कचित्त 
तयोरेवाभेदो व्यपदिइ्यते-'तत्वमसि’ ( छा० ६।८।७) “अह ब्रह्मास्मि’ ( बृह० १।४।१० ) 'एष 
त आत्मा सर्वान्तरः ( बृह०३।४।१ ) 'एष त आस्मान्तर्याम्यश्ूतः' ( बृह०३।७।३ ) इति । तत्रेव- 
सुभयव्यपदेशे सति यद्यभेद एवैकान्ततो गृह्यते भेदव्यपदेशो निरालम्बन एव स्यात्‌ । 
उपाधि निमित्तक ही है स्वतः तो एक रूप ही है, क्योंकि वेदान्त वाक्योंमें अभ्याससे अनेक वार 
जीव और प्राज्ञका अभेद प्रतिपादित किया जाता है॥ २५॥ 

ओर इससे-अभेदके स्वामाबिक होनेसे और भेदके अविद्याकृत होनेसे विद्या द्वारा अविद्याकी 
निवृत्तिकर जीव पर-अनन्त प्राज्ञात्माके साथ एकताको ग्राप्त होता है, क्योंकि “स यो ह बे०” ( जो उस 
परत्रह्मको जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ) ब्रह्मेव०” ( ब्रह्म होकर ही ब्रह्मको प्राप्त होता है ) 
` इत्यादि लिङ्ग-ज्ञापक है ॥ २६ ॥ 


उसी संराध्य-संराधकमावमें स्वमतको विशुद्धिके लिए अन्य मतका उपन्यास करत हे । 
ततस्तु तं पश्यते०” (तो उससे वह ध्यान करता हुआ उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है) 


इस तरह कहींपर घ्यातृ-घ्यातव्यरूपसे और द्र्टु-द्र्टव्यरूपसे, और 'परात्पर०' ( परात्पर दिव्य 
पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) इस प्रकार कहोंपर गन्तृ-गन्तव्यरूपसे, और 'यः सर्वाणि०' ( जो सब 


भूतोंका उनके अन्तर रहकर नियमन करता है ) इस प्रकार कहींपर नियन्तृ-नियन्तव्यरूपसे जीव ओर 
परमात्माके भेदका व्यपदेश किया जाता है । और तत्वमसि” “अह ब्रह्मास्मि’ 'एष त०' ( यह तरा 


आत्मा सर्वोन्तर है ) और “एष त०' ( वह तुम्हारा आत्मा. अन्तर्यामी अभृत है ) इस प्रकार कहींपर 
तो उन दोनोंमें अभेदका ही व्यपदेश किया जाता है । इस प्रकार वहाँ दोनोंके व्यपदेश होनेपर यदि 


एकान्तत अभेदका ही ग्रहण किया जाय तो भेद व्यपदेश निरालम्बन ही हो जायगा । अतः उभय 
व्यपदेशके दशनसे अहिकुण्डलके समान यहाँ तत्त्व होना युक्त है। जैसे 'सप? इस प्रकार अभेद है 
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अत उभयव्यपदेदादशनादहिकुण्डलचदत्र तत्त्वं मवितुमहति । यथाहिरित्यमेदः कुण्डला- 
भोगप्रांशुत्वादीनीति तु. भेद एवमिहापीति ॥ २७॥ 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद्‌-प्रकाशाश्रयवत्‌, वा, तेजस्त्वात्‌ । 
सूत्रा्थं-( वा ) अथवा ( प्रकाद्ाश्रयवत्‌ ) जैसे प्रकाश और उसके आश्रय सूयं दोनोंमें 
अत्यन्त भेद नहीं है, ( तेजस्त्वात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें तेजस्त्व समान है, वसे जीव और ईश्वरमें मी भेद 
और अभेद समझना चाहिए । 

# अथवा प्रकाशाश्रयवदेतत्प्रतिपत्तव्यम्‌। यथा प्रकाशाः सावित्रस्तदाश्रयञ्च 
सविता नात्यन्तभिन्नाचुभयोरपि तेजस्त्वाविशेषात्‌। अथ च भेदव्यपदेशमाजौ भवत 
पवमिहापीति ॥ २८ ॥ | 

पूर्ववद्ठा ॥ २९ ॥ 

पद्च्छेद--पूववत्‌, वा । 

सूत्राथ--( वा ) अथवा ( पूर्ववत्‌ ) 'प्रका्यादिवच्चावे शेष्यम्‌' इस सूत्रमें पहले भेद काल्प- 
निक और अभेद पारमाथिक कहा गया है, उसके समान यहाँ मी समझना चाहिए । 

कै य्था वा पूवमुपन्य श्तं प्रकाशादिवच्चावेशेष्यमिति तथवेतद्धवितुमहति । तथा- 
हाविद्याऊृतत्वा इन्धस्य विद्यया मोक्षउपपद्यते । यदि पुनः परमाथत एव बद्धः कश्चिदात्मा- 
हिकुण्डलन्यायेन परस्यात्मनः संस्थान भूतः प्रकाशाश्रयन्यायेन चेकदेशभूतोऽभ्युपगम्येत 
ततः पारमाथिकस्य बन्धस्य तिरस्कतुमशाक्यत्वान्मोक्षशास्त्रवेयथ्य प्रसज्येत,न चात्रोभाव- 
पि भेदाभेदो श्रतिस्तुव्यबद्व्यपदिशति। अभेदमेव हि प्रतिपाद्यत्वेन निदिशति, भेदं तु 
और कुण्डल-वलयाकार, आमोग-वक्राकार, दीर्घाकार आदि तो भेद है, वसे यहाँ मी दोनोंमें जीवरूपसे 
भेद और ब्रह्मारूपसे अभेद है ॥ २७॥ 

अथवा प्रकाश ओर उसके आश्रयके समान यह समझना चाहिए । जसे सूर्यका प्रकाश और 
उसका आश्रय सूर्य अत्यन्त भिन्न नहीं हैं, क्योंकि दोनोंमें मी तेजस्त्व समान है, किन्तु दोनों ही 
भेद व्यपदेशके भागी होते है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २८॥ 

अथवा प्रकाश आदिके समान जीव ओर परमात्माक! अभेद जैसे पूव॑में कहा गया है, वसे ही 
यह होना युक्त है, क्योंकि बन्धके अविद्याकृत होनेसे विद्यासे मोक्ष उपपन्न होता है । यदि पुनः परमार्थ- 
से ही अहिकुण्डल न्यायसे परमात्माका संस्थानभूत अथवा प्रकाशाश्रय न्यायसे एक देश भूत कोई 
बद्ध जीवात्मा स्वीकारं किया जाय, तो पारमाथिक बन्धका तिरस्कार ( निवृत्ति) न हो सकनेसे 
मोक्षशास्त्र व्यथं हो जायगा, और यहाँ भेद और अभेद इन दोनोंका श्रुति समानरूपसे व्यपदेश नहीं 
करती । श्रति अभेदका ही प्रतिपाद्यरूपसे निर्देश करती है, और पुवं प्रसिद्ध भेदका तो अन्य अर्थकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे तेजस्त्व समान धमंको लेकर सूयंके प्रकाश और सुयंमें अभेद है ओर प्रकाथत्व और 
सूयत्वको लेकर दोनोंमें भेद मी है, वसे आत्मत्वको लेकर जीव और परमेशवरमें अभेद है और जीवत्व 
ओर ईइवरत्वको लेकर दोनोंमें भेद मी है ॥ २८॥ 

& भेद ओर अभेद इन दोनोंका एक स्थलमें स्वीकार करनेसे लोकमें उनकी विरोषकथा लुप्त 
हो जायगो, अतः श्रुति तो अभेदका ही प्रतिपाद्यरूपसे उपन्यास करती है और ब्रह्म सिद्धिकी विवक्षायै 
अज्ञानावस्थामें लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादमात्र करती है ॥ २९ ॥ 
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ूर्वप्रसिद्धमेवानुवदत्यर्थान्तरविवक्षया । तस्मात्प्रकाशाद्विच्चावैशेष्यमित्येष एव 
सिद्धान्तः ॥ २९ ॥ | 
प्रतिषेधाच्च ॥ ३० ॥ 
पद्च्छेद्‌- प्रतिषेधात्‌ 
| सूत्राथ--'नान्यो$तो5स्ति द्रष्टा' इत्यादि श्रतिसे परमात्मासे भिन्न चेतनका और 'नेति नेति 
इत्यादि श्रतिस्रे ब्रह्मसे भिन्न हश्यमान प्रपश्चका प्रतिषेध होनेसे अद्वितीय ब्रह्म ही अवशिष्ट हे । 


& इतरचेष एव सिद्धान्तः। यत्कारणं परस्मादात्मनोऽन्यं चेतनं प्रतिषेधति 
शास्त्रम्‌--“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ ( बृह० ३।७।२३ ) इत्येवमादि । 'अथात आदेशो नेति नेति’ 
( बृह० २।३।६ ) 'तदेतदब्रह्मापू्वमनपरमनन्तरमबाह्यम्‌? ( बृह० २।५।१९ ) इति च ब्रह्मव्यतिरि- 
क्तप्रपञ्चनिराकरणाद्ब्रह्ममात्रपरिरोषाच्चेष एव सिद्धान्त इति गम्यते ॥ ३० ॥ 

( ७ पराधिकरणम्‌ । खू० ३१-३७ ) 
परमतः सेतून्मानसंबन्धमेदव्यपदेशेभ्वः ॥ ३१ ॥ 

पद्च्छेद्‌--परम्‌, अतः, तेतून्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्यः । 

सूत्राथ--( अतः ) इस ब्रह्मसे ( परम्‌ ) अन्य वस्तु है, क्योंकि ( सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदे- 
शेम्य! ) सेतु, उन्मान, सम्बन्ध ओर भेदके व्यपदेशोंसे ऐसा ज्ञात होता है । 

कै यदेतन्निरस्तसमस्तप्रपञ्नं बरह्म निर्धारितम्‌, अस्मात्परमन्यत्तच्वमस्ति नास्तीति 
श्रतिविप्रतिपत्तेः संशयः। कानिचिद्धि वाक्यान्यापातेनेव प्रतिभासमानानि ब्रह्मणोऽपि पर 
मन्यत्तरवंप्रतिपादयन्तीव। तेषां हि परिहरमभिधातुमयमुपक्रमः क्रियते । परमतो ब्रह्मणो 
5न्यत्तत्वं भवितुमहति। कुतः? सेतुव्यपदेशादुन्मानव्यपदेशात्संबन्धव्यपदेशाद्ग दव्यप- 
विवक्षासे अनुवाद करती है । इसलिए '्रकाशादिवचावशेष्यम्‌ “प्रकाश आदिके समान अभेद है' 
यही सिद्धान्त हे ॥ २९ ॥ 

इससे मी यही सिद्धान्त है, क्योंकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ (उस-परमात्मासे अन्य द्रश नहीं है) 
इत्यादि शास्त्र परमात्मासे अन्य चेतनका प्रतिषेध करता है, और अथात०' ( अब इसके अनग्तर 
“नेति नेति’ यह ब्रह्मा आदेश है ) और 'तद्वेतदुबह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्य रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य है ) इस प्रकार ब्रह्मसे व्यतिरिक्त प्रपः्वका निराकरण होनेसे 
्रह्ममात्रका परिशेष होनेसे यही सिद्धान्त है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ ३० ॥ 

समस्त प्रपचसे शुन्य इस ब्रह्मका जो निर्धारण किया गया है, इससे भिन्न अन्य तत्त्व है कि 
नहीं ? इस प्रकार श्रुतियोंकी विप्रतिपत्तिसे संशय होता है । आपाततः कोई प्रतिमासमान वाक्य ब्रह्मासे 
मी भिन्न अन्य तत्वका प्रतिपादन-सा करते हैं, उनका ही परिहार कहनेके लिए यह उपक्रम किया जाता 
है । पूवंपक्षी--इस ब्रह्मसे पर-अन्य तत्त्व हो सकता है । किससे ? इससे कि सेतुका व्यपदेश, उन्मानका 
व्यपदेश, सम्बन्धका व्यपदेश और भेदका व्यपदेश है। 'अथ य आत्मा०' (जो आत्मा दै वहु विधारक 
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% इस प्रकार निषेध वाक्योंका विचार करनेपर निष्प्रपश्च चिदेकरस ब्रह्म ही 'तत्‌” पदसे 
लक्षित सिद्ध होता है, यही सिद्धान्त है ॥ ३० ॥ 

# निति नेति’ इत्यादि श्रतिसे ब्रह्म अतिरिक्त वस्तुका प्रतिषेव किया गया है, परन्तु सेतु आदि 
श्रुतिये अन्य वस्तुका अस्तित्व प्रतीत होता है, इस प्रकार आक्षेप संगतिसे 'परम' इत्यादिसे पूर्वपक्ष 
करते हैं। यद्यपि द्युभ्वाद्यधिकरणमें सेतु शब्दको गोण मानकर विधारकरूपसे उसका व्याख्यान किया 
गया है, तो मी उन्मान आदि श्रृतियोंके तात्ययंको न समझकर पुवपक्षी शङ्का करते हें । इससे 
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दे शाच्चेति । सेतुव्यपदे शस्तावत्‌-'अथ य आत्मा स सेतुर्विष्टतिः? (छा० ८।४।१) इत्यात्मशब्दा- 
भिहितस्य ब्रह्मणः सेतुत्वं संकीतयति। सेतुशब्दश्च हि लोके जलसंतानविच्छेदकरे 
सुद्दार्वादिप्रचये प्रसिद्धः, इह च सेतुशब्द आत्मनि प्रयुक्त इति लोकिकसेतोरिवात्मसेतोर- 
न्यस्य वस्तुनो ऽस्तित्वं गमयति, “सेतुं तीर्त्वा' (छा० ८।४।२) इति च तरतिशाब्द्‌प्रयोगात्‌ । 
यथा लोकिकं सेतुं तीर्त्वा जञाङ्गळ भसेतुं प्राप्नोत्येवमात्मानं सेतुं तीर्त्वा ऽनात्मान मसेतुं प्राप्नो 
तीति गम्यते। & उन्मानव्यपदे शश्च मवति--तदेतदूबह्म चतुध्पादष्टाशफं ` षोडशकळमि' ति। 
यच्च लोक उन्मितमेतावदिदमिति परिच्छिन्नं कार्षापणादि, ततोऽन्यद्व स्त्वस्तीति प्रसि- 
द्वम्‌। तथा ्रणोऽप्युन्मानात्ततोऽन्येन वस्तुना भवितव्यमिति गम्यते। तथा संबन्धव्यपदे- 
शोऽपि भवति-'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति’ (छा० ६।८।१)इति ‘शारीर आत्मा’ (ते० २।३।१) 
प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तः (वृह ० ४।३।२१) इति च) मितान्नां च मितेन संबन्धो दृष्टो यथा 
नाराणां नगरेण। जीवानां च ब्रह्मणा संबन्ध व्यपदिशति सुषुप्तो । अतस्ततः परमन्यद्‌मित 
मस्तीति गम्यते । भेदव्यपदे शइचेनमेवार्थं गमयति । तथाहि- अध य एषोऽन्तरादित्ये हिर- 
सेतु है ) इस प्रकार सेतु व्यपदेश आत्मराब्दसे अभिहित ब्रह्मा सेतु है ऐसा कहता है। ओर लोकमें 
सेतु शथ्द जल प्रवाहका विच्छेद करनेवाले मृत्तिका, लकड़ी आदिके समूहमें प्रसिद्ध है। यहाँ तो सेतु- 
शब्द आत्मामं प्रयुक्त है, इसलिए वह लोकिक सेतुके समान आत्मपेतुसे अन्य वस्तुके अस्तित्वका 
ज्ञान कराता है । क्योंकि “सेतुं तीर्त्वा? ( सेतुको तैरकर ) इस प्रकार “तरति” शब्दका प्रयोग है । जैसे 
लौकिक सेतुको तेरकर असेतु जाङ्गल (वायु प्रधान) स्थलको प्रा होता है, वेसे हो आत्मसेतुको तेरकर 
असेतु अचात्माको प्राप्त होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 

___ उन्मानका मी व्यपदेशं है--'तदेतदूबह्म०' ( वह ब्रह्म चार पाद वाला, आठखुर वाला और 
सोलह अवयव वाला है ) लोकमें जो उन्मित है--यह इतना है इस प्रकार परिच्छिन्न जो कार्षापण 
आदि है उससे अन्य वस्तु है, ऐसा प्रसिद्ध है । उसी प्रकार. ब्रह्मके उन्मानसे मी उससे अन्य वस्तु 
होनी चाहिए, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! उस समय सतुके साथ सम्पन्न 
होता है ) और 'शारीर आत्मा०' (अन्न मयमें स्थित यहो आत्मा है ) प्राज्ञेमात्मना०' ( यह पुरुष 
प्राज्ञात्माके साथ संसृष्ट हुआ है ) इस प्रकार सम्बन्धका व्यपदेश होता है। ओर मितों-परिच्छिनोंका- 
परिच्छिन्नके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जैसे मनुष्योंका नगरके साथ । और श्रुति सुष्प्तिमें जीवोंका 
्रह्मके साथ सम्बन्ध कहती है, इसलिए उससे यह अन्य अमित-अपरिच्छिन्न है, यह ज्ञात होता है । 
भेदव्यपदेश मी इसो अर्थका बोध कराता है, क्योंकि 'अथ य एघो०' (तथा यह जो. आदित्य 
मण्डलके अन्तगंत सुवणंमय-सा पुरुष दिखाई देता है) इस तरह आदित्य आधारवाले ईश्वरका 
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पूवपक्षमें उन्मान आदि श्रुतियोंके मुख्य होनेसे हेत सिद्ध होता है । सिद्धान्तमे तो तत्‌ पद लक्ष्य अद्वितीय 
ब्रह्मकी सिद्धि फल हे । “ब्रह्म सहृयं सेतुत्वात्‌ छोकिकसेतुब्रत्‌' ब्रह्म सद्वितीय है, क्‍योंकि सेतु है, ` 
जेसे लौकिक सेतु' इस अनुमानसे ब्रह्मासे अतिरिक्त वस्तु सिद्ध होती है । और "सेतु तीर्त्वा' इत्यादि श्रुति 
से भी ऐसा ज्ञात होता है । 

० प्रंकाशवत्‌, अनन्तवत्‌, ज्योतिष्मत्‌ ओर आयतनवत्‌ ये चार ब्रह्मके पाद हैं। चार 
दिशाएँ-कलाए यह प्रकाशवतु पाद है । प्रथिवी, अन्तरिक्ष, दयु और समुद्र यह अनन्तवानुपाद है । 
अग्नि, सूय, चन्द्रमा ओर विद्युत्‌ यह ज्योतिष्मानु पाद है । चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ और मन यह आयतन- 
वान्‌ पाद है। इसप्रकार ब्रह्म चतुष्पाद है । प्रत्येक पादके दो माग होनेसे ब्रह्मके आठ खुर होते हैं, 
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ण्मयः पुरुषो दश्यते' (छा० १।६।६) इत्यादित्याघारमीश्वरं व्यपदिस्य ततो भेदेनाक्ष्याचारः 
मीश्वरं व्यपदिशाति- अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो दृश्यते” ( छा० १।७।५ ) इति । अतिदेदां 
चास्यामुना रूपादिषु करोति-'तस्यतस्य तदेव रूपं यदमुष्य रूपं यावसुष्य ` गेष्णौ तौ. गेष्णौ 
यज्ञाम तन्नाम' ( छा० १।७;५ ) इति। सावधिक चेश्वरत्वमुभयोव्यपदिशाति-'ये चाम्ुष्मात्प- 
राञ्चो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' ( छा» १।६।८ ) इत्येकस्य । 'ये चेतस्मादर्वाञ्चो लोकास्तेषां 
चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १।३।६ ) इत्येकस्य । यथेदं मागधस्य राज्यमिदं वेदेहस्येति 
पवमेतेभ्यः सेत्वादिव्यपद शोभ्यो ब्रह्मणः परमस्तीति ॥ ३१ ॥ 


एव प्राप्त प्रतिपाद्यते 


सामान्यात्त ॥ ३२॥ 
पद्च्छेद्‌--सामान्यात्‌, तु । 
सूत्राथं--परन्तु जसे लौकिक सेतु जलका व्यवस्थापक है, वसे ब्रह्म जगत्‌ मर्यादाका व्यवस्था- 
पक है, इसप्रकार साहश्यसे ब्रह्मामें सेतुत्व उपदिष्ट है । 
तुशब्देन प्रदशितां प्रापि निरुणद्धि । न त्रहमणोऽन्यत्किचिद्भवितुमहति, प्रमाणाभा- 
चात्‌। न ह्यन्य प्यास्तित्वे किचित्प्रमाणमुपलभामहे । सर्वस्य हि जनिमतो वस्तुज्ञातस्य 
जन्मादि ब्रह्मणो भवतोति निर्धारितम्‌ । अनन्यत्वं च कारणात्कार्यस्य । नच ब्रह्मव्यतिरिक्तं 


व्यपदेश कर उसके अनन्तर “अथ य एष०' (तथा यह जो नेत्रोंके अन्तगत पुरुष दिखाई देता है) 
इस प्रकार भेदसे नेत्र आधारवाले ईश्व रका व्यपदेश करती है । और 'तस्यंतस्य०' ( उस इस पुरुषका 
वही रूप है जो उस आदित्यान्तगंत पुरुषका रूप है, जो उसके पर्व हैं वही इसके पर्व हैं, जो उसका 
नाम है वही इसका भी नाम है ) इस प्रकार अक्षिस्थ पुरुषका इस आदित्यस्थ पुरुषके साथ रूप 
आदिमें अतिदेश करती है । और “ये चासुष्मात्‌ ०? ( जो इस आदित्य लोकसे ऊपरके लोक हैं और 
जो देवताओंकी कामनाएं हैं उनका शासन करता है) इसप्रकार एकका, और “ये चेतस्मात्‌०' (जो इस 
अध्यात्म आत्मासे नीचेके लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है) इसप्रकार 
दुसरेका, इस तरह दोनोंका ईश्वरत्व मर्यादित व्यपदेश करती हे । जसे यह मगधका राज्य है ओर यह 
वेदेहका | इस तरह इन सेतु आदि व्यपदेशोंसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु है ॥ ३१ ॥ 

ऐसा प्राक्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है-- 

सिद्धान्ती --तु शब्दसे प्रदर्शित प्राप्तिका निरोध करते हैं-ब्रह्मसे अन्य कुछ मी नहीं हो सकता 
क्योंकि प्रमाणका अमाव है । अन्यके सद्भावमें हमें कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । उत्पत्तिमत्‌ 
सम्पूर्ण वस्नु समुदायका जन्म आदि ब्रह्मासे होता है, ऐसा निर्धारित है । कारणसे कायं अनन्य होता 
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ओर प्रत्येक पादके उक्त चार-चार भाग होनेसे ब्रह्म सोलह अवयवों वाला है । जसे सोलह पणोंका 
कार्षापण होता है। इसप्रकार ब्रह्म परिच्छिन्न होनेसे द्वेतसहित है, और सुषुप्तिमें जीवके साथ ग्रामके 
समान सम्बन्धी होनेसे मी ब्रह्म द्वेठसहित है । आधारभेदसे मी वस्तुका भेद होता है । आधार, अति- 
देश और अवधिरूपसे भेद तीन प्रकारका कहा गया है। नेत्र और आदित्य मण्डलका आधाररूपसे 
कथन है । नेत्रस्थ पुरुषका जो नाम आदि है वहो आदित्यस्थ पुरुषका है, यह अतिदेश है। इसी 
प्रकार एक आदित्य लोकसे ऊपरलोकों और देव कामनाओंका शासक है ओर दूसरा इससे नीचे 
लोकों और मनुष्य कामनाओंका शासक है। इसप्रकार शासकत्वकी सीमा निर्धारित है। इसतरह 
सेतु, सम्बन्ध, उन्मान और भेदके कथनसे ब्रह्मसे भिन्न अन्य कोई अपरिच्छिन्न वरतु है ॥ ३१ ॥ 
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किचिदजं संभवति, 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेदाद्वितीयम्‌' (छा? ६।२।१) इत्यवधारणात्‌ । 
एकविज्ञानेन च सर्वविज्ञानप्रतिज्ञानान्न ब्रह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वमचकह्पते। ननु 
सेत्वादिव्यपदेशा ब्रह्मव्यतिरिक्तं तत्त्व सूचयन्तीत्युक्तम्‌ , नेत्युच्यते--सेतुव्यपदेशस्ता- 
वन्न ब्रह्मणो बाह्यस्य सद्भावं प्रतिपादयितुं क्षमते। सेतुरात्मेति ह्याह, न ततः परम- 
स्तीति। तत्र परस्मिन्नसति सेतुत्वं नावंकल्पत इति परं किमपि कब्प्येत । न चेत- 
न्न्याय्यम्‌, हठो हाप्रसिद्धकल्पना । अपि च सेतुव्यपदेशादात्मनो लोकिकसेतुनिदर्श- 
नेन सेतुवाह्यवस्तुतां प्रसञ्जयता मृद्दारुमयतापि प्रासल्लथत, न चेतन्न्याय्यम्‌, अज 
त्वादिश्रतिविरोधात्‌ । सेतुसामान्यात्त सेतुशब्द आत्मनि प्रयुक्त इतिः दिलष्यते । जग- 
तस्तन्मर्यांदानां च विधारकत्वं सेतुसामान्यमात्मनः। अतः सेतुरिच सेतुरिति प्रकत 
आत्मा स्तूयते । सेतुं तीत्वंत्यपि तरतेरतिक्रमाखंभवात्प्राप्नोत्यर्थं एवं चर्तते। यथा 
व्याकरणं तीर्णं इति प्राप्त इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्वत्‌ ॥ ३२ ॥ 
बुद्धयथ। पादवत्‌ ॥ २२ ॥ 
पदच्छेदू--बुद्धय थो,, पादवत्‌ । 
सूच्राथ-(पादवत्‌) जसे ब्रह्मे प्रतीक मनकी उपासनाके लिए वाणी आदिकी पादरूपसे कल्पना की 
गई हे, वसे “चतुष्पाद ब्रह’ इत्यादि श्रतिमें उन्मानकी (बुद्धयथः) उपासनाके लिए कल्पना की गई है । 
क यदप्युक्तम्‌- उन्मानव्यपदेशादस्ति परमिति, तत्राभिधीयते-उन्माननव्यप- 
देशोऽपि न घ्रह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वप्रतिपत्त्यर्थः । किमथस्तहिं ? बुद्धथर्थः, उपाख- 
है । और “सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इस अवधारणसे 
ब्रह्मसे अतिरिक्त कोई अज नहीं हो सकता । ओर एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञा होनेके कारण 
ब्रह्वासे अतिरिक्त वस्तुका अस्तित्व नहीं हो सकता । परन्तु यह जो कहा गया है कि सेतु आदि व्यपदेश 
ब्रह्मसे अतिरिक्त तत्त्व-पदाथंको सूचित करते हैं। नहीं, ऐसा कहते हैं-सेतु-व्यपदेश तो ब्रह्मसे बाह्य 
वस्तुके सद्भावके प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं है, क्योंकि '“सेतुरात्मा' (आत्मा सेतु है) ऐसा कहा 
है । पुनः “उससे अन्य है' ऐसा नहीं कहा है । वहाँ अन्यके न होनेपर सेतुत्व नहीं हो सकता, इससे 
किसी मी एक अन्यकी कल्पना करनी चाहिए, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि अप्रसिद्धकी कल्पना 
केवल दुराग्रहमात्र है। और सेतु व्यपदेशसे लौकिक सेतु दृष्टान्तद्वारा आत्मामें सेतुसे बाह्य वस्तुका 
प्रसङ्ग लानेवाला मृण्मयता तथा काष्ठमयताका मी प्रसङ्ग लायेगा, परन्तु यह न्याय नहीं है, क्योंकि 
आत्मा अज है! इत्यादि प्रतिपादक श्रुतिसि विरोध होता है 1 सेतु सामान्यच तो आत्मामें सेतु शब्द 
प्रयुक्त है, यह सङ्गत है। जगत्‌ और उसकी मर्यादाओंका विधारकत्व सेतु साहश्य आत्मामें है, अठ॥ 
सेतुके समान सेतु, इसप्रकार प्रकृत आत्माकी स्तुति की जाती है । “सेतुं तीर्त्वा०? (सेतु तैर कर) इसमें 
मी 'तृ” धातु अतिक्रमणरूप अर्थके सम्भव न होनेसे प्राप्तकरणरूप अथंमें है । जैसे “व्याकरण तेर गया 


अर्थात्‌ व्याकरणको प्राप्त हुआ है, ऐसा कहा जाता है, अतिक्रान्त हुआ, ऐसा नहीं कहा जाता है 
वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २॥ 


यह मी जो कहा गया है कि उन्मान व्यपदेशसे ब्रह्मासे अन्य है, उसपर कहते हैं---उन्मान 

व्यपदेश मी ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वकी प्रतिपत्तिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? 'दुद्धच्थः' 

उपासनाके लिए हे । चार पेरवाला, आठ खुरवाला ओर सोलह अवयवोंवाला इसप्रकारकी बुद्धि 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

& जसे ब्रह्मके अध्यात्म प्रतीक मनके वाक, प्राण, चक्ष और श्रोत्र यह चार पाद ओर अघि- 

_ दैवत प्रतीक आकाशके अग्नि, वायु, आदित्य और दिशाएँ यह चार पाद उपासनाके लिए कल्पित हैं, 


६४० हुल ` ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ३ पा० 


नाथ इति यावत्‌ । चतुष्पादष्टाशफं पोडशकलमित्येवरूपा बुद्धि कथं नु नाम ब्रह्मणि 
स्थिरा स्यादिति-विकारद्वारेण ब्रह्मण उन्मानकल्पनेव क्रियते । न ह्यविकारे५नन्ते 
ब्रह्मणि सर्वे: पुंभिः शाक्या बुद्धिः स्थापयितुम्‌, मन्दमध्यमोत्तमवुद्धित्वात्पुंसामिति। 
पादवत्‌। यथा मन आकाइायोरध्यात्ममधिदेवतं च बरह्मप्रतीकयोराम्नातयोश्चत्वारो 
वागादयो मनःसंबन्धिनः पादाः कट्प्यन्ते चत्वारश्चाग्न्याद्य आकाशसंबन्धिनः आध्या- 
नाय तद्वत्‌ । अथवा, पादवदिति- यथा कार्षापणे पादविभागो व्यवहारप्राचुर्याय 
कद्प्यते । नहि सकलेनैव कार्षापणेन सर्वदा सव जना व्यवहतुमीशते, क्रयविक्रये 
परिमाणानियमा'त्तद्वदित्यथः ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेषः त्प्रकाशादिवत्‌ ॥ ३४॥ 

पदच्छेद-- स्थानविरोषात्‌, प्रकाशादिवत्‌ । 

सूञ्रार्थ--( प्रकाशादिवत्‌ ) प्रकाश आदिके समान्‌ ( स्थानविरोषात्‌ ) उपाधिके योगसे ब्रह्ममें 
सम्बन्ध और भेदव्यपदेश उपचरित होते हैं । 

इह सूत्रे द्वयोरपि संबन्धभेदव्यपदेशायोः परिहारो विधीयते | यदप्युक्तम्‌ 
संबन्धव्यपदेशाद्‌भेदव्यपदेशाच्च परमतः स्यादिति-तदप्यसत्‌, यत पकस्यापि 
स्थानविरोषापेक्षयेतो व्यपदेशाबुपपद्येते। संबन्धव्यपदेशे तावदयमथः वुद्धथाद्य- 
पाघिस्थानविशेषयोगा दुद्ग तस्य विशेषविज्ञानस्योपा९्युपद्वामे य उपशमः स परमात्मना 
संबन्ध इत्युपाध्यपेक्षयेचोपचयते, न परिमितत्वापक्षया । तथा भेदव्यपदेशोऽपि ब्रह्मण 
उपाधिभेदापेक्षयोपचयते, न स्वरूपभेदापेक्षया। प्रकाशादिवदित्युपमोपादानम्‌ । 

ब्रहामे किस प्रकार स्थिर होगी, इसलिए विकार द्वारा ब्रह्वामें उन्मानकॉ कल्पना की जाती है, क्योंकि 

विकार रहित अनन्त ब्रह्मामें सब पुरुष बुद्धिकी स्थापना करनेमें समथ नहीं हैं, कारण कि पुरुष मन्द 
मध्यम और उत्तम बुद्धिवाले हैं । पादवत्‌-पादके समान | जसे मन और आकाश जो आध्यात्म और 


अधिदंदत ब्रह्माके प्रतीकरूपसे श्रतिमें पठित हें। उसमें मन सम्बन्धी वाक आदि चार पाद और 
आकाश सम्बन्धी अग्नि आदि चार पाद ध्यानके लिए कल्पित किय जाते हैं, बसें । अथवा पादवत्‌- 


पादके समान । जसे कार्षापणमें पाद-विमाग व्यवहार प्राचुयके. लिए कल्पित किया जाता है, क्योंकि 


समस्त कार्षापणसे ही सभी लोग सवदा व्यवहार नहीं कर सकते, कारण कि क्रय और विक्रयमें परि 
माणका नियम नही है, वसे ही, ऐसा अथ है ॥ २३ ॥ 


इस सुत्रमे सम्बन्ध व्यपदेश और भेदव्यपदेश इन दोनोंका भी परिहार कहा जाता है! यह 
मी जो कहा गया है कि सम्बन्धव्यदेश और भेदव्यपदेशसे ब्रह्मासे अन्य होना चाहिए । वह मी ठीक 
नहीं है, क्योंकि स्थानविशेषकी अपेक्षासे एकमें भी ये व्यपदेश उपपन्न होते हैं।. सम्बन्धव्यपदेशमें यह 
अथं-अभिप्राय है-बुद्धि आदि उपाधिरूप स्थान विशेषके योगसे आविभूंत विशेष विज्ञानका उपाधिके 


उपशम-लय होनेपर जो उपशम होता है वह परमात्माके साथ सम्बन्ध है, इसप्रकार उपाधिकी अपेक्षा- 
से उपचार किया जाता है, परिमितत्वकी अपेक्षासे नहीं हे । इसप्रकार ब्रह्मामें भेदव्यपदेश. मी उपाधि- 


की अपेक्षासे उपचरित है, स्वरूपभेदकी अपेक्षासे नहीं है। प्रकाशादिवत्‌--प्रकाञ्ादिके समान 
हि सत्यानन्दी-दीपिका 
तसे बुद्धि आदि उपाधिसे ब्रह्ममें उन्मान उपासनाके लिए कल्पित है। अथवा जैसे व्यवहारके लिए 


कार्षापण ( मुद्रा ) में पाद-विभागकी कल्पना की जाती है, वसे उपासनाके लिए ब्रह्ममें उन्मानकी 
कल्पना की जाती है ॥ ३३ ॥ 


# “संता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति’ ( छा० ६।८।१ ) इत्यादि श्रतिमें सम्बन्ध व्यपदेशसे 
ब्रह्मसे भिन्न वस्तु है, ओर 'अथ य पृषोञ्न्तरादिस्ये हिरण्यमयः पुरुषो दृश्यते” ( छा० १।६।६ ) 


अधि० ७ स्‌० ३५-३६ | भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६४१ 


यथेकस्य प्रकाशस्य सोर्यस्य चान्द्रमसस्य वोपाधियोगादुपजञातविशेषस्योपाध्युपशमा 
त्संबन्धव्यपदेशो भवत्युपाधिभेदाज्च भेद्व्यपदेशः । यथा वा सूचीपाशाकाशादिषूपा 
ध्यपेक्षयेवेतो संबन्धभेदव्यपदेशो भवतस्तद्वत्‌ ॥ ३४ ॥ 
उपपत्तश्च ।। ३० ॥। 

पदच्छेद--उपपत्ते:, च। 

सूत्राथ--सम्बन्ध और भेदव्यपदेश मुख्य नहीं हैं, क्योंकि ( उपपत्तेः ) 'स्वमपीतो भवति’ 
इत्यादि श्रतिसे ऐसी ही उपपत्ति होती है । | 

& उपपद्यते चात्रेदश एव संबन्धो नान्याटशः, 'स्वमंपीतो मवति’ (छा०६।८।१) इति 
हि स्वरूपसंबन्धमेनमामनन्ति, स्वरूपस्य चानपायित्वात्‌ । न नरनगरन्यायेन संबन्धो 
घडते । उपाधिङ्तस्वरूपतिरोभावात्तु-'स्वमपीतो मवति’ (छा० ६।८।१ ) इत्युपपद्यते । तथा 
भेदोऽपि नान्याहशः संभवति, बहुतरश्रतिप्रसि द्वेकेश्वरत्वविरोधात्‌। तथाच श्रतिरेक- 
स्याप्याकाशास्य स्थानङृतं भेदव्यपदेदामुपपादयति “योऽयं बहिर्धा पुरुषादाकाशः’ (छा० ३। 
१२।७), “योऽयमन्तः पुरुष आकाशः? (छा०३।१२।८), 'योऽयमन्तहंदय आंकाशः? (छा०३।१।२।९) 
इति ॥ ३५ ॥ | 

तथान्यप्रतिषेषात्‌ ॥ ३६॥ 

पद्च्छेद्‌- तथा, अन्यप्रतिषेधात्‌ । 

सृचराथे- जैसे सेतुत्व आदि व्यपदेशोंसे अन्य वस्तुकी अप्रतिपत्ति है, (तथा) वसे ही 'आत्मै- 
धाघस्तात्‌’ इत्यादि श्रुति वाक्योंसे ( अन्यप्रतिषेधात्‌ ) अन्य वस्तुके प्रतिषेध होनेसे अहितीय ब्रह्म ही 
अवधारित होता है । | 


यह उपमाका ग्रहण हे । जेखे सुयं अथवा चन्द्रमाके एक प्रकाशमें उपाधिके योगसे उत्पन्न हुए विशेष- 
का उपाधिके उपशमसे सम्बन्ध व्यपदेश और उपाधिभेदसे भेदव्यपदेश होता है । अथवा जैसे सुईके 


छिद्र, पाथ, आकाश आदिमें उपाधिकी अपेक्षासे ही ये सम्बन्ध व्यपदेश और भेदव्यपदेश होते हैं, वसे 
ही यहाँ मी समझना चाहिए ॥ ३४ ॥ 


और यहाँपर इसप्रकारका सम्बन्ध उपपन्न होता है अन्य प्रकारका नहीं, क्योंकि 'स्वमपीतो 
मवति’ ( अपनेको ही अपीत-प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति इस स्वरूप सम्बन्धको कहती है, कारण 
कि स्वरूप अनिवाशी है, अत) नर-नगर न्यायसै सम्बन्ध नहीं घटता । उपाधिकृत स्वरूपके तिरो- 
मावसे स्वमपीतो भवति’ यह उपपन्न होता है। इसप्रकार भेद मी अन्य प्रकारका सम्भव नहीं है 
क्योंकि अधिकतर श्रुतियोंसे प्रसिद्ध अद्वितीय ईश्वरतवका विरोध होता है। और “योश्य, बहिर्घा० 
( जो मी यह पुरुष-देहसे बाहर आकाश है ) “योऽयमन्तः०? ( जो थह पुरुष-देहके मीतर आकाश है ) 
ओर “योश्यम०' ( जो यह हृदयके आन्तर आकाश है.) इसप्रकार श्रुति एक आकाशमे मी स्थानकृत 
भेद व्यपदेशका उपपादन करती है ॥ ३५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि श्रुतिमें भेदव्यपदेदासे ब्रह्मसे अन्य वस्तु हे । ऐसा ( ब्रह्मासुत्र ३।२।३१ ) में सिद्ध किया गया 
हे । परन्तु वह युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिकी अपेक्षासे दोनों व्यपदेश होते हैं ॥ ३४ ॥ 

% 'स्वमपीतो मवति’ इस श्रतिसे जीव ओर ब्रह्माका स्वरूप सम्बन्ध होता है । वस्तुतः जीव 
ब्रह्म ही हैं, अतः उपाधि कृत जीवस्वरूपके लयसे यह सम्बन्ध मी उपचरित होता.है। जसे एक 
आकारामें. उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, वेसे ही एक ब्रह्ममें मी बुद्धि आदि उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, 
अतः दोनों मुख्य नहीं हैं ॥ ३५ ॥ 


६४२ ब्रह्मसत्र-शाडू रभाष्य [ अ० ३ पा०२ 


एवं सेत्वादिव्यपदेशान्परपक्षहेतू चुन्मथ्य संप्रति स्वपक्षं हेत्वन्तरणोपसंहरति । 
तथान्यप्रतिषेधादपि न ब्रह्मणः परं चस्त्वन्तरमस्तीति गम्यते, तथा हि--'स एवाधस्तात्‌' 
(छा० ७।२५।१ ), 'अहमेवाघस्तात्‌' ( छा० ७।२५।३ ), 'भाव्मेवाधस्तात्‌' ( छा० ७२५२ ), 
'सब तं पराद।्योऽन्यत्रात्मनः सर्व वेद' ( बृह० २।४।६ ), अहावेदं सवम्‌ ,' 'आत्मेवेदं सवम! (छा० 
७।२५।२), 'नेह नानास्ति किंचन’ (बृह० ४।४।१९), “यस्मात्परं नापरमस्ति किंचित्‌’ (श्वे ३।९), 
'तदेतदूब्रह्मपूर्वंमन परमनन्तरमबाद्यम्‌? (बृह ०२।५।१९) इत्येचमादिवाक्यानि स्वप्रकरणस्थान्य- 
न्याथंत्वेन परिणेतुमशक्यानि ब्रह्मव्यतिरिक्तं चस्त्वन्तरं वारयन्ति। सर्वान्तरश्रृतेश्च 
न परमात्मनोऽन्योऽन्तरात्माऽस्तीत्यवघार्यत ॥ ३६ ॥ 

अनेन सवेगतत्वमायामशव्दादिभ्यः॥ ३७॥ 

पद्च्छेद--अतेन, सवंगतत्वम्‌, आयामराब्दादिम्यः । 

सूत्नाथ--( अनेन ) सेतु आदि व्यपदेशोंमें मुख्यत्व और अन्य वस्तुत्वके निषेधसे ब्रह्मम 
( सवंगतत्वम्‌ ) सवंगतत्व सिद्ध होता है, और ( आयामशब्दादिभ्यः ) 'आकाशवत्सवंगतरच नित्यः’ 
इसप्रकार व्यापक वाचक शब्द आदिसे मी ब्रह्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता है । 

% अनेन सेत्वादिव्यपदेशनिराकरणेन्ान्यप्रतिषेधसमाश्रयणेन च सवंगतत्वमप्यात्मनः 
सिद्धं भवति। अन्यथा हि तन्न सिध्येत्‌। सेत्वादिव्यपदेशेषु हि मुख्येष्वङ्गी क्रियमाणेषु परि- 
च्छेद आत्मनः प्रसज्येत, सेत्वादीनामेवमात्मकत्वात्‌। तथाऽन्यप्रतिषेधेऽप्यसति, वस्तु 
चस्त्वन्तराद्‌व्यावतंत इति परिच्छेद एवात्मनः प्रसज्येत! सवंगतत्वं चास्यायामशब्दा- 
दिभ्यो विज्ञायते । आयामशब्दो व्याप्तिवचनः शाब्दः। “यावान्वा अयमाकाश स्तावानेषो$न्तहंय 

उक्त रीतिसे परपक्षके हेतुभूत सेतु आदि व्यपदेशोंका उन्मथनकर अब स्वपक्षका अन्य हेतुसे 
उपसंहार करते हैं। इसीप्रकार अन्प्रके प्रतिषेधसे मी ब्रह्मासे पर-अन्य वस्तु नहीं है, ऐसा ज्ञात होता 
हे । जैसे कि 'स एवाघस्तात्‌' (वही नीचे है ) 'अहमेवाधस्तात्‌' (मैं ही नीचे हुँ) 'आत्मवाधस्तात' 
( आश्मा ही नीचे है) 'सवं तं०' ( सभी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न देखता है ) 
“बह्मेवेदं सर्वम्‌? ( ब्रह्म ही यह सब है ) 'आव्मेवेदं सर्वम्‌? ( आत्मा ही यह सब है ) 'नेह नानस्ति- 
किञ्चन' ( इस ब्रह्ममें नाना कुछ भी नहीं है) 'यस्मात्परं०' ( जिस पुरुषसे उत्कृष्ट अन्य कुछ मी 
नहीं है ) 'तदेतदब्रह्म०' ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्यरहित, अन्तररहित और अबाह्य है.) 
इत्यादि स्वप्रकरण स्थित वाक्य अन्य अथंरूपसे नहीं लिये जा सकते, वे ब्रह्मसे व्यतिरिक्त अन्य 
वस्तुका निवारण करते हैं, और सर्वान्तर श्रुतिसे.मी ऐसा अवधारण होता है कि परमात्मासे अन्य 

अन्तरात्मा नहीं है 19 ३६ ॥ 

इससे-सेतु-आदि व्यपदेश्ोंके निराकरण और अन्य वस्तुके प्रतिषेधके आश्रयणसे आत्मामें सव- 
गतत्व भी सिद्ध होता है, अन्यथा वह सिद्ध न होगा । सेतु आदि व्यपदेश मुख्याथ ( मृन्मयत्वादि ) 
में अङ्गीकार किये जांय तो आव्मामें परिच्छिन्नत्व प्रसक्त होगा, क्योंकि सेतु आदि एवमात्मक-परि- 
च्छिन्नात्मक हैं । इसीप्रकार अन्य वस्तुके प्रतिषेध न होनेपर एक वस्तु अन्य वस्तुसे व्यावृत्त होती है, 
इससे भी आत्मामें परिच्छिन्नत्व ही प्रसक्त होगा । आत्मार्मे सवंगतत्व आयामशब्द आदिसे विज्ञात 
होता है । आयामशब्द व्याप्तिवाचक शब्द है । 'यावान्वा०' ( जितना यहु मोतिक आकाश है उतना 
ही यह हृदयान्तगंत आकाश है ) 'आकाशवत्‌०' ( आत्मा. आकाशके समान सवगत और नित्य है ) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

६७ इसप्रकार श्रुति, स्मृति और “अधिष्ठानेनाध्यस्तं जगत्‌ व्याप्त, अध्यस्तस्वात्‌ रज्वाव्याप्त- 
सपंवत्‌' अधिष्ठानसे अध्यस्त जगत्‌ व्याप्त दै, अध्यस्त होनेसे, रज्जुसे व्याप्त सपंके समान! इस न्यायसे 
मी आत्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता है ॥ ३७॥ | 


अधि० < खु० ३८ | भाषानुवाद-सत्या नन्दी-दीपिकाखदित ६७३ 


आकाश: ( छा० ८।१।३ ), आकाशवत्सवंगतश्र नित्यः', 'ज्यायान्दिवः' (छा० ३।१४।३) 'ज्याया- 
नाकाशात्‌', नित्य; सवगत; स्थाणुरचलोऽयं सनातनः? (भ० गी०२।२४) इत्येवमादयो हि श्रति 
स्मृतिन्यायाः सवगतत्वमात्मनो५वबोघयन्ति ॥ ३७ ॥ 
( ८ फलाधिकरणम्‌। सू० ३८-४१ ) 
| फलमत उपपत्तेः ॥ ३८॥ 

पदच्छेद--फलम्‌, अतः, उपपत्ते; । 

सूचाथ--( फलम्‌ ) कमंका फल ( अतः ) इस ईद्वरसे ही सबको प्राक्त होता है, (उपपत्तेः) 
क्योंकि इसप्रकार उपपन्न होता है । 

& तस्यैव ब्रह्मणो व्यावहारिक्यामीरित्रीदितव्यविभागावस्थायामयमन्यः स्व- 
भावो वर्ण्यते । यदेतदिष्टानिष्टव्यामिश्रलक्षणं कर्मफलं संसारगोचरं त्रिविधं प्रसिद्ध जन्तू- 
नाम्‌, क्रिमेतत्कर्मणो भवत्याहोस्विदीइवरादिति भवति विचारणा । तत्र तावत्प्रतिपाद्यते- 
फलमत इंश्वराड्धवितमहेति । कुतः? उपपत्तेः! स हि सर्वाध्यक्षः सष्टिस्थितिसंहा- 
रान्विचित्रान्बिद्‌घद्दे शकालविशेषाभिज्षत्वात्कमिणां कर्मानुरूपं फलं संपादयतीत्युप- 
पद्यते। कर्मणर्ध्वनुक्षणचिनाशिनः कालान्तरभाचि फलं भवतीत्यनुपपन्नम्‌, अभा- 
वाद्भावानुत्पत्तः। स्यादेतत्‌-कमं विनश्यत्‌ स्वकाळमेव स्वाजुरूपं फलं जनयित्वा 
विनव्यति, तत्फलं कालान्तरितं कर्जा भोक्ष्यत इति । तदपि न परिशुध्यति, प्राग्भोक्त- 
संबन्धात्फळत्वानुपपत्तः । यत्काळं हि यत्सुखं दुःखं वाऽऽत्मना भुज्यते यस्येव . लोके 
'ज्यायान्दिबः? ( आत्मा द्युलोकसे बड़ा है ) 'ज्यायानाकाशात्‌? ( आत्मा आकाशसे बड़ा है ) 'नित्यः 
सवंगतः०' ( यह आत्मा नित्य, सवंगत, स्थाणु, अचल और सनातन है) इत्यादि श्रृति, स्मृति 
और न्याय आत्मामें सवंगतत्व अवबोधित करते हैं ॥ ३७ ॥ 

उसी ब्रह्मका व्यावहारिक इशित-ईश्ितव्यरूप विभाग अवस्थामें यहु अन्य स्वमाव फल हेतुत्व 
वर्णन किया जाता है । जीवोंका इष्ट, अनिष्ट और मिश्रितरूप संसार विषयक त्रिविध जो यह कमफल 
प्रसिद्ध है, क्या यह कमसे होवा है अथवा ईश्वरसे ? ऐसा विचार होता है । उसपर सिद्धान्ती प्रति- 
पादन करते हैं--फल अत:-इइ्वरसे होना चाहिए । किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति होती है। वह 
ईश्वर कर्माव्यक्ष, विचित्र सृष्टि, स्थिति और संहारका कर्ता है, क्योंकि देश विशेष और काल विशेषका 
अभिज्ञाता है, इसलिए वह कमं कर्ता जीवोंको कमंके अनुसार फलका संपादन करता है, यह उपपन्न 
होता है । ध्रतिक्षणमें विनाश शील कमंसे काजान्तरमावी फल होता है, यह अनुपपन्न है, क्योंकि 
अभावसे भावको उत्पत्ति नहीं हो सकती । यह हो, परन्तु विन होता हुआ कम अपनी स्थितिकालमें 
अपने अनुरूप कर्मफल उत्पन्तकर विनश्‍ हो जाता है और कर्ता काळान्तरमें उस कर्मफलको मोगेगा । 
वह मी परिशुद्ध ( दोषरहित ) नहीं है, क्योंकि मोक्ताके सम्बन्धसे पहले फलत अनुपपन्न है, कारण 
कि जिस कालमें जो सुख अथवा दुःख आत्मासे उपभुक्त होता है वही लोकमें फलरूपसे प्रसिद्ध है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

५ इसभ्रकार तत्‌? पदके लक्ष्याथका सञश्ोधनकर अब 'तत्‌' पदका वाच्याथ "फलमत 
उपपत्तेः’ इस सूत्रसे कहते हैँ । पुर्वपक्षमें 'तत्‌’ पदके वाच्य फलदाता ईश्वरकी असिद्धि होनेके कारण 
'ततू? पदके लक्ष्यार्थकी मी स्वतः असिद्धि है, सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें भेद है। 
यद्यपि ब्रह्ममें सवंगतत्वक्के समान फलदातृत्व भी व्यवद्दारदशामें हो सकता है, तो मी कम्मे फल- 
दातृत्व होनेसै ईशवरमें फलदातृत्व अयुक्त है । इसभ्रकार आशक्षेपसंगतिसे पूर्वपक्ष है। सिद्धान्ती 


६४४ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य | अ० ३ पा० २ 


फलत्वं प्रसिद्वम्‌ । नह्यसंबडस्यात्मना सुखस्य दुःखस्य वा फलत्वं प्रतियन्ति लोकिकाः । 
अथोच्येत--मा भूत्कर्मानन्तरं फलोत्पादः । कर्मकार्यादपूर्वात्फलमुत्पत्स्यत इति, तदपि 
नोपपद्यते, अपूर्वस्याचेतनस्य काएलोएसमस्य चेतनेनाप्रवतितस्य प्रवृत््यनुपपत्तेः, तद- 
स्तित्वे च प्रमाणाभावात्‌ । अर्थापत्तिः प्रमाणमिति चेत्‌-न, ईश्वरसिद्धेरर्थापत्तिक्षयात्‌ । 
श्रुतत्वाच्च ॥ ३९॥ 

पदच्छेद--श्रुतत्वात्‌, च । 

सूत्रा्थ--और 'स वा एष महानज' इत्यादि श्रृतिसे ईश्वरमें फलदातृत्व श्रृत होनेसे ईश्वर ही 
फलदाता है । 

$ न केवलमुपपत्तेरेवेश्वरं फलहेतुं करपयामः, कि तहि ? श्रुतत्वादपीश्वरमेच 
फळहेतुं मन्यामहे । तथा च श्रुतिभंवति--'स वा एष सहानज आत्मान्नादो चसुदानः' ( बृह० 
४।४।२३ ) इत्येवंजातीयका ॥ ३९. ॥ 


धमं जैमिनिरत एव ॥ ४०॥ 

पद्च्छेद- घमंम्‌, जमिनिः, अतः, एव । 

सूत्राथं-जिस श्रुति और उपपत्तिसे सिद्धान्ती ईश्वरको फलदाता मानते हैं, ( अतएव ) उसी 
श्रुति और उपपत्तिसे ( जैमिनिः ) जैमिनि आचायं ( धमंम्‌ ) धमंको-पागादिको फलदाता मानते हैं । 

क जे मिनिस्त्वाचायाँ धर्म फलस्य दातारं मन्यते। अत एव हेतोः श्रुतेरुपपत्तेश्च। 
आत्मासे असम्बद्ध सुख अथवा दुःखको फलछरूपछे लोग नहीं जानते हैं । यदि ऐसा कहा जाय कि 
कमके अनन्तर फलकी उत्पत्ती मत हो, परन्तु कमं जन्य अपूवंसे फल उत्पन्न हो जायगा ? तो वह मी 
युक्त नहीं है, क्योंकि चेतनसे अप्रवठित काष्ठ और लोष्टके समान अचेतन अपूवकी प्रवृत्ति नहों हो 
सकती, ओर उसके अस्तित्वमें प्रमाण मी नहीं है। यदि कहो कि अर्थावत्ि प्रमाण है, तो यह युक्त. 
नहीं है, क्योंकि ईश्वरकी सिद्धिसे अर्थापत्तिका क्षय हो जायगा ॥ ३८ ॥ 

हम केवल उपपत्ति-युक्तिसे ईश्वरको फलका हेतु नहीं कहते हैं, किन्तु श्रुति प्रतिपादित होनेसे 
भी ईश्वरको ही फलका हेतु हम मानते हैं । क्योंकि 'स वा एष महानज०' ( वह यह महान्‌ अज 
आत्मा अन्न मक्षण करनेवाला ओर कमफल देनेवाला है ) इसश्रकारकी धृति है॥ ३९ ॥ 

जैमिनि आचार्य तो 'अत एव'-इसी हेतुसे श्रुति और उपपत्तिसे धर्मको फलदाता मानते हैं । 
ओर यही अथं 'स्वर्गकामो यजेत’ ( स्वगंकी कामनावाला याग करे ) इत्यादि वाक्योंमें सुना जाता 
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कर्मफलका दाता ईश्वर है, क्योंकि “स्वर्गादिकं. विशिष्टदेशकालकर्मामिज्ञातृकम्‌ , कर्मफळत्वात्‌ , सेवा- 
फलवत्‌ ' ( स्वर्गादि विशिष्ट देश, काल ओर कमंके अमिज्ञद्वारा प्राप्त होता है, क्योंकि फल है, जसे. 
सेवाफल ) यह उपपत्ति-अनुमान हे । याग आदि क्रिया जो क्षणिक कम है, क्या वह अपने नाशके 
अनन्तर फल उत्पन्न करता है अथवा अपना फल उत्पन्नकर नष्ट होता है वा अउूवसे फल सिद्ध 
होता है ? प्रथम पक्ष तो अयुक्त है, क्योंकि कमका नाश अभावरूप है, अतः अभावसे भावकी उत्पत्ति 
नहीं होती । शेष दो विकल्पोंका समाधान 'स्थादेतत” आदिसे करते हैं ॥ ३८ ॥ 
® 'कृतास्ययेऽनुशयवान्‌' ( ब्रह्मसूत्र २।१।८ ) इस सूत्रमें उदाहृत “तय इह रमणीयचरणाः’ 

इत्यादि श्रुति और स्मृति वाक्योसै यदि अपूर्व सिद्ध होता है, तो उन वाक्योसे ईश्वरमें फलदातृत्व 
भी स्वीकार करना चाहिए । ऐसा भगवान्‌ सूत्रकार “श्रुतत्वाच्च से कहते हें ॥ ३९ ॥ 

# यह पूर्वपक्ष सूत्र है । 'यजेत' इस विध्यात्मक लिङ्गाथंका यागविषय है, उसके मावावगमसे 
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श्रयते तावदयमथः 'स्वगकामो यजेत' इत्येवमादिषु वाक्येषु । तत्र च विधिश्वतेविषयभावोप- 
गमादागः स्वगंस्योत्पादक इति गस्यते। अन्यथा ह्यननुछातको याग आपद्यत तत्रास्योपदे 
शवेयथ्य स्यात्‌! नन्वनुक्षणबिनाशिनः कर्मणः फलं नोपपद्यत इति, परित्यक्तोऽयं पक्षः-नेष 
दोषः, श्र॒तिप्रामाण्यात्‌। श्रतिङचेत्प्रमाणं यथाऽयं कमफलसंबन्धः प्रत उपपद्यते तथा कद्प- 
यितव्यः। न चानुत्पाद्य किमप्यपूच कर्म विनश्यत्कालान्तरितं फलं दातु शकनोति। अत 
कर्मणो वा सूक्ष्मा काचिदुत्तरावस्था फलस्य वा पूर्वावस्था ऽपूच नामास्तीति तक्यंते। उप- 
पद्यते चायमर्थ उक्तेन प्रकारेण । ईश्वरस्तु फलं ददातीत्यनुपपन्नम्‌, अविचित्रस्य करणस्य 
विचित्रकार्या नुपपत्त वैष म्यने्छ ण्यप्रसङ्गाद नुष्ठान वैयर्थ्यापत्तेश्च। तस्माद्धर्मादेव फलमिति । 
पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पद्च्छेद-पूवंम्‌, बादरायणः, हेतुव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शङ्काविवृत्यथे है, ( बादरायणः ) बादरायण आचायं तो ( पूवम्‌ ) पूर्वोक्त 
ईश्च रको फलदाता मानते हैं, क्‍योंकि (हेतुव्यपदेशात्‌) 'एष ह्यव साधु कम कारयति’ अन्नादो वसुदान 
लभते च ततः कामान्‌’ इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ईश्‍वरका हेतुरूपसे व्यपदेश हे । 

कै बादरायणस्त्वाचायंः पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलहेतुं मन्यते । केवलात्कर्मणोऽपूर्वाद्वा 
केबल!त्फलमित्ययं पक्षस्तुशब्देन व्यावत्यते । कर्मापेक्षादपूर्वापेक्षाद्वा यथा तथाऽस्त्वी 
श्वरात्फलमिति सिद्धान्तः | कुतः ? हेतव्यपदेशात्‌। घर्माधर्मयोरपि हि कारयितृत्वे 
है, क्योंकि उसमें विधि श्रतिके विषयमावकी अवगतिसे “याग स्वंगका उत्पादक है' ऐसा ज्ञात होता 
है, अन्यथा अनुष्ठाठा न होनेवाला याग होगा, तो ऐसा होनेपर यागका उपदेश व्यथ होगा । परन्तु अनु 
क्षण विनाशी कमसे फल उपपन्न नहीं होता, अतः यह पक्ष परित्यक्त है । यह दोष नहीं है, क्योंकि श्रुति 
प्रमाण है। यदि श्रुतिप्रमाण हो तो जिस प्रकार यह श्रुति प्रतिपादित कमंफल सम्बन्ध उपपन्न हो 
उसीप्रकार कल्पना करनी चाहिए, और किसी अपवंको उत्पन्न किये विना विनष्ट होता हुआ कमं 
कालान्तरमें फल देनेमें समर्थ नहीं होता, अतः कमकी कोई एक सूक्ष्म उत्तरावस्था अथवा फलकी 
पूर्वावस्था अपूर्व नामक है, ऐसा तक किया जाता है। और यह अथं उक्त प्रकारसे उपपन्न होता है । 


ईश्वर फल देता है, यह अनुपपन्त है, क्योंकि अविचित्र कारणका विचित्र काय अनुपपन्न है, और 
वेषम्य और नघुण्य' प्रसंग और अनुष्ठान वयर्थ्यापत्ति होतो है, इसलिए धमसे ही फल होता है ॥४०॥ 


बादरायण आचाय तो पूर्वोक्त ईश्वरको ही फलका हेतु मानते हें । केवल कमसे अथवा केवल 
अपूवंसे फल होता है, इस पक्षकी 'तु' शब्द व्यावृत्ति करता है, कमंकी अपेक्षावाले अथवा अपूर्वकी 


अपेक्षांवाले ईस्वरसे यथा स्यात्‌ तथा फल होता है, यह सिद्धान्त है। किससे? इससे कि हेतुरूपसे 
व्यपदेश है । धर्म और अधमंके भी कारयतृरूपसे और फलदातृरूपसे ईश्वर हेतु कहा गया है-- 


सत्यानन्दी दीपिका 
याग स्वगंका साधन है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि यदि याग पुरुषके इष-स्वगंका साधन न हो तो 
प्रेरणा उपपन्न नहीं होगी, इसलिए अपूव द्वारा कमंसे फल होता है । अब ईशखरस्तु' इत्यादिसे 
सिद्धान्तको दूषित करते हैँ--क्या ईश्वर कमंकी अपेक्षाके विना ही फल देता है अथवा किसीकी 
अपेक्षासे ? प्रथम पक्षमें “अविचित्रस्य' इत्यादिसे कहते हँ । द्वितीय पक्षमें--जेसे स्थिति-स्थापक- 


संस्कारमात्रसे चटाईमें वेष्टन होता है, वसे ही कम जन्य अपूवसे फल सिद्ध होता है, तो ईदवरका क्या 
प्रयोजन है । अतः घमसे ही फल होता है, यह जेमिनि आचायका मत है ॥ ४० ॥ 


# यदि चन्दन, कण्टक आदि दृष्ट पदार्थोसे सुख आदिका सम्भव है, तो घमं और अधमंके 
स्वीकार करनेका क्या प्रयोजन ? यदि कहो किं श्रुति और स्मृतिके बलख्रे इनकी अपेक्षा है, तो श्रुति 
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नेश्वरो हेतृवर्यपदिइयते, फलस्य च दातृत्वेन “एष हयव साधु कम कारयति.तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति त यमधो निनीषते’ इति । स्मर्यते चायमर्था भगच- 
दूगीतासु--'यो यो यां यां तनुं भक्तः श्रद्यार्चितुमिच्छति । तस्या तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधा- 
म्यहम्‌ । स तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराघनमीहते । ळमते च ततः कामान्मयव विहितान्हितान्‌' 
( ७२१ ) इति । सवंवेदान्तेषु चेश्वरहेतका पच सृष्ठयो व्यपदिइयन्ते। तदेव चेश्वरस्य 
फलहेतत्वं यत्स्वकर्मानुरूपाः प्रजाः खजतीति । विचित्रकार्यानुपपत््यादयोऽपि दोषाः 
कृतप्रयत्नापेक्षत्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते ॥ ३१ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगवत्पूज्यपादकृतो शारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 


तृतीयाध्याये तृतीयः पादः । 
[ अत्र परापरब्रह्मबिद्यागुणोपसंहारविवरणम्‌ । | 
इस पादमें पर ओर अपर ब्रह्मविद्याके गुणोंके उपसहारका विवरण हे । 
( १ सरववेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌। सू० १-४ ) 
९ ¢ 
सववेदान्तम्रत्ययं चोदनाद्यबिशेषात्‌ ॥ १॥ 
.पदच्छेद्‌--सववेदान्तप्रत्ययम्‌, चोदनाद्यविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--( सववेदान्तप्रत्ययम्‌ ) सब वेदान्तोंमें विहित उपासना भिन्न नहीं है, ( चोदनाद्य- 
विशेषात्‌ ) क्योंकि चोदना आदिकी अविरेषता-समानता-एकता है । 
$ व्याख्यातं विज्ञे यस्य ब्रह्मणस्तत्त्वम्‌, इदानीं तु प्रतिवेदान्तं विज्ञानानि भिद्यन्ते 
न वेति विचायते। नजु विज्ञेयं त्रह्म पूर्वा परादिभेदरहितमेकरसं सेन्धवघनवदवधारितं, तत्र 


एष ह्यव०' ( यही जिसे ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कम कराता है और यही जिसे नीचे 
ले जाना चाहता है उससे असाधु कमं कराता है ) और यह अथं “यो यो०' ( जो जो सकामी भक्त 
जिस जिस विग्रहकी श्रद्धासे पूजा करना चाहता है, उस उस भक्तकी में उसके प्रति अचल श्रद्धा 
उत्पन्न करता हुँ । तथा बह उस श्रद्धासे युक्त हुआ. उस देवठाके आराधनकी चेष्टा करता है और 
उस दवतासे मेरेद्वारा ही विधान किये हुए उन इच्छित भोगोंको निःसन्देह प्राक्त होता है) इस 
प्रकार मगवद्गीतामें भी कहा गया है । इसप्रकार सम्पण वेदान्तोंमें ईश्वर हेतुक सृष्टियोंका व्यपदेश 
है । जो प्रजाओंका अपने कमं अनुरूप सृजन करता है वही ईश्वरमें फल हेतुत्व है। जीवकुत प्रयत्नकी 
अपेक्षा होनेसे ईश्वरको विचित्र कायं अनुपपत्ति आदि दोष मी प्रसक्त नहीं होते हैं ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
विज्ञेय ब्रह्माके तत्वका व्याख्यान किया जा चुका है । अब प्रत्येक वेदान्तमें विज्ञान (उपासना) 
भिन्न है अथवा नहीं ? इसका विचार किया जाता है । परन्तु पूर्वापर आदि भेदसं रहित, सैन्धवघनके 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
और स्मृति प्रसिद्ध ईशवरकी अपेक्षा क्यों नहीं हो । यदि ईश्वरकी अपेक्षा नहों है, तो ईश्वर प्रतिपादक 
श्रुति, स्मृति बाधित होंगी । इसलिए ईशवरकी अपेक्षाके विना केवळ कमं अथवा अपूवसे ही फल हो 
यह भयृक्त हे । अतः कमफलदाता ईश्वर है। इसप्रकार “तत्‌” पदवाच्य ईश्वरके सिद्ध होनेपर तत्‌ 
पदका लक्ष्याथं मी सिद्ध हुआ समझना चाहिए। इसलिए श्रुति, स्मृति और युक्ति युक्त होनेसे यह 
सिद्धान्त दोष रहित है ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
& गत पादमें “ततः और 'खम्‌' पदार्थका निरूपण किया गया है। अब अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
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कुतो विज्ञानभेदाभेद्चिन्तावसरः ? नहि कमबहुत्ववद्‌व्रहमबहुत्वमपि वेदान्तेषु प्रतिपिपाद- 
यिषितमिति शक्यं वक्तुम्‌, व्रझ्लण एकत्वादेकरूपत्वाच्च । न चेकरूपे ब्रह्मण्यनेकरूपाणि 
विज्ञानानि संभवन्ति । न हान्यथाऽथोंऽन्यथा ज्ञानमित्यश्रान्तं भवति। यदि पुनरेकस्मि- 
न्त्रह्मणि बहुनि विज्ञानानि वेदान्तान्तर षु प्रतिपिपादयिषितानि,तेषामेकम ्रान्तम्‌ , भ्रान्ता- 
नीतराणीत्यनाश्वासप्रसङ्गो वेदान्तेषु । तस्मान्न तावत्प्रतिवेदान्तं ्रह्मविज्ञानभेद्‌ आशाङ्कितु 
शक्यते । & नाप्यस्य चोदनाद्यविशेषाद भेद उच्येत, त्रह्विज्ञानस्याचोदनाळक्षणत्वात्‌। 
अविधिप्रधानेहि वस्तुपयंवसायिभिव्रह्मचाक्येश्रह्मविशञानं जन्यत इत्यवोचदाचार्यः तत्त 

समन्वयात्‌’ (बह्मसूत्र १।१।४) इत्यत्र । तत्कथमिमां भेदाभेदचिन्तामारभत इति? तदुच्यते- 
सशुणब्रह्मविषया प्राणादिविषया चेयं विज्ञानभेदाभेदचिन्तेत्यदोषः। तत्र हवि कर्मवदुपास- 
नानां भेदाभेदो संभवतः, कर्मवदेब चोपासनानि दष्टफलान्यदष्टफलानि चोच्यन्ते, क्रम- 
सुक्तिफलानि च कानिचित्सम्यश्ज्ञानो त्पत्तिद्वा रेण ।तेष्वेषा चिन्ता संभवति-कि प्रतिवेदान्तं 
विज्ञानभेद आहोस्विन्नेति ? तत्र पूर्वपक्षहेतवर्तावदुपन्यस्यन्ते—नाम्नस्तावद्‌भेदप्रति- 


समान एक रस विज्ञय ब्रह्मका अवधारण किया गया है, उसमें विज्ञानके भेद अथवा भेदके विचारका 

अवसर ही कहां दै? क्योंकि ब्रह्मके एक ओर एक रूप होनेसे कमं बहुतके समान ब्रह्मके 
बहुत्वका प्रतिपादन वेदान्तोंमें अमी्ट है, ऐसा नद्दो कहा जा सकता, और एकरूप ब्रह्ममें अनेक 
प्रकारके विज्ञानोंका संमव नहीं हे, क्योंकि अन्य प्रकारका अथ ओर झन्य प्रकारका विज्ञान अभ्रान्त- 
यथाथ नहीं होता । यदि एक ब्रह्मामें अनेक विज्ञानोंका भिन्न-निन्न वेदान्तोंमें प्रतिपादन अभीष्ट हो तो 
उनमेंसे एक अश्रान्त ओर अन्य भ्रान्त हैं, इस प्रकार वेदान्तोंमें अविश्वास प्रसङ्ग हो जायगा । इसलिए 
प्रत्येक वेदान्तमें ब्रह्म विज्ञानभेदकी आशङ्का नहीं की जा सकती हे । और चोदना आदिके शअ्रविशेषसे 
विज्ञानका अभेद मी नहीं कहा जाता, क्योंकि ब्रह्मविज्ञान अचोदनात्मक है । अविधि-प्रधान और वस्तु 
पर्यंवसायी ब्रह्मवावयोंसे ब्रह्मविज्ञान उत्पन्न किया जाता है, इसप्रकार आचायने “तत्तु समन्वयात्‌, 
इस सूत्रमें कहा है । तो पुन: इस भेंद ओर अभेद विचारको क्यों आरम्म करते हो? सि०--इसपर 
कहते हैं--यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार सगुणब्रह्म विषयक और प्राण आदि विषयक है, 
इसलिए कोई दोष नहीं है । यहाँ कमके समान उपासनाओंका भेद और भेद संमव है, क्योंकि 
उपासनाएं कमंके समान ही दृष्ट फल और अदृ फलवाली कही जाती हैं। और कई एक तत्त्वज्ञानकी 
उत्पत्ति द्वारा क्रममुक्ति फलवाली कही जाती हैं । उनमें यह विचार होता है कि क्या प्रत्येक वेदान्तमें 
विज्ञानभेद है अथवा नहीं ? यहाँ पुवंपक्षके हेतुओंका उपन्यास किया जाता है । पूवपक्षी--नाम भेद- 
प्रतिपत्तिके हेतुरूपसे ज्योतिरादिमें प्रसद्ध है । अन्य वेदान्तोंमें विहित विज्ञानोंमें तैत्तिरीयक, वाजसनेयक, 


सत्यानन्दी-दीपिका 

“तस्वमसि' आदि वाक्याथं निर्धारणके उपयोगी सगुण उपासनाके विषयमें विचार किया जाता है । 
इसप्रकार हेतुहेतुम-द्भावसंगतिसे कहते हैं। पृवंपक्षमें उपासनाओंका भेद है ओर सिद्वान्तमें उपासना 
एक है, इसपर विचार किया जाता है । परन्तु वेद्यके भेद होनेपर विज्ञानका भेद होता है किन्तु 
ब्रह्म तो पूर्वापार भेद रहित एक रूप है, अतः उसमें ज्ञान भेदका अवसर ही नहीं है । यदि भेद रहित 
ब्रह्ममें ज्ञान भेदकी कल्पनाकी जायगी तो वह ज्ञानभेद यथाथ नहों होगा, अतः निध्मंक एक ब्रह्ममें 
ज्ञानभेदकी कल्पना नहीं करनो चाहिए । 

# यद्यपि यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार निविशेष अद्वितीय ब्रह्मविषयक नहों है, तो 
सी सगुणब्रह्म विषयक और प्रणादि विषयक हो सकता है, क्योंकि पञ्चाग्निविद्या, प्राणविद्या, दहर- 
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पत्तिहेतुत्वं प्रसिद्धं ज्योतिरादिषु । अस्ति चात्र वेदान्तान्तरविहिते षु विज्ञानेष्वन्यदन्यन्नाम 
तेत्तिरीयकं वाजसनेयकं कोथुमकं कोषी तकं आाट्चांयनकमित्येबमादि । सथा रूपभेदोऽपि 
क्मेभेदस्य प्रतिपादकः प्रसिद्धो वेइवदेव्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनमित्येवमादिषु । अस्ति 
चात्र रूपभेदः । तदयथा-केचिच्छाखिनः पञ्चाग्निविद्यायां षष्ठमपरमग्निमामनम्त्यपरे 
पुनः पञ्च॑व पठन्ति । तथा प्राणसंवादादिषु केचिदूनान्वागादीनामनन्ति, केचिदधिकान्‌ । 
तथा घर्मेविशेषोऽपि कमभेदस्य प्रतिपादक आशङ्कितः कारीर्यादिषु । अस्ति चात्र घर्म 
विदोषः-यथाथर्वणिकानां शिरोबतमिति। एवं पुनरुक्त्यादयोऽपि भेदहेतवो यथासंभवं 
वेदान्तान्तरे षु योजयितव्याः । तस्मात्प्रतिवेदान्तं विज्ञानमेद इति । ४ एवं प्राप्ते जूमः-- 


कौथुमक, कौषोतक और द्याट्यायन इत्यादि भिन्न-मिन्न नाम हैं । और इसो प्रकार बैश्वरेव्यामिक्षा०' 
( विश्वदेवोंक्ो अमिक्षा और वाजि देवताओंको वाजिन ) इत्यादिमें रूपभेद भी कमंभेदका प्रतिपादक 
प्रसिद्ध है । ओर यहाँ रूपभेद है, जेसे कि कोई शाखावाले पञ्चाग्निविद्यामें अन्य छठवों अग्नि मी कहते 
हैं, ओर अन्य पाँच ही पढ़ते हें । इस प्रकार प्राणसंवाद आदिमें कोई शाखावाले न्यून वाग्‌ आदि 
कहते हैं और कोई लोग अधिक वाक आदिका पाठ करते हैं। इस प्रकार धमंविशेष मी कमंभेदका 
प्रतिपादक कारीर्यादिमें आर्शाड्कुत है । और यहाँ धमंविशेष मी है-जैपे कि आथवंणिकोंका थिरोव्रत । 
इस प्रकार पुनरुक्ति आदि भेदके हेतुओंकी वेदान्तोंमें यथासंमव योजना करनी चाहिए । इसलिए प्रत्येक 
वेदान्तमें विज्ञानका भेद दै । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हुम कहते हैं--सब वेदान्त प्रत्यय-विज्ञान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
विद्या, वश्वानर आदि विद्या परस्पर मिन्न हैं, ऐसा “नानाइाब्दादिभेदात” ( ब्रह्मसूत्र ३।३।५८ ) इस 


सूत्रमें कहा जायेगा । यहाँ तो परस्पर मिन्न-मिन्न वे विद्या क्या प्रत्येक शाखामें भिन्न-भिन्न हैं अथवा 
नहीं ? इसप्रकार नाम आदिके भेदसे और विधि आदिके समान होनेसे सन्देह होता है । पूवंमीमांसाके 
शाखान्तर अधिकरणमें पूवपक्षका यह सूत्र है--“'नामरूपधमविशेषपुनरुक्तिनिन्दाशक्तिसमापतिवचन- 
प्रायश्चित्तान्याथदुशनाच्छाखान्तरे कमंभेदःस्यात्‌ः ( जै० सू० २४८) ( नाम, रूप, धर्मविशेष, 
पुनरुक्ति, निन्दा, अञ्चक्ति, समाप्तिवचन, प्रायर्चित्त, अन्याथंदशंन इनसे अन्य थाखामें कमभेद होना 
चाहिए ) ये सब कमंके भेदमें हेतु हैं। जसे "अथैष ज्योतिरथैष सवञ्योतिरेतेन सहस्रदक्षिणेन यजेत” 
( अनन्तर सहस्र दक्षिणासे यह ज्योतिः नामक याग करे ) यहाँ नामभेदसे यह ज्योति याग ज्योतिष्टोम 
यागसे भिन्न है। और 'विखवेदेवोंको अमिक्षा (पनीर ) ओर वाजिदेवोंको वाजिन-द्रव माग दे' 
यागका रूप-प्रव्य और देवता हैं, उससे ही याग सिद्ध होता है, अतः यहाँ विशवे देवताके उहेश्यसे 
अमिक्षा द्रव्यवाले यागमें, वाजिन गुण विधि नहीं हो सकती, क्योंकि यागका रूप द्रव्य ओर देवता 
भिन्न-भिन्न हें । अतः ये कम मिन्न-भिन्न हैं, वसे प्रकरणमें तेत्तिरीयक, वाजसनेयक आदि नामभेदसे 
उपासनाए भिन्न-भिन्न हें । भाष्यमें आदि पदसे न्द्रं दुधि' ऐन्द्रं पयः? इत्यादि द्रव्यभेदसे मी 
कमंभेद ग्राह्य है, उसी प्रकार प्रकरणमें मी नाम और रूपभेदे वाजसनेयी पञ्चाग्नि और छान्दोगोंकी 
षडरिनि विद्याका भेद हे । इसप्रकार छान्दोग्यमें रेत रहित वाग आदि पाँच अग्नियाँ ओर रेतसहित 
वाग आदि वाजसनेयियोंके मंतमें छ अग्नियां हैं, अतः प्राण आदि विद्याका भद है । कारोरिवाक्योंके 
अध्ययनमें तैत्तिरोय शाखावाले भूमिमें भोजन करते हैं, यह उन्हींका धमविशेष है, और अन्य 
शाखावाले ऐसा नहीं करते, क्योंकि वह उनका धम नहीं है। इसप्रकार अन्य शाखाओंमें घमविशेर्षोसे 
जसे कममेद शङ्कित है, वसे प्रकृतमें भी मुण्डकोपनिंषद्के अध्ययनमें जिन लोगोंका माथेपर अङ्गार- 
पात्र ( मस्म) धारण करना धमंविशेष है अन्योंका नहीं, अतः धमंविशषसे विद्याका मेदशङ्ित है। 
पुनरुक्ति-अभ्यास, जेसे 'समिधो यजति’ तनूनपातं यजति’ यहापर “यजति के पुन) पुनः कथनसे 
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सववेदान्तप्रत्ययानि विज्ञानानि तस्मिस्तस्मिन्वेदान्ते तानि तान्येच भवितुमर्हन्ति । 
कुतः ? चोदनाद्यविशेषात्‌ । आदिग्रहणेन शाखान्तराधिकरणसिदान्तसूत्रोदिता अभेद- 
हेतव इहाक्कर्प्यन्ते । संयोगरूपचोदनाख्याचिदोषादित्यर्थः । यथेकस्मिन्नन्नि होत्रे शाखा- 
भेदेऽपि पुरुषप्रयत्नस्तारशा एव चोद्यते-जुहयादिति । एवम्‌ योह वै ज्येष्ठं च श्रेष्ठं च वेद 

( बृह० ६।१।१, छा० ५।१।१ ) इति वाजसनेयिनां छन्दोगानां च तादञ्येव चोदना । 
'तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें वे-वे ही हो सकते हें। किससे ? इससे कि चंदना आदि अविसेष हैं, आदि पदके 
ग्रहणसे शाखान्तर अधिकरणमें सिद्धान्तसूत्रोंमें प्रतिपादित अभेद हेतुओंका यहाँ आकषण किया 
जाता है, क्योंकि संयोग, रूप, चोदनां और समाख्याका प्रत्येक शाखमें वलक्षण्य नहीं है, ऐसा अथं 
हे । जैसे एक अग्निहोत्रमें शाखाभेद होनेपर मी 'जुहुयात्‌' वसा ही पुरुषप्रयत्न विहित है, वसे ही “यो 
ह व०' ( जो ज्येष्ठत्व और श्रेष्ठत्व गुण,विशिष्टको जानता है ) इस प्रकार वाजसनेयी और .छान्दोगोंकी 
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पाँच प्रयाजोंका परस्पर भेद सिद्ध होता है, अन्यथा-एक. कर्म माननेसे 'यजति' का पुनःपुनः कथन ब्यथ 
`हे । वसे अन्य शांखामें'मी अभ्याससे विद्याक्का भेद हे । आदि पदसे निन्दादिका ग्रहण है । 


 _ निन्दावचन--श्रातः प्रातरनृतं ते वदन्ति पुरोदयाज्जुछति. अग्निहोत्रम्‌’ ( जो ूयोदयसे 
पहले अग्निहोत्र करते हुँ वे प्रात: अनृत बोलनेवाले होते हैं ) इससे अनुदित होमकी और “यदुदिते 


सूय प्रातजुहुयात्‌' (जो सूयके उदित होनेपर प्रात: होम करता हैं दहु अतिंथिक्रे चले जानेपर शून्य 
ग्रहमें भोजन ले आता है उसके समान है) इस वाक्यसै * उदित होमकी निन्दा श्रत है, अतः दोनों 


होमोंका भेद है, क्योंकि एक पुरुष उदित और अनुदित होमका अनुष्ठान नहीं कर सकता । उदित तथा 
अनुदित होमके अठिक्रमणसे. प्रायरिचित्तका विधान है । इसपकार :प्रायरिचत्तके'विधानये मो दोनों होमों- 
, में भेदशड्धित है । ये निन्दा और प्रायरिषत्त वेदान्त विद्यामें नहीं हैं, अतः उनका उदाहरण नहीं 
दिया गया है। अशक्ति- जेजे सब थ्ाखाओंमें विहित कमंके जानने ओर करनेमें एक व्यक्तिकी 


असामथ्यसे कमका भेद है, वसे सब वेदान्तके अध्ययन और ज्ञानपें अथवा उपासना करनेमें एक 
व्यक्तिकी शक्ति न होनेसे तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें विद्याका भेद श्रित है। समाप्ति--सब शाखाओंकी एक 


रूप समासि नहीं कही जाती, किन्तु अन्य शाखाकी अन्यत्र कममें समाप्ति कही जाती हे, इसप्रकार 
समाप्तिवचन भेदसे भी कमंका भेद श्र दुत है, वसे किसी वेदान्तगत ओंकारकी सरवत्मितामें किसीकी 


यत्र समाप्ति है, इससे विद्याका भेद डत है। ' अन्याथदशन--अथववादसे जसे कमका भेद 
शङ्कित है, वसे प्रकृतमें विद्याका भेद शाद्धुत है । 


इसप्रकार पूवंपक्ष सूत्रमें कर्मभेदके लिए कथित .हेतुओंको दिखलाया गया है । अब उनमेंसे 


कोई हेतु सिद्धान्त और पूवपक्ष दोनोंमें यहाँ उपयुक्त होते हें । वसे शब्दान्तर, अभ्यास, सख्या 
गुण, क्रिया और. नामधेथ कमंके भेदक हैं। उनमें नाम, गुण, रूप और अभ्यास इन चारोंका 


व्याख्यान हो चुका है । किः्च 'यजेत, जुहुयात्‌? इसप्रकार प्रकृति शब्दके भेदसे तत्‌ तत्‌ अवच्छिन्न 
मवनारूप कमंका मेद है, वेसे यहाँ मी 'वेद, उपास्ते” इत्यादि शब्द भेदसे विद्याका भेद है । *तिख- 
आहुतीजुंहोति? ( तीन आहुति करे ) इसमें जैसे संख्यासे कमंभद है, वेसे 'द्वो संवगो' ( छा» ४।३।४ ) 
( देवताओंमें वायु और इन्द्रियोंमें प्राण-संवगं है ) इसमें द्वित्व संख्यासे संवगंविद्याका भेद है। नित्य 
अग्निहोत्रके प्रकरणसे अन्य प्रकरणमें कुण्डपायियोंके अयन नामक संवत्सर सत्रमें 'मासससिददोत्र 


जुह्ति' (मासपय॑न्त अग्निहोत्र करे) इसमें श्रत अग्निहोत्र अन्य प्रकरणमें स्थित होनेके कारण भिन्न कम 
है, इसप्रकार सिद्ध किया गया है, वैसे यहाँ वेदान्ठभेद और प्रकरणमेद होनेसे उपासना का मी भद है। 


# उक्त नाम आदिसे प्रत्येक शाखामे अग्निहोत्र आदि कर्मोका भद प्राप्त होनेपर शाखान्तरा- 
धिकरणे सिद्धान्त. सुत्र है-'एकं वा संयोगरूपचोद्नाख्याविशेषात? ( जे० सू० २।४।९ ) ( प्रयोजनका 


६५० ब्रह्मसूत्र-शाङ्कगरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


प्रयोजनसंयोगो प्यविशिष्ट पव-ज्येष्ठश्र श्रेष्ठश्च स्वानां मवति’ (बृह०६।१।१) इति। रूपमप्यु- 
भयत्र तदेव दिज्ञानस्य, यदुत अ्येष्ठश्रेष्ठादिगुणविशेषणान्वितं प्राणतत्वम्‌। यथा च 
ट्रव्यदे चते यागस्य रूपम्‌, एवं विज्ञेयं रूपं विज्ञानस्य, तेन हि तद्र्प्यते। समाख्याऽपि 
सैब--प्राण विद्येति । तस्मात्सर्ववेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानाम्‌ । एवं पञ्चाग्निविद्या वेश्वान- 
रविद्या शाण्डिव्यविद्येत्येवमादिषु योजयितव्यम्‌ । ये तु नामरूपादयो भेदहेत्वाभासास्ते 
प्रथम एव काण्डे “न नान्ना स्थादचोदनामिधानव्वात्‌' इत्यारभ्य परिहृताः ॥ १ ॥ 

इहापि कंचिद्विशेषमादाङ्गय परिहरति- 

भेदान्न ति चेन्नै कस्यामपि ॥ २ ॥ 
पदच्छेद--भेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, एकस्याम्‌, अपि । | 
वेसी एक-सी चोदना है । और “ज्येष्ठश्च०” ( वह अपनी ज्ञातिमें ज्येष्ठ और श्रेष्ठ होता है ) इस तरह 

प्रयोजनका संयोग मी समान है । दोनों स्थलोंमें विज्ञानका रूप भी वही हे-जो ज्येष्ठ और श्रेष्ठ आदि 
गुणरूप विश्ेषणोंसे युक्त. प्राणतत्त्व है । जैसे द्रव्य और देवता यागके रूप हैं, वेसे ही विज्ञानका 
विज्ञेय रूप है, क्योंकि उससे उसका निरूपण किया जाता हे । इसी प्रकार समाख्या-संज्ञा मी वही प्राण- 
विद्या है । इससे विज्ञानोंमें सव वेदान्त प्रत्ययत्व है । एवं प्रचाग्निविद्या, वश्वानरविद्या, शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें योजना करनी चाहिए । जो नाम, रूप आदि मेद हेतु-से हैं, प्रथम काण्डमें ही 'न नाम्ना०' 


(नामसे भेद न होगा, क्योंकि चोदनासे अभिधान नहीं है) ऐसा आरम्मकर परिहूत किये गये हैं ॥ १ ॥ 
यहाँ मी किसी विशेषकी आशड्काकर परिहार करते हैं-- 


सद्यानन्दी-दीपिका 


संयोग, रूप-द्रव्य और देवता, चोदना-पुरुषप्रयत्त और आख्या-ताम समान होनेसे शाखान्तरमें एक 
ही कमं है) चोदनाका अर्थं विधिवाक्य अथवा पुरुषप्रयत है “चोदनेति क्रियाप्रवतकं वचनमाहु- 
शबरस्वामिनः' (शबरस्वामी क्रिया प्रवतंक वचनको चोदना कहते हैं) जैसे जयात्‌? 'हु' धातुका अथ 
होम है, तद्विषयक पुरुषप्रयत्न जैसे यहाँ एक है, वंख्रे ही “वेद, उपास्ते' इत्यादिमें भी पुरुषप्रयत्न एक 
है । जेसे ज्येष्ठत्व, श्रेष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त प्राणविद्या एक है, वसे फल संयोग आदिके समान 
होनेसे पःवाग्निविद्या मो एक ही है । इस प्रकार शाखा भिन्न होनेपर भी विद्याओंमें भेद नहीं है । 
पुर्वपक्षीसे कमके भेदमें प्रतिपादित हेतु वस्तुतः व हेतु नहीं हेत्वाभास हैं। जेसे-'काठक' आदि 
नामश्ले कम भेद युक्त नहीं है, क्योंकि चोदनाका अभिधान नहीं है । काठक आदि ग्रन्योके नाम हैं 
कमंके नहीं, अतः पृथक्‌ नामवाले शाखा ग्रन्थोंके भद होनेपर मी उनसे विहित कर्म एक ही है । 
इससे 3 कम भी उस ग्रन्यके नामसे कहे जाते हैं। उनमें पृथक्‌ शक्तिकी कल्पना गौरव है । पृथक्‌ 
शाखा ग्रन्थोंमें थोड़ा-सा मेद होनेपर भी कमं एक ही है। रूप ( द्रव्य और देवता ) मी कमंका 
भेदक नहों है, क्योंकि समान है। इस प्रकार नामके भंदसे विद्याका मी मेद नहीं है। धमंविशेष भी 
भेदक नहीं है, क्योंकि वह अध्ययनका अङ्ग है कमंका नही । पृथक्‌ छाखाओंमें पुनरुक्ति सिद्ध नहीं है । 
निन्दा ओर अन्याथंदशंन मी कमं मेंदके साधक नहीं हैं, क्योंकि वे तत्‌ तत्‌ विधिमें स्तुतिमात्र हैं । 
अशक्ति मी भेंदसाधक नहीं है, क्योंकि अनेक शाखाओंके अध्ययनमें अशक्ति होनेपर मी अपनी 
दाखाओंमें अनुक्तकी अपेक्षा होनेसे अन्य शाखासे उसका ग्रहण सम्भव दै । एक भी कमंमें अद्भ छोप- 
वेगुण्य आदि होनेसे प्रायश्चित्त हो सकता है, अतः प्रायश्चित्त मी कमंका भेदक नहीं है । इसी प्रकार. 
समाशिवचनका भेद भी भेद प्रयोजक नहीं है । इस रीतिसे कमंके अभेद साधक प्रमाणोंका प्राबल्य 
होनेसे भेद साधक हेतु परिहूत है । पृव॑पक्ष में विद्याके भेदसे गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमें विद्याके 
एक होनेसे गुणोंका उपसंहार है ॥ १ ॥ 


अधि० १ सू०२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीकासहित ६५१ 


सूत्रार्थ--( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( भेदात्‌ ) जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका भेद 
होता है, वसे वेद्यके भेदसे विद्याका भेद है, ( न) तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( एकस्यामपि ) एक 
विद्यामें भी इस प्रकारका गुण भेद उपपन्न होता है । 

# स्यादेतत--सर्ववेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानां गुणभेदान्नोपपद्यते। तथाहि वाज- 
सनेयिनः पञ्चाग्निविद्यां प्रस्तुत्य षष्ठमपरमग्निमामनन्ति--तस्याग्निरेवाग्निर्भवति’ ( बृह० 
६।२।१४ ) इत्यादिना ! छन्दोगास्तु तं नामनन्ति पञ्चखंख्ययेव च त उपसंहरन्ति- अथ 
ह य एतानेवं पञ्चाग्नीन्वेद' (छा० ५।१०।१०) इति । येषां च स गुणोऽस्ति, येषां च नास्ति, 
कथमुभयेषामेका विद्योपपद्येत ? न चात्र गुणोपसंहारः शाक्यते प्रत्येतुम्‌ , पञ्चखंख्या- 
विरोधात्‌ । तथा प्राणसंवादे श्रेष्ठादन्यांश्चतुरः प्राणान्वाक्चक्षुःश्रोत्रमनांसि छन्दोगा 
आमनन्ति | वाजसनेयिनस्तु पञ्चममप्यामनन्ति-रेतो बै प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पञ्ुमियं 
एवं वेद्‌’ (बृह० ६।१।६) इति । आवापोद्वापभेदाञ्च वेद्यभेदो भवति, वेद्यभेदाच विद्याभेदः 
द्रव्यदेवताभेदादिव यागस्येति चेत्‌-नेष दोषः, यत पकस्यामपि विद्यायामेवंजातीयको 
गुणभेद्‌ उपपद्यते । यद्यपि षष्ठस्याग्नेरुपसंद्दारो न संभवति, तथापि द्युप्रभतीनां पञ्चाना- 


यह हो, परन्तु विज्ञानोंमें सववेदान्त प्रत्ययत्व गुगभेंदसे उपपन्न नहीं होता, क्योंकि वाजसनेयी 
शाखावाले पञ्चाग्निविद्याको प्रस्तुतकर “तस्याग्निरेव०' ( उस-आहुति भूत पुरुषका प्रसिद्ध अग्नि ही 
अग्नि है ) इत्यादिसे अन्य षष्ठ अग्नि. कहते हैं। छान्दोग तो उसका कथन नहीं करते किन्तु 'अथ 
ह य०' ( किन्तु जो इसप्रकार इन पाँच अग्नियोंको जानता है ) इसप्रकार वे पाँच संख्यासे उपसंहार 
करते हें । जिनके मतमें वह गुण है और जिनके मतमें वह गुण नहीं है उन दोनोंकी एक विद्या 
किस प्रकार उपपन्न होगी । और यहाँ गुणका उपसंहार भी नहों जाना जा सकता, क्योंकि पाँच 
संख्याका विरोध है । उसीप्रकार प्राणसंवादमें श्रेष्ठ प्राणसे अन्य वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र ओर मंन इन 
चार प्राणोंका छान्दोग कथन करते हैं, और वाजसनेयी तो रेतो बे प्रजापतिः०' ( रेत ही प्रजापति है, 
जो ऐसा जानता है, वह प्रजा ओर पशुओसे सम्पन्न होता है ) इस तरह पश्चमका मी कथन करते 
हें । आवाप ( डालना ) उद्दाप (निकालना) के भेदसे वेद्यका भेद होता है, वेद्यके भेदसे विद्याका भेद 
होता है । जैसे द्रव्य ओर देवताके भेदसे यागका भेद होता है। ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्योंकि एक विद्यामें मी इसप्रकारका गुणमेद उपपन्न होता है । यद्यपि षष्ठ अग्निका उपसंहार 
संभव नहीं है, तो मी यु आदि पांच अग्नियोंका दोनों स्थलों ( वाजसनेयी ओर छान्दोग ) में प्रत्यभि- 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

# वाजसनेयी छः अग्नियाँ मानते हैं और छान्दोग पाँच, अतः संख्या आदिके भेदसे विद्याका 
भेद होना चाहिए । जसे एक शाखामें अग्नीषोमीय यागमें एकादश कपालोंका कथन और अन्य 
शाखामें द्वादश कपालोंका निर्वाप प्रतिपादित है, इससे वहाँ संख्याके मेदसे शाखान्तरका कमं भी 
भिन्न माना गया है? यह वेदान्तशास्त्र पुवंमीमांसासे पृथक शास्त्र है, अत! यहाँ कम न्यायकी 
समानता नहीं है, क्योंकि यह उपासना मानसिक विद्या है, इससे पुनरुक्ति नहीं है । परन्तु उस मृत 
पुरुषके दाहके लिए अन्तथेष्टिगठ छठवीं अग्निको वाजसनेयियोंने प्रसिद्ध अग्निके समान स्वीकृत किया है, 
उसका छान्दोगोंने पाँच अग्नियोंमें अन्तर्भाव किया है, अत: रूपका भेद नहीं हे । छान्दोग रेतको न 
लेकर प्राणके साथ वाणी, वक्ष, श्रोत्र और मनको लेकर पाँच अग्नियाँ मानते हैं ओर वाजसनेयियोंने 
जननञ्चक्ति गुणविदिष्ट रेतको अधिक लेकर छा अग्नियाँ स्वीकार की हैं, इस थोड़े भेदको लेकर 


विद्याक। भेद सिद्ध नहीं होता । यहाँ तक तो गुणभेदको मानकर विद्याका अमेद कहा गया है। अब 
उसे अस्वोकार कर “पत्यते5पि” इत्यादिसे कहते हैं । 


६५२ ब्रह्मलूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


भग्नीनामुभयत्र प्रत्यभिज्षायमानत्वान्न विद्याभेदो भवितुमहंति। नहि षोडशिग्रहणा- 

ग्रहणयोरतिरात्रो भिद्यते । पठ्यतेऽपि च षष्ठोऽग्निइछन्दोगेः- तं प्रेतं दिष्टमितोऽग्नय एवं 
हरन्ति’ ( छा० ५।९।२ ) इति । ® वाजसनेयिनस्तु सांएादिकेषु पञ्चस्वग्निष्वनुवृतायाः 
समिद्धूमादिकरपनाया निवृत्तये 'तस्याग्निरेवाग्निमवति समित्समित्‌' ( बृह० ६।२।१४ ) 
इत्यादि समामनन्ति, स नित्यानुवादः । अथाप्युपासनाथ एष वादस्तथापि स शुणः 
शक्यते छन्दोगेरप्युपसंहतुंम्‌। न चात्र पञ्चसंख्याचिरोध आइङ्कयः,सांपादिकाग्न्यभिप्राया 
ह्येषा पञ्चसंख्या, नित्याचुवादभूता न विधिसमवायिनीत्यदोषः। एवं प्राणसंवादादिष्व- 
प्यधिकस्य शुणस्येतरत्रोपसंहारो न विरुध्यते। नचावापोद्वापभेदाठे यमेदो विद्याभेद 
'श्ादाङ्गय।, :कस्यचिद्वयांशास्यावापोद्वापयोरपि भूयसो वेद्यरारोरभेदावगमात्‌ । तस्मा 
देकविद्यमेव ॥ २ ॥ 


स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि संमाचारेऽधिकाराचच सववच्च तन्नियमः ॥ ३॥ 
पदच्छेद्‌--स्वाध्यायस्य, तथात्वेन, हि, समाचारे, अधिकारात्‌, च, सववत्‌, च, तन्नियमः । 
सृत्राथे ( स्वाध्यायस्य ) यह शिरोब्रत स्वाध्यायका धमं है विद्याका नहीं, ( हि) क्योंकि 
( समाचारे ) वेद व्रतोपदेशक सूत्र ग्रन्थमें ( तथात्वेन ) वह स्वाध्यायके धर्मरूरसे विहित है, ( अधि- 
कारात्‌ ) कारण कि 'नतदचीणंत्रतोऽधीते' यह उसका प्रकरण है। (च ) और इसत्रकार ( सववत्‌ ) 
'सवहोमके समान' ( तन्नियमः ) यह आथवणिकोंका नियम है । 

यदप्युक्तम्‌-आथवणिकानां विद्यां प्रति शिरोब्रताद्यपेक्षणाद्न्येषां च तदनपेक्षणा 
द्विद्याभेद इति, तत्प्रत्युच्यते-स्वाध्यायस्यंष घमो न विद्यायाः, कथमिदमवगम्यते ? यतस्त- 
थात्वेन स्वाच्यायधमंत्वेन समाचारे वेद्वतोपद शपरे ग्रन्ये, आथर्वणिका इदमपि वेदत 


ज्ञान होनेसे विद्याका भेद नहो हो सकता । अतिरात्रयागमें षोडशिपात्रके ग्रहण ओर अग्रहणसे अति- 
रात्रयागका भेद नहीं होता। और “तं प्रेतं०” ( कमं वद्य परलोकमें प्रस्थित हुए उस मृतकको 
ज्ञातिवाले झग्निके प्रति ही ले जाते हैं ) इसप्रकार छान्दोग षष्ठ अग्निको मो पढते हैं । वाजसनेयी तो 
उपासनाके लिए सांपादिक-आरोपित पांच अग्नियोंमें अनुवृत्त समिध्‌, धूम आदि कल्पनाकी निवृत्तिके 
लिए 'तस्याग्निरेव०' ( उस मृतक पुरुषके दाहके लिए प्रसिद्ध अग्नि ही अग्नि है और प्रसिद्ध समिध्‌ 
ही समिध्‌ है ) इत्यादि कहते हैं । वह नित्य अनुवाद है । यदि यह वाद उपासनाके लिए हो तो भी 
` छान्दोग उस गुणका उपसंहार कर सकते हैं, अतः यहाँ पाँच संख्याके विरोधकी आशङ्का नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि यह पाँच संख्या उपासनाके लिए आरोपित अग्निके अभिप्रायसे नित्य अनुवादरूप है 
विधि सम्बन्धी नहीं है, इसलिए कोई दोष नहीं है। इसीध्रकार प्राणसंवाद आदिमें भी अधिक 
गुणका अन्यत्र उपसंहार विरुद्ध नहीं है। और न आवाप, उद्घापके मेदसे वेद्यमेद और विद्याभेदकी 
आशङ्का करनी चाहिए, क्योंकि किसी वेद्यांशके आवाप ओर उद्घापमें मी महान्‌ वेद्यरारिका अभेद 
वगत होता हे, इससे एक ही विद्या है॥ २ ॥ 
जो यह भी कहां गया है कि आथवंणिकोंको विद्याके लिए झिरोब्रत आदिकी अपेक्षा है 
ओर अन्य-छान्दोगोंको उसकी अपेक्षा नहीं है, इससे विद्याका भेद है, उसका निराकरण किया जाता 
है--यह शिरोत्रत आदि स्वाध्यायका धमं है विद्याका नहीं है, यह कैसे अवगत हो ? इससे कि इस- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* अनग्नि य॒ आदि पाँचमें उपासनाक लिए कल्पित अग्नित्व स्वीकार किया गया है, अत 


उनका कल्पित पश्चत्व .अनुवादमात्र है घ्येयरूपसे उनका विधान नहीं है, अतः कोई विरोध नहीं है । 
अतः वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक ही है ॥ २॥ 


अघि० १ सू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासद्दित ६५३ 


त्वेन व्याख्यातमिति संमामनन्ति । 'नेतदचोणंब्रतो$धीते' ( मु० ३।२।११ ) इति चाधिक्रत- 
विषयादेतच्छब्दादध्ययनशब्दाच्च स्वोपनिषदध्ययनघर्म एवेष इति निर्धायते | ननु च 
“तेषामेवेतां ब्रह्मविद्यां वदेत शिरोत्रतं विधिवद्येस्तु चीणम्‌' ( मुण्ड० ३।२।१० ) इति ब्रह्मविद्या- 
संयोगश्रवणादेकेव सर्वत्र ब्रह्मविद्येति संकीयंतैष घर्मः, न, तत्राप्येतामिति प्रकृतप्रत्यव- 
मर्शात्‌ । प्रकृतत्वं च ब्रह्मविद्याया ग्रन्थविशेषापेक्षमिति प्रन्थविशेष संयोग्येचेष घमः । 
सववच्च तन्नियम इति निर्दर्शननि्दश; । यथा च सवाः सत्त सोर्यादयः शतोदनपर्यन्ता 
वेद्रान्तरोदितत्रे ताग्न्यनभि संवन्चाद्‌(थवणोदितेकाग्न्येभिसंबन्धाच्चायचणिकानामेच निय- 
म्यन्ते, तथेब्रायमपि घमः स्वाध्यायविदोषसंवन्धात्तत्रेव नियम्यते। तस्मादप्यनवद्य 
विद्येकत्वम्‌ ॥ ३ ॥ 
दशयति च ॥ ४॥ 
, पद्‌च्छेद-दशंयति, च। 

सूत्राथ--और सर्वे वेदा’ इसप्रकार वेद. भो सब वेदान्तोंमें विद्याका एकत्व दिखलाता है ! 

दर्शायति च वेदोऽपि विद्येकत्वं सर्ववेदान्तेषु, वेदेकस्वोपदेशात्‌ सर्व वेदा यत्पद- 
समामनन्ति’ ( क० २।१५ ) इति । तथा एतं ह्यंव बह वृचा महत्युक्थे मीमांसन्त एतमग्नावध्वयव 
पृतं महाब्रते छन्दोगाः इति च । तथा “महद्भयं वञ्जमुद्यतम्‌' (क० ६।२) इतिं काठक उक्तस्ये- 
श्वरगुणस्य भयहेतुत्वस्य तैत्तिरीयके भेददशंननिन्दाये परामर्शो दृश्यते--यदा ह्येवैष 
एतस्मिन्रदरमन्तरं कुरुते । अथ तस्य भयं भवति । तत्त्वेव भयं विदुषोऽमन्वानस्य’ ( ते० २।७।१ ) 
इति । तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वैश्वानरस्य छःन्दोग्ये सिद्ववदुपादानम- 
'यस्त्वेतमेवं प्रादेश मात्रममिविमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते' ( छा० ५।१८।१ ) इति । ` तथा सर्व- 


प्रकार स्वाघ्यायके धमंरूपसे समाचारमें-ेदके ब्रतोंके उपदेश परक सूत्रग्रन्थमें यह मी वेद व्रतरूपखे 
व्याख्यात है, ऐसा आथंवणिक लोग कहते हें । 'नेतद्चीणब्रतोऽघीते' ( शिरोव्रवका अनुष्ठान 
नहीं किया है वह इसका अध्ययन नहों कर सकता ) इसप्रकार अधिकृत विषयक “एतत्‌” शब्दवे और 
अध्ययन" शब्दसे मी यह अपने उपनिषद्‌ अध्ययनका ही धमं है, ऐसा निर्धारित किया जाता है । 
परन्तु “तेषामेवेताम्‌०' ( जिन्होंने विधिवत्‌ शिरोव्रउका अनुष्ठान किया है उन्होंमें ही यह ब्रह्मविद्या 
कहनी चाहिए ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याके संयोगका श्रवण होनेसे सब शाखाओंमें एक ही ब्रह्माविद्या है, 
इसलिए यह श्चिरोब्रत धमं भी सर्वत्र सम्बधित होगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि वहाँपर मी 'एताम्‌' इससे 
प्रकृत ब्रह्माविद्याका परामश है, और ब्रह्माविद्यामें प्रकृतत्व ग्रन्यविशेषकी अपेक्षासे है, इसलिए यह 
घमं मी ग्रन्यविशेषका संयोगी-सम्बन्धी होगा । "सववच्च तन्नियमः’ यह दृष्टान्वका निर्देश हे । जेते 
शचतोदनपर्यन्त सौर्यादि सात होमोंका अन्य वेदमें कथित त्रेताग्नि-दक्षिणाग्नि, ग्राहंपत्य और आहवनोय 
अग्निके साथ सम्बन्ध न होनेसे और आथवंण उदित एक ऋषि नामक अग्निके साथ सम्बन्ध होनेसे 
आथवणिकोंमें हो वे होम हैं ) यह नियम किया गया है, बसे हो यह धमं मी स्वाध्याय विशेषके 
सम्बन्धसे आथवंणिकोंमें ही नियमित होता है । इससे भी विद्याका एकत्व निर्दोष है ॥ ३ ॥ 

और वेद मी विद्याका एकत्व दिखलाता है, क्योंकि 'सव वेदा०' ( सब वेद जिस पदका प्रति- 
पादन करते हैं ) इसप्रकार सब वेदान्तोमें विद्याके एकत्वका उपदेश है, और 'एत ह्योष०' ( इसीका 
बह्‌ वृच-ऋग्वेदी महान्‌ उक्थर्में विचार करत हैं, अध्य इसका अग्निमें. और छान्दोग इसका महाव्रतमें 
विचार करते हैं ) तथा 'महद्भयं०' ( वह ब्रह्म महात्‌ मयरूप और उठे हुए वज्त्रके समान है) इस 
प्रकार दाठकमें उक्त भयहेतुत्व ईश्व र-गुणका “यदा ह्यवेष०' (और जब यह अज्ञानी इस अद्वय आ।त्मामें 


थोड़ा-सा भी भेद करता है तो इसे मय प्राप्त होता है, क्योंकि वह ब्रह्मा ही भेददर्शी विद्वानुके लिए 
सयरूप है ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें भेंददर्शनकी निन्दाके छिए परामश देखा जाता है और वाजस- 
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वेद्‌'न्तप्रत्ययत्वेनान्यत्र विहितानामुक््थादोनामन्यत्रोपासनविधानायोपादानात्प्रायद्‌ान- 
न्यायेनोपासनानामपि सवचेदान्तप्रत्ययत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 
( २ उपसंद्दाराधिकरणम्‌ । स्‌० ५ ) 
उपसंद्दारोऽथामे दाद्विधिशेषवत्समाने च ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद--उपसंहारः, अर्थभेदात्‌, विधिशेषवत्‌, समाने, च.। 

सूचार्थ--( विधिशेषवत्‌ ) जैसे सवत्र अग्निहोत्र एक होनेसे उसके शेष गुणोंका उपसंहार 
होता है, वेसे ही ( समाने ) उपासनामें मो ( उपसंहार ) गुणोपसंहार करना चाहिए, ( अर्थाभेदात्‌ ) 
क्योंकि उपास्यके गुणोंसे प्राप्य उपासनारूप अथंका सब दाखाओंमें अभेद है । 

४४ इदं प्रयोजनसूचम्‌ । स्थिते चैवं सर्ववे दान्तप्रत्ययत्वे सवविज्ञानानामन्यत्रोदि- 
तानां विज्ञानगुणानामन्यत्रापि समाने विज्ञान उपसंहारो भवति, अर्थाभेदात्‌। य एव 
हि तेषां गुणानामेकत्रार्थो विरिष्टविज्ञानोपकारकः स पवान्यत्रापि । उभयत्रापि हि तदे- 
वेकं विज्ञानम्‌, तस्मादुपसंहारः । विधिशेषवत्‌ यथा विधिशेषाणामग्निहोत्रादिधर्माणां 
तदेवेकमग्निहोत्रादि कर्म खवत्रेत्यर्थाभेदादुपसंहरणमेवमिहापि । यदि हि विज्ञानभेदो 
भवेत्ततो विज्ञानान्तरनिबद्धत्वाद्‌गुणानां प्रकृतिविकृतिभावाभावाच्च न स्यादुपसंहारः 
विज्ञानेकत्वे तु नेवमिति। अस्येव तु प्रयोजन सूत्रस्य प्रपञ्चः सर्वामेदादित्यारभ्य भविष्यति । 


नेयकमें प्रादेश्मात्रसे संपादित वश्वानरका, 'यस्त्वेतमेवं०' (जो कोई “यही मैं हे' इसप्रकार अभिमानका 
विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वश्वानर आत्माकी उपासना करता है) इसप्रकार छान्दोग्यमें सिद्धके 


समान उपादान है । इसप्रकार सववेदातत प्रत्ययहूपसे अन्यत्र विहित उक्थ आदिका अन्यत्र उपासना 
विधानके लिए ग्रहण होनेसे प्रायदशनन्यायसे उपासनाओंमें मी सबवेदान्त प्रत्ययत्वकी सिद्धि होती है ।४। 


यह प्रयोजन सूत्र है । इसप्रकार सम्पूण विज्ञानोंमें सववेदान्त प्रत्ययत्व सिद्ध होनेपर अन्य 
शाखाओंमें उक्त विज्ञानके गुणोंका अन्य शाखामे मो समान विज्ञानमें उपसंहार होता है, क्योंकि 
अथका मभेद है । उन गुणोंका एक शाखामें विशिष्ट विज्ञानका उपकारकतव जो एक प्रयोजन है 
वही अन्य शाखामें मी हे । दोनों स्थलोंमें मी बही एक विज्ञान है, इसलिए गुगोका उपसंहार है । 
'विधिशेषवत्‌'-विधिरोषके समान । जैसे विध्यङ्ग अग्निहोत्र आदि धर्मोका वही अग्निहोत्र आदि कम 
सवंत्र एक है । इसप्रकार अथ-प्रयोजनके अभेद होनेपे उन सब धर्मोका उपसंहार होता है, उसीप्रकार 
प्रयोजनके अभिन्न होनेसे यहाँ मी धर्मोका उपसंहार है। यदि शाखाभेदपे विज्ञानका भेद हो तो उस 
विज्ञानसे भिन्न अन्य विज्ञानमें गुणोंके निरुद्ध होनेसे और प्रक्ृतिविकृतिमावके न होनेसे उपसंहार नहीं 
होगा । किन्तु विज्ञानके एक होनेपर तो ऐसा नहीं होगा । इसी प्रयोजन सूत्रका विस्तार 'सर्वाभेदात्‌' 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।२५ ) इस धूत्रके आरम्मसे होगा ॥ ५ ॥ 
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# जैसे वेद्य एक होनेसे ब्रह्मविद्या एक है, वसे उसके समीप पठित होनेसे सगुणविदा भी 
सब शाखाओंमें एक ही है । इसको सूत्रकार 'दुशयति च” इत्यादिसे दिखलःते हैं। जो एक वेदान्तमें 
विहित उपासनाका अन्य शाखामें सिद्धके समान ग्रहण उसे प्रायदशंतन्याय कहा जाता है, अत; 
ब्रह्मचिद्याके अभिन्न होनेके समान उक्थ आदि उपासनाएं मी समी शाखाओं में एक ही हैँ॥ ४ ॥ 

क शाखाओंका भेद होनेपर मी समान विद्यामें श्रुत गुण श्रृतिके अनुसार व्यवस्थित हैं अथवा 
एक शाखामें अश्रृत गुणोंका अन्य शाखासे उपसंहार है। इस प्रकार सन्देह होनेपर पूवपक्षमें विद्याके 
एक होनेपर भी तत्‌ तत्‌ श्ाखामें उक्त गुणोंसे ही उपकारकी सिद्धि होनेसे शाखा-भेदसे गुण 
व्यवस्थित हूँ । सिद्वान्ती--प्रधानके एक होनेपर तत्‌ तत्‌ उपकारक अङ्गोंके उपसंहारमें विधिशेषवत' 


अधि० ३ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६५५ 
( ३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌ । सू० ६-८ ) 
अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ ६॥ 
पदच्छेद--अन्ण्थात्वम्‌, शन्द'त्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--(शब्दात) “त्वं न उद्गाय’ 'तमुद्गीयमुपासाः्चक्रिरे इत्यादि श्रृतिसे (अन्यथात्वम्‌) 
विद्याका भेद होना चाहिए, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि 
श्रतियोंके अभिप्रायमें विशेषता नहों है, अत: विद्याका भेद नहीं है । 
& चाजसनेयके ते ह देवा ऊद्चुहन्तासुरान्यज्ञ उद्गीथेनात्ययामेति’ ( बृह० १।३।१ ) ते 
ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गाय’ (बृह० १।३।२) इति प्रक्रम्य वागादीन्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन 
निन्दित्वा सुख्यप्राणपरिश्रहः पठ्यते-'अथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌? ( बृह० १।३।७ ) इति । तथा छान्दोग्येऽपि- तदध देवा उद्गीथमाजहरनं 
नैनानमिमविष्यामः? ( छां० १।२।१ ) इति प्रक्रम्येतरान्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन निन्दित्वा 
तथेव मुख्यध्राणपरिग्रहः पठ्यते-'अथ हृ य एवायं झुख्यः प्राणस्तमुद्गीथमुपासांचक्रिरें' ( छा० 
१।२।७ ) इति । उभयत्रापि च प्राणप्रदांसया प्राणविद्याविधिरभ्यचसीयते । तत्र संशथः- 
किमत्र विद्याभेदः स्यादाहोस्विद्वि यैकत्वमिति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? पूर्वण न्यायेन विद्यै- 


वाजसनेयकमें “ते ह देवा ञचुः०' ( उन देवताओंने कहा, हम इस यज्ञमें उद्गीथसे असुरोंका 
अतिक्रमण करें ) 'ते ह वाचमूचुः०' ( उन देवतासोंने वाक्‌से कहा, “तुम हमारे लिए उद्गान करो! 
वाणी--तरहुत अच्छा ) इस प्रकार उपक्रमकर वाक आदि प्राण असुर-पापोसे आक्रान्त हैं, इस प्रकार 
उनकी निन्दा कर 'अथ हेममाखन्यं०' ( फिर अपने मुखमें रहनेवाले प्राणसे कहा, 'तुम हमारे लिए 
उद्गान-उद्गाता सम्बन्धी कमं करो” “तब बहुत अच्छा” ऐसा कहकर इस प्राणने उनके लिए उद्गांन 
किया ) इस प्रकार मुख्य प्राणका प्ररिग्रह कहते हैं । ऐसे ही छान्दोग्य में भी 'तद्ध देवा०' ( उनमेंसे 
देवताओंने यह सोचकर कि इसके द्वारा इनका पराभव करेंगे, उद्गीथका अनुष्ठान किया ) इसप्रकार 
उपक्रमकर अन्य प्राणोके असुरोंके पापोंसे आक्रान्त होनेखे उनकी निन्दाकर वसे ही 'अथ ह य०' (पुना 
यह जो प्रसिद्ध मुख्य प्राण हे उसीके रूपमें उद्गीथकी उपासना-उसकी उद्गीथरूपसे उपासना की) इस 
प्रकार मुख्य प्राणका परिग्रह करते है । वाजसनेय ओर छान्दोग्य दोनोंमें मी प्राणकी प्रशंसासे प्राण- 
विद्याविधिका निरंचय होता है । यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ विद्याका मंद है अथवा विद्या एक 
है ? तब क्या प्राक्त होता है? पूवं न्यायसे विद्या एक है, यह प्राप्त होता है। परन्तु उपक्रमके भेदसे 
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इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं। शङ्का-जेसे आग्नेय यागमें अन्वित गुणोंकी उससे भिन्न सोयंयागमें प्राप्ति 
होती है, वसे ही एक विद्यास्थित गुणोंका अन्य विद्यार्मे उपसंहार क्यों न हो? समाधान-'प्र कृतिवद्वि 
कृतिः कतब्यः ( प्रकृति यागके समान विकृति याग करना चाहिए ) “यत्र समग्राङ्गोपदेश्चः सा प्रकृतिः? 
( विधिसे जिसमें समग्र अङ्गोका उपदेश हो वहं प्रकृति याग है ) यत्र वेशेषिकाङ्गानामुपदेशः सा 
विकृतिः’ ( प्रकृति यागके समान और विशेष अङ्गोंका जहाँ उपदेश हो वह विकृति याग है ) यहाँ 
आग्नेय याग प्रकृति है ओर सोयं याग विकृति है, यह उक्त न्याय कमॉमें तो युक्त है । परन्तु इस 
प्रकारका प्रकृति-विक्कतिमाव ही विद्याओंमें असिद्ध है, अतः उसकी यहां प्राप्ति नहों है । इस प्रकार 
विद्याके एक होनेसे गुणोंका उपसंहार सिद्ध है ॥ ५ ॥ | 

# पुर्वाधिकरणोमें विद्याओके प्रतिपादक वाकयोंमें अविशेष होनेसे समानरूपसे विद्याका 
एकत्व कहा गया है। अब इस अधिकरणमें उसका अपवाद करते हैं। यहाँ पूर्वाधिकरण सिद्धान्त- 
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कत्वमिति । ननु न युक्तं विद्येकत्वं, प्रक्रमभेदात्‌। अन्यथा हि प्रक्रमन्ते वाजसनेयिनोऽ- 
न्यथा छ!न्दोगाः-'्वं न उद्गाय’ ( बृह० १।३।२ ) इति वाजसनेयिन उद्‌गीथस्य कतृत्वेन 
प्राणम्रामनन्ति । छन्दोगास्तूद्‌गीथत्वेन 'तमुद्गीथसुपासांचकिरे’ (छा०१।२।७) इति । तत्कथं. 
विद्येकत्वं सादिति चेत्‌-नंष दोषः, न ह्येतावता विशेषेण विद्येकत्वमपगच्छति, अवि 

रोषस्यापि बहुतरस्य प्रतीयमानत्वात्‌ । तथाहि-देवासुरसंग्रामोपक्रमत्वमसुरात्ययाभिप्राय 
डद्शीथोपन्यासो वागादिखंकीतंन तन्निन्दया झुख्यप्राणव्यपाश्रयस्तद्वीर्याच्यासुरविध्वं- 
सनमइमलोष्टनिदशानेनेत्येवं बहवोऽर्था उभयत्राप्यविशिष्टाः प्रतीयन्ते । वाजखनेयकेऽपि 
चोद्गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य श्रुतम्‌--'एष उ वा उद्गोथः’ ( बृह० १।३।२३ ) इति । 
तस्माच्छान्दोग्येऽपि कत्वं लक्षयितव्यम्‌। तस्माच्च विद्येकत्वमिति ॥ ६ ॥ 


न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌ !! ७॥ 
पदच्छेद--न, वा, प्रकरणभदात्‌, परोवरीयस्त्वादिवत्‌ । 
सूत्राथ--( प्रकरणभेदात्‌ ) प्रकरण भंदसे (न वा) “दा एक नहीं है, ( परोवरीयस्त्वादि- 
वत्‌ ) जैसे 'एष परोवरीयानुद्भीथः’ इस श्रुतिसे विहित परोवरीयस्त्वादि गुण विशिष्ट उद्गीथ उपासना, 
चक्षु. आ(दत्य आदि गत हिरिण्पश्मश्रुत्व आदि गुण विशिष्ट उद्गीथोपासनासे भिन्न है। 

नः न॒ वा विद्येकत्वमत्र न्याय्यः, विद्याभेद एवात्र न्याय्यः। कस्मात्‌ ? प्रकरणभेदा- 
दिति, प्रक्रमभेदादित्यर्थः। तथाहि-इह प्रक्रमभेदो दश्यते छान्दोग्ये तावतू-'ओमित्येतद- 

क्षरमुद्गीथमुपासीत' ( छा० १।१।१-) इत्येवमुदूगीथावयवस्योकारस्योपास्यत्वं प्रस्तुत्य रखत- 
विद्याका एकत्व युक्त नहीं है । कयोंनि वाजसनेयी अन्य प्रकारसे उपक्रम करते हैं और छान्दोग अन्य 
रीतिसे “त्वं न उद्गात्र' इसप्रकार वाजसनेयी प्राणको उद्गीथका कर्तारूपसे कहते हैं, ओर छान्दोग तो 
तसुद्गीथमु पासाञ्चक्रिरे' (उसकी उद्गीथरूपस्चे उपासना करे) इसतरह प्राणको उद्गीथरूपसे ( कमं- 
रूपसे ) कहते हैं, तो इससे -विद्याका एकत्व कैसे होगा । पु०--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है 
क्योंकि इतने विशेषसे विद्याका एकत्व निवृत्त नहीं होता, कारण कि बहुत-सा अविशेष भी प्रतीत 
होता है । जैसे कि देवासुर संग्रामका उपक्रम, असुरोंके परामवके लिए संवाद, उद्गोथका उपन्यास, 
वाक्‌ आदिका संकीतन, उनकी निन्दासे मुख्य प्राणका आश्रय और पाषाण लोश्के हशान्तसे उस प्राणके 
वीयं-पराक्रम द्वारा असुरोंका विध्वंस, इसप्रकारके बहुत अथं दोनों ्ाखाओंमें मो समान प्रतीत होते 
हैं। और 'एष उ वा उद्गीथ' ( यह उद्गीथ है ) इसप्रकार वाजसनेयकमें भी प्राणकी उद्गीथ- 
सामानाधिकरण्य श्रुति है । इससे छान्दोग्यमें भी प्राणमें कतृत्वकी लक्षणा करनी चाहिए । इसलिए 
विद्या एक है ॥ ६॥ 

. सिद्धान्ती--यहाँ विद्याका एकत्व उचित नहीं है, किन्तु विद्याका भेद ही उचित है, 
किससे ? प्रकरणके भेदसे, उपक्रमके भेदसे, ऐसा अथ है । जसे कि 'ओमित्येतदक्षरम्‌०' ( ॐ यह अक्षर 
उद्गीथ है, इसकी उपासना करनी चाहिए ) इस प्रकार उद्गीथके अवयव ओंकारमें उपास्यत्व प्रस्तुत 

सत्यानन्दी-दीपिका 
त्यायसे 'उद्गीथविद्या' इसप्रकार एक संज्ञा होनेसे एक विद्या है, इससे पूवपक्षमें परस्पर गुणोंका उपसंहार 
फल है, यह पूवपक्ष सूत्र है। सिद्धाः्तमें संज्ञा एक होनेपर भी विद्याके एकत्वका अपवाद होनेसे 
गुणोंका अनुपसंहार है । इसलिए कर्ता ओर कमंरूप उपास्यके भेदसे विद्याका भेद है ॥ ६ ॥ 
& बहुत-से विरुद्ध रूपोंके भेदसे विद्या एक नहीं है, ऐसा “न वा” इत्यदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 
और 'पृथिव्यादिरसानां रसतम ओङ्कारः? ( पृथिवी आदि रसोंका रसतम ॐ कार है ) आप्ति, समृद्धि 
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मादिगुणोपव्याख्यानं तत्र कृत्वा 'अथ खल्वेतस्थवाक्ष रस्योपच्याख्यानं॑ मवति' (छा० १।१।१०) 
इति, पुनरपि तमेवोद्गीथावयवमोकारमनुवत्ये देवासुराख्यायिकाद्वारेण तम्‌ प्राण- 
मुद्गीथमुपासांचक्रिरे (छा० १।२।२) इत्याह । तत्र यद्युद्गीथशब्देन सकला भक्तिरभिप्रेयेत 
तस्याञ्च कर्तोद्गातत्विकतत उपक्रमञ्चोपरुध्येत लक्षणा च प्रसज्येत । उपक्रमतन्त्रेण 
चेकस्मिन्वाक्थ उपसंहारेण भवितव्यम्‌ । तस्मादत्र तावदुद्गीथावयव ओकारे प्राण- 
दष्टिरुपदिद्यते । वाजसनेयके तूदगीथशब्देनावयवग्रहणे कारणाभावात्सकलेव भक्तिरा- 
वेद्यते । 'त्वं न उद्गाय’ (बृह० १।३।२) इत्यपि तस्याः कर्तोदगातत्विक्प्राणत्वेन निरूप्यत 
इति प्रस्थानान्तरम्‌ । यदपि तत्रोद्गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य तदप्युद्गातृत्वेनेव 
दिद्शायिषितस्य प्राणस्य सर्वात्मत्वप्रतिपादनार्थमिति न विद्येकत्वमावहति । सकल- 
भक्तिविषय एव च तत्राप्युद्गीथशब्द इति वैषस्यम्‌। ® नच प्राणस्योद्‌गातृत्वमखंभ- 
वेन हेलुना परित्यज्यते, उद्गीथभाववदुद्गातभावस्याप्युपासनार्थत्वेनोपदिइयमान- 
त्वात्‌ । प्राणवीर्येणेच चो दगातौद्गात्रं करोतीति नास्त्यसंभवः। तथा च तत्रेव श्राचि- 


"कर और वहाँ रसतम आदि गुणों का उपव्याख्यानकर अनन्तर “खल्वेतस्यैव०' (निश्‍चय इसी प्रकृत उद्गीथ 
अक्षरका उपव्याख्यान होता है ) इस प्रकार यहाँ छान्दोग्यमें उपक्रमभेंद देखनेमें आता है। फिर 
भी उसी उद्गीथावयव 5“क्रारकी अनुवत्तिकर देवासुर आख्यायिका द्वारा उसको 'प्राणझु०' (उन देवोंने 


नासिकामें स्थित प्राणके रूपमे उद्गीथकी उपासना की) इस प्रकार श्रुति कहती है। यहाँ-छ:न्दोग्यमें 
यदि उद्गीथ शब्दसे सम्पूणं साम भक्ति अभिप्रंत हो और उसका कर्ता उद्गाता क्रस्विक्‌ हो, तो उपक्रम 


का बाध होगा और लक्षणा प्रसक्त होगी ! एक वाक्यमें उपक्रमके अनुसार उपसंहार होना चाहिए । 
इससे यहाँ उद्गीथावयव ॐ०क्रारमें प्राण दृष्टिका उपदेश हे । वाजसनेयकमें तो उद्गीथ राव्दते अवयव 


ग्रहण करनेमें कारणे न होनेसे सम्पूण साम मक्ति कही जाती है, “सवं न डद्गाय' इसमें मी उसका 


कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ घ्राणरूपसे निरूपण किया जाता है, इससे यह अन्य प्रस्थान है। वहाँ मी जो 
प्राणका उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है वह भी उद्गातृरूपसे दिखलानेके लिए अमिलषित प्राणर्मे 


सर्वात्मत्व प्रतिपादनके लिये है, विद्याके एकत्वका वहन नहीं करता । वहाँ ( वाजसनेयकमें ) मी 
उद्गीथं न्द सकल भक्ति विषयक ही है इससे दोनों शाखाओंमें व लक्षण्य है अर्थात्‌ विद्याका भेद है । 


और प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव हेतुसे त्याग नही किया जाता, क्योंकि उद्गीथमावके समान उद्गातृ- 
माव मी उपासनाके लिए उपदिश्यमान है, ओर उद्गाता प्राणका सामथ्यसे ही औदगात्र कम करता है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ऐसे गुणोंका कथतकर गुण विशिष्ट अकारमें प्राण हष्टिका विधान करनेके लिये यह आख्यायिका 


प्रस्तुत की गयी है । इसी प्रकार छान्दोग्यमें प्राण हृष्टिसे उद्गीथावयव “3'उपास्य है, और वाजसनेयकमें 
प्राण उपास्य कहा गया है, इस प्रकार उपास्यभेदसे विद्याका भेद हे । 


% वाजसनेयकमें उद्गाता प्राण उपास्य है और छान्दोग्यमें ३५कार उपास्य है, इस प्रकार 
विवक्षितार्थ-अन्तरङ्ग उपास्य भेदके स्पष्ट ग्रहण होनेपर बहिरङ्ग अथंवादकी समतामात्रसे उपासनाका 
एकत्व युक्त नहीं है । इसमें 'तथाहि' इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हें । “वि वा एतं प्रजया पशुमिरद्धयति०' 
यह अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्य है। ( यजमानने चतुदंशीमें अमावस्याकी भ्रान्तिसे दशंयागके 


लिये दशं सम्बन्धी अग्नि आदि देवताके लिये तण्ड, दधि और दूध रूप हवि पूर्वमें ही इन सबका 
संकल्प किया है, अनन्तर चन्द्रमाको उदय होते हुए देखता है, इसलिए उस यजमानको कालके. 


विपर्यय जन्य अपराधसे वही संकल्पित हवि प्रजा आदिसे रहित करता है और उसके अत्रुओंकी 
वृद्धि करता है । इससे कालकी भ्रान्तिवाले यजमानसे जो मध्यम आदि मावसे तीन प्रकारके दधि 


सहित हण्डल सङ्कल्प किये गये हैं उनका विभाग करे अर्थात्‌ अग्नि आदि देवताये वियुक्त करे ओर 
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तम्‌--वाचा च ह्येव स प्राणेन चोदगायत्‌' ( बृह० १।३।२४ ) इति । नच विवक्षितार्थभेदे५व- 
गस्यमाने वाक्यच्छायानुकारमात्रेण समानाथत्वमध्यवसातु युक्तम्‌ । तथाह्यभ्युदय- 
वाक्ये पशुकामवाक्ये च-त्रेधा तण्डुछान्विमजेये मध्यमाः स्युस्तानग्नये दात्रे पुरोडाशमष्टाकपालं 
कुर्यात? इत्यादिनिद्शासाम्येऽप्युपक्रमभेदादभ्युदयवाक्ये देवतापनयोऽध्यवसितः, पशु 
कामवाक्ये तु यागविधिः, । तथेहाप्युपक्रमभेदाद्िद्याभेदः । परोवरीयस्त्वादिचत्‌। यथा 
परमात्महष्ट्यध्याससाम्येऽपि “आकाशो ह्येवेभ्यो ज्यायानाकाशः . परायणम्‌? (छा० १।९।१) 

एष परोवरीयानुद्गीथः स एषोऽनन्तः’ (छा० १।९।२) इति परोवरीयस्त्वगु णविशिष्टमुद्गीथो 
पासनमक्यादित्यादिगतहिरण्यइमश्र॒त्वा दिशुणविशिष्टोद्‌गीथोपासनाद्वि न्नम्‌। नचेतरेत- 
रगुणोपसंहार एकस्यामपि शाखायां तद च्छाखान्तरस्थेष्वप्ये वं जातीयकेषूपासनेष्विति।७ 


अतः प्राणमें उद्गातृरवका असम्मव नहों है । और “वाचा च ह्यॅव०' ( उद्गाताने प्राण प्रधान वाणीसे 
और आत्मभूत ध्राणसे उद्गान किया ) इस प्रकार वहाँ वाजसनेयकमें ही श्रवण कराया गया है। 


और इस प्रकार विवक्षित अथंके भेदके अवगम होनेपर वाक्य छायाके सादुद्यमात्रसे समानाथंत्व- 
एकाथत्वका निश्चय करना युक्त नहीं है, क्योंकि अभ्युदयेष्टि वाक्यमें और पशुकामेष्टि विधायक वाक्यमें 
'्रेचा तण्डुळान्‌०' ( तण्डुळके तीन माग करे उनमें जो मध्यम हों उनका दातृत्व गुण विशिष्ट अग्निके 
लिये अष्ट कपाल पुरोडाश करे ) इत्यादि निर्देश साम्य होनेपर मी उपक्रमके भेदसे अभ्युदयवाक्यमें 
[ हविका ] पुव देवतासे अपनय ( वियोग ) निश्चित किया गया है, और पशुकाम वाक्यमें तो यागकी 
विधि निश्चित की गई है, वेसे ही यहाँ भी उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । परोवरीयस्तवादिके समान । 
जेसे परमात्महष्टिके अध्यासके समान होनेपर भी “आकाशो ह्योबेभ्यो०' ( आकाश ही इन पृथिवी 
आदिसे बड़ा है, अतः आकाश ही इनका आश्रय है ) “स एष०' ( वह यह उद्गीथ परम उत्कृष्ट है, 
यह अनन्त हे ) इस प्रकार परोवरीयस्त्व गुणविशिष्ट उद्गीथ उपासना अक्षि, आदित्य आदि गत 
हिरण्यव्मश्र॒त्वादिगुण विशिष्ट उद्गीथ उपासनासे भिन्न है, और जंसे एक झाखामें भी अन्योन्य गुणोंका 
उपसंहार नहीं है, वेसे अन्य शाखामें स्थित इस प्रकारकी उपासनाओंमें भी समझना चाहिए ॥७॥ 


त्यानन्दी-दीपिका 
दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि, इन्द्र ओर विष्णु जो दशं देवताओंसे भिन्न देवता हैं उनके उद्देश्यसे 


दधिमें स्थूल तण्डुलोंका चरू बनाकर और गरम दूधमें छोटे तण्डुलोंका चरू बनाकर होम करे । यह 
पुवंमीमांसाके '६।५।१' प्रथवाधिकरण ( अभ्युदयाधिकरण ) का विषय है । इसमें सन्देह होता है कि 
यह अमभ्युदयेष्टि दशंयागसे भिन्न स्वतन्त्र कमं है . अथवा दशंयागमें ही केवल देवताका अपनय-परिवतंन 
दै ? पूवंपक्ष--यहाँ कालके अपराध होनेपर अन्य देवोंसे युक्त दशायागसे भिन्न प्रायश्चित्तरूप कमका 
विधान है, जसे पशुकामेष्टि स्वतन्त्रविहित कमं है। सिद्धान्ती--दर्शयागसे भिन्न कमंका विधान नहीं है, 
क्योंकि दशयागमें पुवे निश्चित देवताओंको हटाकर दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि आदि अपूव 
देवताओंका विधान किया जाता है। अतः यहाँ दर्शंकमंका भेद नहीं है और 'यः पशुकामः स्यात्‌ 
सोऽमावस्यामिष्ट्रा वत्सानपाकुर्यात्‌? इस विधिसे दर्शायागकी समापिके अनन्तर स्वतन्त्ररूपसे पशुका- 
मेष्टिका विधान है, अतः समान प्रकरणमें होनेपर भी अभ्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्यके साथ पशुकामेष्टि 
विधायक वाक्यकी समानता नहीं है । इसी प्रकार प्रकृतमें भी समान निर्देश एक विद्याका प्रयोजक नहीं 
हैं। इसमें परोवरीयस्त्वगुण विशिष्ट उद्गीथोपासनाको इृष्टान्तरूपसे दिया गया है। जैसे कि 
आकाश नामक परमातमाकी इष्टके आलम्बनरूपसे उद्गीथको अनन्तशब्दसे कहा गया है। यहाँ 
आकाशरूपसे उद्गीथोपासनाका विधान है अन्यत्र हिरण्यरमश्चुरूपसे उद्गीथोपासनाका विधान है । इन 
दोनोमें उद्गीथोपासना समान होनेपर भी आाकाशत्व और हिरण्यइमश्रृत्व गुणभेदे विद्याका 


अघि० ४ सू० ८-९. ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६५९, 


संज्ञातश्चेत्तदुक्तमर्ति तु तदपि ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद--संज्ञातः, चेत्‌, तत्‌, उत्तम्‌, अस्ति, तु, तद्‌, अपि । 

सूत्राथ-(चेत्‌) यदि कहो कि (संज्ञातः) दोनों स्थलोंमें 'उद्गीथविद्या' इस एक संज्ञासे विद्या 
एक है, तो (तदुक्तम्‌) न वा प्रकरणभेदात्‌’ इस सूत्रमे कहा गया है । (अस्ति तु तदपि) और जो मिन्न- 
रूपसे अग्निहोत्र आदि प्रसिद्ध हैं, उनकी मी काठक ग्रन्थमें पठित होनेसे एक काठक संज्ञा होती है । 

अथोच्येत-संज्ञेकत्वाद्वियेकत्वमत्र न्याय्यमुद्गीथविद्ये त्युभयत्राप्येका संज्ञेति- 
तदपि नोपपद्यते, उक्त ह्येतत्‌-'न वा प्रकरणभेदास्परोवरीयस्त्वादिवत्‌' (ब्रह्म त्र ३१३७) इति । 
तदेव चात्र न्याय्यतर श्रत्यक्षरानुगतं हि तत्संज्ञेकत्वं तु श्र॒त्यक्षरबाह्यमुद्‌गीथशन्दमात्र 

प्रयोगालौकिकेव्यंवहतृभिरुपचर्यंते। अस्ति चेतत्संज्ञेकत्वं प्रसिद्धभेदेष्वपि परोवरी- 
यस्त्वाद्यपासनेषूद्गीथविद्येति। तथा प्रसिद्धभेदानामप्यग्निहोत्रद्‌रापूर्णमासादीनां 
काठकेकग्रन्थपरिपठितानां काठकसंज्ञेकत्वं द्यते, तथेहापि भविष्यति । यत्र तु नास्ति 
कश्चिदेवंजञातीयको भेदहेतुस्तत्र भवतु संज्ञेकत्वाहि येकत्वम--यथा संवर्गबिद्यादिषु ॥८॥ 
( ४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ । सू० ९ ) 
व्याप्तेशच समञ्जसम्‌ ॥ ९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--व्याप्तेः, च, समञ्जसम्‌ । 

सृत्राथं--( व्याप्तेः ) ऋक्‌, यजु और साममें ॐकारकी व्याप्ति है, अतः किस ॐकारकी 
उपासना करनी चाहिए, ऐसी जिज्ञासा होनेपर “उद्गीथावयव अकारकी' इस प्रकार उद्गीथ 
ॐ+कारका विशेषण है, ( समञ्जसम्‌ ) यही पक्ष दोष रहित है । 'च' शब्द तु शब्दके अथमें है, अतः 
अध्यास, अपवाद भोर ऐक्य पक्षका निरास होता है । 

'ओ मित्येतदक्षरमुद्गीथधुपासीत' (छा० १।१।१) इत्यत्राक्षरोदूगीथशब्द्योः सामानाधि 
करण्ये श्रयमाणेऽध्यासापवांदेकत्वविशेषणपक्षाणां प्रतिभासनात्कतमो ऽत्र पक्षो न्याय्य 


यदि ऐसा कहा जाय कि सज्ञाके एकत्वसे विद्याका एकत्व यहाँ उचित है, क्योंकि उमयत्र 
'उद्गीथ विद्या’ इस प्रकार एक संज्ञा है। वह मी युक्त नहीं है, कारण कि इसका “न वा प्रकरण- 
भेदात्‌०' इस सुत्रमें निणय किया गया है । वही यहां प्रकृतमें युक्ततर है, क्योंकि वह श्रुतिके अक्षरोसे 
अनुगत है, ओर संज्ञा एकत्व तो श्रुतिके अक्षरोसे बाह्य है, उद्गीथ शब्दमात्रके प्रयोगसे व्यवहार 
करनेवाले लौकिक उसका उपचार करते हें । इस प्रकार प्रसिद्ध भेदवाली परोवरीयस्त्व आदि उपा- 
सनाओंमें 'उद्गीथविद्या' इस प्रकार यह संज्ञा एकत्व है। और एक ही काठक ग्रन्थमें पठिउ प्रसिद्ध 
भेदवाले अग्निहोत्र, दश, पूणमास आदिका मी काठक एक संज्ञात्व देखनेमें आता है, वसे यहाँ मी 


होना चाहिए । परन्तु जहाँ इस प्रकारका कोई भेदका हेतु नहीं हे वहाँ संज्ञाके एकत्वसे विद्याका 
एकत्व हो, जेसे संवग विद्या आदिमें होता है ॥ ८ ॥ 


'ओमित्येतद्‌०' ( इस उद्गीथावयव ॐ अक्षरकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ अक्षर और 
उद्गीथ शब्दका सामानाधिकरण्य श्रयमाण होनेपर अध्यास, अपवाद, एकत्व ओर विशेषण इन पक्षोंका 
प्रतिमास होनेसे इनमें कोन-सा पक्ष उचित है, यह विचार होता है । उनमें-दो वस्तुओंमें एक 

सत्यानन्दी-दीपिका 
भेद है, वस्रे ही वाजसनेयक और छान्दोग्यमें समान जातीय विद्याका मी विधानभेदसे भेदं ही है ॥ ७॥ 

# 3५ अक्षर ओर उद्गीथके सामानाधिकरण्यको इस अधिकरणका विषय बनाकर 'ओमि- 

त्येतदु' इत्यादिसे संशय कहते हें । सामानाधिकरण्य अध्यास, अपवाद, एकत्व और विशेषण-विशेष्य 
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स्यादिति विचारः । तत्राध्यासो नाम-द्योबस्तुनोर निवर्तितायामेवान्यतरबुद्धावन्यतर बु 
द्धिध्यस्थते, यस्मिन्नितरबुद्धिरध्यस्यते पनुवर्वत एव तस्मिस्तद्बुद्धिरध्यस्तेतरबुद्धावपि। 
यथा नाम्नि ब्रह्मबुद्धावध्यस्यमानायामप्यनुवर्तत एवं नामवुद्धिन त्रह्यवुद्धया निवतते । 
यथा वा प्रतिमादिषु विष्ण्वादिवुद्धयध्यासः। पवमिहाप्यक्षर उद्गीथबुद्धिरध्यस्येत, 
उद्गीथे वाऽक्षरवुद्धिरिति। अपवादो नाम--यत्र कस्मिश्चिद्वस्तुनि पूवनिविष्टाया 
मिथ्यावुद्धो निश्चितायां पश्चादुपज्ञायमाना यथार्था वुद्धि; पू्वनिविष्टाया मिथ्याबुद्धेः 
निवतिका भवति । यथा देहेन्द्रियसंघाते आत्मवुद्धिरात्मन्येवात्ावु दधया पश्चाद्भाविन्या 
'तत्तमसि' ( छा० ६।८।५ ) इत्यनया यथार्थवुद्धया निवर्त्यते । यथा चा दिग्श्ान्तिवुद्धिदि- 
ग्याथात्म्यवुद्धया निवर्त्यते । पवमिहप्यक्षरवु दयोदगीथवु द्धिद्दिवत्यत, उ दगीथवुद्धचा 
चाऽक्षरवुद्धिरिति। & एकत्वं त्वक्षरोद्‌गीथशब्दयोरनलिरिक्तार्थवृत्तित्वम्‌- यथा 
द्विजोत्तमो ब्राह्मणी भूमिदेव इति । विशेषण पुनः सर्वेवेदब्यापिन ओमित्येतस्याक्षरस्य 
प्रहणप्रसङ्ग औद्गात्रविदोषस्य समर्पणम्‌ यथा नीलं यदुत्पलं तदानयेति । एवमिहा- 
प्युद्गीथो य ७“कारस्तमुपासीतेति । पवमेतस्मिन्सामानाधिकरण्यवाक्ये विसुइयमान 
पते पक्षाः प्रतिभान्ति,तत्रान्यठमनिर्धारणकारणाभावाइनिर्घारणप्राप्ताबिदमुच्यते-व्याधेश्च 
वस्तुकी बुद्धिके निवृत्त हुए विना ही दूसरी बुद्धि अध्यस्त हो वह मध्यास है, जिसमें अन्य बुद्धि 
अध्यस्त होती है उसमें अन्य बुद्धिके अध्यस्त होनेपर उस वस्तुकी बुद्धि अनुवृत्त होती हे । जेसे नाममें 
त्रह्मबुद्धिका अध्यास होनेपर मी नामबुद्धि अनुवृत्त होती ही है वह ब्रह्मबुद्धिति निवृत्त नहीं होती । 
अथवा जेसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदि बुद्धिका अध्यास होता है वह विष्णु आदि बुद्धिसे निवृत्त नहीं 


होती । वसे प्रकृतमें भी अक्षरमें उद्गीथ बुद्धिका अध्यास है अथवा उद्गीथमें अक्षर बुद्धिका अध्यास 
है । जहाँ किसी वस्तुमें पूव निविष्ट मिथ्याबुद्धिका निश्चय होनेपर पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाली यथाथ 


बुद्धि पुव निविष्ट मिथ्याबुद्धिकी निवतक होती है वह अपवाद है। जसे देह, इन्द्रिय संघातमें आत्म- 
बुद्धि 'तत्वमसि’ इससे अनम्तर उत्पन्न होनेवाली आत्मामें ही आत्मबुद्धि इस अन्य यथार्थ बुद्धिसे 
निवृत्त हो जाती है । अथवा जसे दिश्चाकी भ्रान्ति बुद्धि दिशाकी यथार्थ बुद्धिसे निवृत्त हो जाती है, 
वसे ही यहाँपर मी अक्षर बुद्धिसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त हो जाती है अथवा उद्गीथ बुद्धिस अक्षर बुद्धि 
निवत्त हो जाठी है। एकत्व तो अक्षर और उद्गीथ शब्दके अभिन्न अर्थमें वत्तित्व है, जसे द्विजोत्तम 
ब्राह्मण और भमिदेव। विशेषण--यह उद्गीय विशेषण सवं वेदव्यापी 3 इस अक्षरके ग्रहणके 


संगमें उद्गाताके कम विशेषका समपण करता है। जसे नील जो उत्पल उसे ले आओ अर्थात्‌ 
नीलगुण विशिष्ट कमल ले आओ, वे यहाँ मी उद्गीथ जो ओंकार उसकी उपासना करनी चाहिए । 


इसप्रकार इस सामानाधिकरण्य वाकयका विचार करनेपर ये पक्ष प्रतीत होते हें । उनमें किसी एकके 


निर्धारण कारणके न होनेसे अनिर्धारण प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती यह कहते हैं--'ब्यापेश्च समञ्जसम्‌ 
च' शब्द तु दन्दके स्थानमें है, और तीनों पक्षोंकी व्यावृत्ति , प्रयोजनवाला है। इसलिए यहाँ तीनों 
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मावमें होता है । 'भेदबुद्धिपूवकाभेदारोप अध्यासः? ( भेदबुद्धि पूवंक अभेदका आरोप अध्यास है )' 
जसे “सिंहो माणवकः? “माणवक सिह है, माणवकमें माणवकत्व बुद्धिके निवृत्त न होते हुए भी उसमें 


सिहबुद्धिसे सिहशव्दका प्रयोग होता है । जसे यहाँ अध्यासमें सामानाधिकरण्य है, वसे ही प्रकृतमें 
मी होना चाहिए 


क सिद्धान्ती--जिस उद्गीयबुद्धिका ओंकारमें आरोप किया जाता है, उस उद्गीथ अथके 


वाचक उद्गीथशब्दकी ओंकारमें लक्षणा प्रसक्त होगी अर्थात्‌ उस उद्गीथशन्दका लक्षणावृत्तिसे ओंकार- 
रूप लक्ष्याथ मानना पड़ेगा, क्योंकि ओंकारमें उद्गीथबुद्धिका विषयत्व गोणरूपसे प्रतिपादित है । तथा 


अघि० ४ खू० ९ ] भआषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकार्साहत ६१ 


समञ्जसमिति । चशब्दो प्यं तुशब्दस्थाननिवेशी पक्षत्रयव्यावर्तनप्रयोजनः। तदिह त्रयः 
पक्षाः सावद्या इति पर्युदस्यन्ते । विशेषणपक्ष एवैको निरवद्य इत्युपादीयते । तत्राध्यासे 
तावद्या वुद्धिरितरत्राध्यस्यते तच्छब्द्स्य लक्षणावृत्तित्वं प्रसज्येत तत्फलं च कप्प्येत । 
श्रयत एब फलम्‌ “आपयिता ह वे कामानां मवति’ ( छा० १।१।७ ) इत्यादीति चेत्‌-न, 
तस्यान्यफळत्वात्‌ । आप्त्यादिदष्टिफलं हि तन्नोद्‌्गीथाष्यासफलम्‌ । अपवादेऽपि समानः 
फलाभावः, मिथ्याज्ञाननिवत्तिः फलमिति चेत्‌--न, पुरुषार्थापयोगानवगमात्‌। नच 
कदाचिदप्यो कारादो कार बुद्धिनिवर्तते, उद्गीथाद्वौदूगोथबुद्धिः। न चेदं वाक्यं चस्तु- 
तत्त्वप्रतिपादनपरम्‌, उपालनाविधिपरत्वात्‌। & नाप्येकत्वपक्षः संगच्छते, निष्प्रयोजनं 
हि तदा शाब्दद्वयोडारणं स्यात्‌, एकेनेव विवक्षितार्थंसमर्पणात्‌। नच होत्रविषय 
आध्वर्यवविषये वाऽक्षर ओकारदाब्दवाच्य उद्गीथशब्दप्रसिद्धिरस्ति! नापि सकलायां 
साम्नो द्वितीयायां भक्ताबुद्गीथशब्दवाच्यायामोंकार शब्दप्रसिद्धियंनानतिरिक्ताथता 
स्यात्‌ । परिशेषाद्विशेषणपक्षः परिगृह्यते । व्याप्तेः सववेदसाधारण्यात्‌ । सर्वव्याप्यक्षर- 
मिह मा प्रसञ्जीत्यत उद्गीथशब्देनाक्षरं विशेष्यते। कथं नाम ? उद्गीथावयवभूत 
ओकारो गृह्यतंति, नन्वस्मिन्नपि पक्षे समाना लक्षणा, उद्गीथशब्द्रस्यावयवलः 
पक्ष सदोष हैं, इससे वं पयुंदस्त हैं। केवल एक विशेषण पक्ष ही निर्दोष है, अतः उसका ग्रहण 
किया जाता है । उनमेंसे प्रथम अध्यासमें तो जो बुद्धि अन्यत्र अध्यस्त होती है, उस शब्दकी लक्षगा- 
वृत्ति प्रसक्त होगी और उसके फज़की कल्पना करनी पडेगो। यदि कहो कि "आपयिता ह०' ( वह 
यजमानकी कामनाओंको प्राक्त करानेवाला होता है ) इत्यादि फळ श्रुति है, तो यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि उसका अन्य फल है अर्थात्‌ वह अन्यका फल है। आति आदिरूपसे ओंकारको इष्टिका फल 
है उद्गीथके अभ्यासका फल नहों है । अपवादमें मी फलका अमाव समान है। यदि कहो कि मिथ्या- 
ज्ञानकी निवृत्ति उसका फड है, तो यह ठोक नहीं है, क्योंकि उसका पुरुषार्थणप फल उपोयोग ज्ञात 
नहीं होता ओर कमी मी ओंकारसे ओंकार बुद्धि ओर उद्गीथसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त नहीं होती, यह 
वाक्य [ ओमित्येतदक्षमुद्गीथमुपासीत ] वस्तुतत्त्व प्रतिपादन परक मी नहीं है, कारण कि वह 
उपासना विधि परक है । इसीप्रकार एकत्व पक्ष मी संगत नहीं हे, क्योंकि, उस पक्षमें दो वार शब्दका 
उच्चारण निरथंक होगा । एक ही वार उच्चारणसे विवक्षिताथ समपित हो जाता है । होत्रविषदक 
अयवा आध्वयविषयक ओंकारदाब्दाच्य अक्षरमें मो उद्गीथशब्दकी प्रसिद्धि नहीं है। और 
सामकी उद्गीथशब्दवाच्य सम्पूर्ण दुसरी मक्ति-मागमें मी ओंकारशब्दकी प्रसिद्धि नहीं है, जिससे 
उसमें एकाथतव हो । अतः परिशेषसे विरोषणपक्ष ही परिगृहीत होता है, क्‍योंकि ओकारकी व्याप्ति 
सववेदसाधारण-समान है,। स॒वव्यापी ॐ अक्षर यहाँ प्रसक्त न हो, अतः उद्गीथ शब्दसे ३% 
अक्षर यहाँ विशेषित किया जाता है, किसभ्रकार उद्गोथके अवयवभूत ओंकारका प्रकृतमें ग्रहण किया 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सम्बन्ध मी असिद्ध होनेसे कल्पनीय होगा, इससे प्रतीकोपासनाका फल मी कल्पनीय होगा, अतः 
गौरव है । यदि कहो कि 'आपयिता ह वे कामनां अवति’ इस श्रृतिमें फलका श्रवण है? तो यह फल 
अध्यासका नहीं हे, किन्तु उपासनाका है । इसीध्रकार अध्यासके समान अपवादका सो फल नहीं है । 

# जेसे पटके अवयवों अथवा ग्रामके अवयवरूप कुछ घरोंके जळ जानेपर पट जल गया, 
ग्राम जल गया, ऐसा व्यवहार लोकें प्रसिद्ध है। इसप्रकार सव वेदव्यापी ॐ कारका निराकरण 


कर उद्गीथके अवथवरूप ३% कारमें प्राणहष्टि विधानके लिए विशेषण ही युक्त है, क्योंकि इसमें 
कल्पना लाघव है । इससे विशेषण पक्ष निर्दोष है ॥ ९॥ 


६६२ ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


क्षणाथंत्वात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌ , लक्षणायामपि तु संनिकषंविप्रकर्षो भवत एव । अध्यास- 
पक्षे ह्यर्थान्तरबुद्धिरर्थान्तरे निक्षिप्यत इति विप्रकृष्टा लक्षणा विशेषणपक्षे त्ववयविवच- 
नेन शब्देनावयवः समप्यंत इति संनिकृष्टा, समुदायेषु हि प्रवृत्ताः शब्दा अवयवेष्वपि 
प्रवर्तमाना ष्टाः पटग्रामादिषु । अतश्च व्याप्तहतो रोमित्येतदक्षरमित्येत स्योद्‌गीथमित्ये- 
तद्विशेषणमिति समञ्जसमेतत्‌ , निरवद्यमित्यथः ॥ ९ ॥ 


( ५ खर्वाभेदाधिकरणम्‌ । स्‌० १ ०) 


सर्वामेदादन्यत्रेमे ॥ १० ॥ 

पदच्छेदू--सवभिदात्‌, अन्यत्र, इमे । 

सूत्राथं--किसी झाखामें पठित ( इमे ) वसिष्ठत्व आदि गृण ( अन्यत्र ) अन्य शाखामें मी 
गृहीत होते हैं, सर्वाभेदात्‌ ) क्योंकि सब शाखाओंमें प्राणविज्ञानका अभेद हैं । 

४ वाजिनां छन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रेष्ठथगुणान्वितस्य प्राणस्योपास्यत्वमुक्तम्‌। 
वागादयो5पि हि तत्र वसिष्ठत्वादिगुणान्विता उक्ताः, ते च गुणाः प्राणे पुनः प्रत्यपिताः- 
“यद्वा अहं बसिष्ठाऽस्मि त्वं तद्वतिष्ठोऽसि’ (बृह० ६।।१४) इत्यादिना । अन्येषामपि तु शाखिनां 
कोषीतकिप्रभृतीनां प्राणसंवादेषु ‘अथातो निःश्रेयसादानमेता ह बै देवता अहंश्रेयसे विवदमानाः’ 
( कौ० २।१४ ) इत्येवंज्ञातीयकेष प्राणस्य भ्रेष्ठयमुक्तम्‌, न त्विमे वसिष्ठत्वादयोऽपि 
गुणा उक्ताः। तत्र खंशयः--किमिमे वसिष्ठत्वादयो गुणाः कचिदुक्त। अन्यत्राप्यस्ये- 
रक्षत नास्येरन्निति। तत्र प्राप्तं तावन्नास्यरन्निति। कुतः? एवंशब्दसंयोगात्‌ । 


जाय [ इस अभिप्रायसे ] परन्तु इस पक्षमें मी लक्षणाका प्रसंग समान है, कारण कि उद्गीथथब्दका 
अवयव अथं लक्षणासे होता है । यह सत्य है, परन्तु लक्षणामें मी तो संनिकषं ओर विप्रकषं होता 
ही है । अध्यास-पक्षमें अन्य अथं विषयक बुद्धि दुसरे अथमें प्रक्षिप्त होती है, अतः विप्रकृष्ट लक्षाणा है, 
विशेषणपक्षमें तो अवयवी वाचक शब्दसे अवयव समपित होता है, इससे संनिकृ लक्षणा है । 
समुदायोंमें प्रवृत्त शब्द अवयवोंमें मी प्रवृत्त होते देखे जाते हैं। जे्े पट, ग्राम अदिमें। इसलिए 


व्याप्ति हेतुसे ४” इस अक्षरका 'उद्गोथ' यह विशेषण है, इसप्रकार यह समञ्जस-निर्दोष है, 
ऐसा अथ है । ९ ॥ 


वाजसनेयी और छान्दोगोंके प्राणसंवादमें श्रेष्ठत्वगुणसे युक्त प्राणको उपास्य कहा गया है, ओर 
उसमें वागू आदि मी वसिष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त कहे गये हैं। और व गुण 'यद्वा अहं०' ( में जो 
प्रतिष्ठा हूँ, सो तुम ही उस प्रतिष्ठासे युक्त हो, ऐसा नेत्रने कहा ) इत्यादिसे पुन: प्राणमें प्रत्यपित 
किये गये हैं । और कौषीतको आदि अन्य शाखावालोंने मी तो “अथातो निःश्रयसादानमेता०” (अब. 
श्रेष्ठताका निर्धारण होता है ये देवता अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद करते हुए) इसप्रकारके प्राणसंवादों- 
में प्राणको श्रेष्ठ कहा है । परन्तु ये वकषिष्ठत्द आदि गुण नहीं कहे गये हें । वहाँ संशय होता है कि 
रिसी शाखामें कहे गये ये वसिष्ठत्व आदि गुण क्या वे अन्य शाखामें भी लिये जाते हैं अथवा नहीं लिये 
जाते १ नहीं लिये जाते, ऐसा वहाँ प्राप्त होता है । किससे? इससे कि “एवं शब्दका संयोग है। 
'अथो य एवं विद्वान्‌०' (प्राण श्रेष्ठ है, इसप्रकार जानेवाला जो विद्वान्‌ प्राणमें निःश्रेयसको जानकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& विषय समझानेके लिए वाजसनेयी और छान्दोग उमय सम्मत्‌ अथे वाजिनां इत्यादि 
कहते हैं ॥ वाणी वसिष्ठत्व गुणवाली है, क्योंकि वाग्मी लोकमें सुखपुवंक निवासका दशन है, नेत्र 
प्रतिष्ठा गुणब्धे युक्त हैं, क्योंकि नेत्रवालोंकी पाद प्रतिष्ठा देखनेमें आती है। श्रोत्र सम्पद्‌ गुण विशिष्ट 


अधि० ५ खू० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ६६३ 


“अथो य एवं विद्वान्प्राणे निःश्रेयसं विदित्वा' ( को० २।१४ ) इति तत्र तत्रेवशाब्देन वेद्यं वस्तु- 
निवेद्यते । एवंशब्दश्व संनिहितावलम्बनो न शाखान्तरपरिपठितमेवंजातीयक॑ गुणजातं 
दाक्नोति निवेदयितुम्‌। तस्मात्स्वप्रकरणस्थेरेव शुणेनिराकाङ्कत्वमिति। छ एवं प्राप्त 
प्रत्याह-अस्येरन्निमे गुणाः कचिदुक्ता वसिष्ठत्वादयो 5न्यत्रापि। कुतः ?. सर्वाभेदात्‌ । 
सर्वत्रेव हि तदेवैकं प्राणविज्ञानमभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते, प्राणसंवादादिसारूप्यात्‌ । अभेदे. 
च विज्ञानस्य कथमिमे गुणाः कचिदुक्ता अन्यत्र नास्येरन्‌ ? नन्वेवंशब्दस्तत्र तत्र भेदेने- 
वंजातीयक गुणजातं वेद्यत्वाय समर्पयतीत्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि कोषीतकित्राह्मणग- 
तेनैवंशाब्देन वाजसनेयिब्राह्मणगतं गुणजातमसंदाब्दितमसंनिहितत्वात्तथापि तस्मिन्नेव 
विज्ञाने वाज लनेविब्राह्मणगततेनेवंशब्देन तत्संशब्डितमिति न परशास्वागतमप्यभिन्नवि 
ज्ञानावबद्धं गुणजातं स्वशासागताद्विशिष्यते। न चेवं सति श्र॒तहानिरश्चतकल्पना वा 
भवति । एकस्यामपि हि शाखायां श्रता गुणाः श्रता एव सवत्र भवन्ति, गुणवतो भेदा- 
भावात्‌ ! नहि देवदत्तः शोर्वादिगुणत्वेन स्वदेरो प्रसिद्धो देशान्तरं गतस्तद्देशयेरविभा 
बितशोर्वादिगुणो *तयतद्गुणो भवति। यथा च तत्र परिचयविशेषाद्देशान्तरेऽपि 
देवद्त्तगुणा विभाव्यन्ते । एवमभियोगविशेषाच्छास्त्ान्तरे ऽप्युपास्या गुणाः शाखान्तरे 
श्रेष्ठ होता है) इसप्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलोमें “एव” शब्दसे वेद्य वस्तु निवेदित की जाती है और संनिहिता- 
वलम्बी "एवं! शब्द अन्य दाखाओंमें पठित इसप्रकारके गुण समूहका निवेदन नहीं कर सकता 
इसलिए अपने प्रकरणमें स्थित गुणोंसे ही निराकांक्षता हे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हुँ-- 
कहीपर उक्त ये वसिष्ठत्व आदि गुण अन्यञ्चाखामें भी गृहीत होते हैं, किससे? इससे कि संत्र 
अभेंद है । सभी शाख।/ओंमें वढी एक अभिन्न प्राणविज्ञान प्रत्यभिज्ञात होता हे, क्योंकि प्राण- 
संवाद आदि समान है । विज्ञानका अभेद होनेपर किसो शाखामें कहे गये ये गुण अन्य थाखाओंमे 
क्यों नहीं लिये जायंगे। परन्तु ऐसा कहा गया कि एवं” शाब्द तत्‌-तत्‌ स्थलमें इसप्रकारके गुण 


समूहका भेदरूपसे वेद्यत्वके लिए समपंण करता है । सि०-इसपर कहते हैँ-यद्यपि कोषीतंकिब्राहाण गत 
'एवं' दब्दसे वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुण समुदाय प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि वे गुण असंनिहित हैं, 


तथापि उसी विज्ञानमें वाजसनेयी ब्राह्मूणगत “एवं” शब्दसे वे गुणसमूह प्रतिपादित हैं। इसलिए 
अभिन्न विज्ञानसे अवबद्ध-सम्बद्ध अन्य शाखागत मी गुण समुदाय अगने शाखागत गुण समुहसे भिन्न नहीं 
होते ओर ऐसा होनेपर श्रुतहानि अथवा अश्रुत कल्पना मी नहीं होती । एक शाखामें मी श्रुत गुण 
सर्वत्र ही श्रुत होते हैं, क्योंकि गुणवामुके भेदका अमाव है। अपने देशमें शौयं आदि गुणरूपसे 
प्रसिद्ध देवदत्त अन्य देदार्मे गया हो उस देशवासियों द्वारा उसके शोय आदि गुण अज्ञात 
होनेपर भी वह उन गुणोंसे रहित नहीं होता, और जसे परिचय विशेषसे वहाँ अन्यदेशमे भी देवदत्त 
सत्यानन्दी-दीपिक 

हैं, क्योंकि श्रोत्रवालोंको ही श्रवण करनेसे सब शास्त्रीय अर्थोकी सम्पत्ति होती है, मन आयतन गुण 
युक्त है, क्योंकि वह वृत्तिद्वारा सब भोग्य पदार्थोका आश्रय है, वे गुण गुणीकी श्रेष्ठताका निश्‍चय कर 

[ग्‌ आदिते भ्राणमें ही अपित किये गये हैं, ऐसा दोनों शाखाओंमें सम्मत अथं है। अब इस 


ग्रधिकरणका “अन्येषाम्‌' इत्यादिसे विषय कहते है । यहाँपर . गुणोंका अनुपसंहार पृवंप्रक्षका और और 
उपसंहार सिद्धान्तका फल है। 


& “कौषीतकिश्रुतिस्थ प्राणः, वसिष्ठत्वादिगुणकः, श्रेष्ठपाणस्वात्‌, वाजिश्र तिस्थप्राणवत?' 
( कौषीतकी श्रृतिमें स्थित प्राण वसिष्ठत्व आदि गुणवाला है, श्रष्ठ प्राण होनेसे, वाजिश्रृतिस्थं प्राणके 


समान.) इसप्रकार अश्रुत गुणोका अनुमान होनेपर श्रतकी हानि नहीं है और अश्रृतकी कल्पना भी 
नहीं है, क्योंकि कोई विरोध नहीं है । इसको “न चवंसति' इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं ॥ १० ॥ 


६६७ ब्रक्मसत्र-शाइरभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


ऽप्यस्येरन्‌। तस्मादेकप्रधानसंबद्धा धर्मा एकत्राप्युच्यमानाः सर्वत्रेवोपसंहर्तव्या इति । 
( ६ आनन्दाद्यधिकरणम्‌। सू० ११-१३ ) 
आनन्दादयः प्रधानस्य || ११॥ 

पद्च्छेद--आनन्दादयः, प्रधानस्य । 

सूत्रार्थ--( प्रधानस्य ) ब्रह्मके { आनन्दादयः ) आनन्दत्व आदि धर्मोका सवंत्र उपसंहार 
होना चाहिए, क्योंकि सब शाखाओं में वेद्य ब्रह्म एक है । 

& ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनपरासु श्रतिष्वानन्दरूपत्वं विज्ञानघनत्वं सगंगतत्वं सर्घा 
त्मत्वमित्येबंजातीयका ब्रह्मणो चर्माः कचित्केचिच्छयन्ते। तेषु संशयः-किमानन्दादयो 
ब्रह्मधर्मा यत्र यावन्तः श्रयन्ते तावन्त एव तत्र प्रतिपत्तव्याः, कि वा सव सर्वत्रेति । तत्र 
यथाश्रतिविभागं घर्मप्रतिपत्तौ प्राप्तायामिदमुच्यते-आनन्दादयः प्रधानस्य व्रह्मणो धर्मा 
सव सवंत्र प्रतिपत्तन्याः । कस्मात्‌? सर्वाभेदादेव । सवत्र हि तदेवेक्र प्रधान विदोष्यं 
ब्रह्म न भिद्यते । तस्मात्सावंत्रिकत्वं ब्रह्मधर्माणाम, तेनेव पूर्वाधिकरणोदितेन देवदत्त- 
शोर्यादिनिदशनेन ॥ ११ ॥ 


नन्वेवं सति प्रियशिरस्त्वादयोऽपि घर्माः सव सवत्र संकयरन। तथाहि-- 
तेत्तिरीयक आनन्द सयमात्मानँ प्रक्रस्यास्तायते-“तस्य प्रियमेव शिरः । मोदो दक्षिणः पक्षः। 
प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द आत्मा ¦ बरह्म पुच्छं प्रतिष्ठा' ( ते० २५ ) इति । अत उत्तरं पठति- 


के गुण अवमासित होते हैं, वसे ही सम्बन्ध विशेषसे अन्य शाखाके उपास्य गुण मी दूसरी शाखामें 
लिये जाते हैं। इसलिए एक शाखामें कहे हुए एक प्रधानके साथ सम्बद्ध धर्मोका समी थाखाओंमे 
उपसंहार होना चाहिए ॥ १० ॥ 

ब्रह्मस्वछूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंमें आदन्दरूपत्व, निज्ञानघनत्व, सवंगतत्व और 
सर्वात्मत्व इसप्रकारके ब्रह्मके धमं कहीं पर कोई सुने जाते हैं। उनमें संशय होता है-क्या ब्रह्म के 
आनन्द आदि धम जहाँ जितने सुने जाते हैं उतने ही वहाँ प्रतिपतव्य हैं अथवा सबकी सवत्र प्रति- 
पत्ति होनी चाहिए ? श्रतिविमाग के अनुसार धर्मोकी प्रतिपत्ति प्राप्त होनेपर यह कहते हैं ~-प्रधानम्‌त 
ब्रह्मके आनन्द आदि सब धमं सवत्र जानने चाहिए, किससे ? सबके साथ अभेद होनेसे ही । वही एक 
प्रधान विशोष्य ब्रह्म सवत्र मिन्न नहीं है। इसलिए पूर्वाधिकरणमें उक्त उसी देवदत्तके थौयं आदि 
दृष्टान्तसे ब्रह्मके धमं सावंत्रिक हैं ॥ ११ ॥ | 

परन्तु ऐसा होनेपर प्रियशिरस्त्व आदि सब धमं भी सवत्र संगृहीत होंगे, क्‍योंकि तैत्तिरीयकमें 
आनन्दमय आत्माका उपक्रम कर 'तस्थ प्रियमेव शिरः०” (उस आनन्दमय आत्माका प्रियं ही शिर है, 
मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है और ब्रह्म पुच्छ.प्रतिष्ठा है ) ऐसी श्रुति 
है, इससे उत्तर कहते हे-- | 

सत्यानन्दी दीपिका 
आनन्दो ब्रह्म' इसप्रकार ब्रह्मके साथ सामानाधिकरण्यसे पठित वे आनन्द आदि पद 

जडत्व, दुःखत्व, मिथ्यात्व आदि ब्रह्ममें कल्पित विरुद्ध धर्मोकी निवृत्ति द्वारा अखण्ड अद्वय ब्रह्मका 
लक्षणासे बोध कराते हैं, इसलिए व्यथं नहों हैं । “सच्चिदानन्द अद्वय निविशेष ब्रह्म मैं है! ऐसा बिशेष 
ज्ञान जितने पदोंसे संमव हो उतने पदोंका उपसंहार युक्त है, अतः ब्रह्मके आनन्दत्व आदि समी घर्मो 
का सब शाखाओंमें उपसंहार होना चाहिए ॥ ११ ॥ 


अधि० ६ सु० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासहित ६६५ 


प्रियाशिरस्त्वादयप्राप्िरिपचयापचयो हि भेदे ॥ १२ ॥ 


पदच्छेद्‌--प्रियशिरस्त्वाद्य प्राप्ति, उपचयापचयो, हि, भेदे । 

सूत्राथ--एक शाखामें श्रुत ( प्रियशिरस्त्वाय्यप्राप्तिः ) प्रियशिरस्त्वादि धर्मोकी सवंत्र प्राप्ति 
नहीं है, ( हि ) क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद और आनन्द ये परस्परकी और अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे 
( उपचयापचयो ) वद्धि ओर हासरूपसे उपलब्ध होते हैं, ये ( भेदे ) भेदमें ही हो सकते हैं, ब्रह्म 
तो एक है, अत! उसके धम नहों हो सकते । 

प्रियशिरस्त्वादीनां धर्माणां तेत्तिरीयक आम्नातानां नास्त्यन्यत्र प्राप्ति: । यत्का- 
रणं प्रियं मोदः प्रमोद आनन्द इत्येते परस्परापेक्षया भोकत्रन्तरापेक्षया चोपचितापचित- 
रूपा उपलभ्यन्ते । उपचयापचयो च सति भेदे संभवतः, निभदं तु ब्रह्म “एकमेवाद्वितीयम्‌ 
( छा० ६।२।१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः । न चेते प्रियशिरस्त्वादयो ब्रह्मघर्माः, कोशाधर्मास्त्वेत 
इत्युपदिष्टमस्माभिः 'आनन्द्मयोऽभ्यासात्‌' ( ब्रह्मसूत्र १।१।१२ ) इत्यत्र। अपि च परस्मि- 
न्त्रह्मणि चित्तावतारोपायमात्रत्वेनेते परिकल्प्यन्त, न द्रष्टव्यत्वेन । एवमपि सुतरामन्यत्रा- 
प्राप्तिः प्रियशिरस्त्वादीनाम्‌ । ब्रह्मघर्मास्त्वेतान्कृत्वा न्यायमात्रमिद्‌माचायण प्रदारातम्‌ः 
प्रियशिरस्त्वाद्यप्रासिरिति । स च न्यायोऽन्येषु निश्चितेषु ब्रह्मघमषूपासनायोपदिश्यमानेषु 
नेतव्यः संयद्वामादिषु सत्यकामादिषु च। तेषु हि सत्यप्युपास्यस्य ब्रह्मण एकत्वे, 
प्रकमभेदादुपासनाभेदे सति, नान्योन्यधर्माणामन्योन्यत्र प्रा्िः। यथा च हे नार्यावेकं 
नृपतिमुपासाते--छत्रेणान्या चामरेणान्या, तत्रोपास्येकत्वेऽप्युपासनाभेदो धमंव्यवस्था 
च भवति-एवमिहापीति। उपचितापचितशुणत्वं हि सति भेदव्यवहारे सगुणे ब्रह्मण धुप- 
पद्यते, न निर्गुणे परस्मिन्त्रझणि। अतो न सत्यकामत्वादीनां धर्माणां कचिच्छुतानां 
सवत्र प्रापतिरित्यर्थः ॥ १२॥ 

इतरे त्वर्थसामान्यात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेद्‌-इतरे, तु, अथंसामान्यात्‌ । 
तेत्तिरीयकमें पठित प्रिययिरस्त्वादि धर्मोकी अन्यत्र प्राप्ति नहीं है, क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद 

और आनन्द ये परस्परकी और अन्य मोक्ताकी अपेक्षासे उपचित ( वृद्धि) और अपचित ( ह्लास ) 
रूपश्चे उपलब्ध होते हैं और उपचय और अपचय भेदके होनेपर संभव हैं। किन्तु ब्रह्म तो “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌? ( एक हो अद्वितीय है ) इत्यादि श्रृतियोंसे भेद रहित ज्ञात होता है। और ये प्रियशिर- 
सत्वादि ब्रह्मफे घमं नहीं हैं, किन्तु ये कोशोंके धमं हैं । ऐसा हम 'आनन्दुमयोऽभ्यासात्‌” इस सूत्रमें 
कह चुके हें । परब्रह्मामें चि्तकी अवस्थितिके साधनमात्ररूपसे परिकल्पित किये गये हैं, द्रष्टव्यरूपसे 
नहीं । इसप्रकार भी प्रियशिरस्त्व आदिकी सुतरां अन्य झाखामें अप्राप्ति है । इन प्रियशिरस्त्व आदिको 
ब्रह्मके-घम मानकर प्रियञिरस्त्व आदिकी अप्राप्ति हे, यह न्यायमात्र आचायेने प्रदर्शित किया है । 
वह न्याय उपासनाके लिए उपदिश्यमान संयद्वामत्व आदि और सत्यकामत्व आदि निश्चित ब्रह्माके 
अन्य घर्मोमे लेना चाहिए, क्योंकि उनमें उपास्य ब्रह्मके एक होनेपर मी उपक्रमके भेदसे उपासनाका 
भेद होनेपर अन्योन्य धर्मोकी अन्योन्य शाखामें प्राप्ति नहों है । जैसे दो स्त्रियां एक राजाकी उपासना- 
सेवा करती हैं, एक छत्रसे और दूसरी चंवरसे । उसमें उपास्यके एक होनेपर मी उपासनाका भेद 
ओर घमकी व्यवस्था होती है, वेसे यंहाँ मी होना चाहिए । उपचित और अपचित गुणत्व तो भेद 
ब्यवहारके होनेपर सगुण ब्रह्ममें उपपन्न होता है, निगुण परब्रह्मामें नहीं । इसलिए किसी शाखामें 
श्रत सत्यकामत्व आदि धर्मोकी सब झाखाओंमें प्राप्ति नहीं है, ऐसा अथं है ॥ १२॥ 
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सुत्नाथं--( इतरे तु) आनन्द आदि धर्मोका तो सर्वत्र उपसंहार होना चाहिए, ( अथं- 
सामान्यात्‌ ) क्योंकि प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र एक है । 

इतरे त्वानम्दादयो घर्मा ब्रझस्वरूपप्रतिपादनायेदोच्यमाना अथसामास्यात्प्रति- 
पाद्यस्य ब्रह्मणो घर्मिण एकत्वात्सवे सर्वत्र प्रतीयेरन्निति वेषम्यम्‌, प्रतिपत्तिमात्र प्रयोजना 
हित इति ॥ १३॥ 

( ७ आध्यानाधिकरणम्‌ । स्‌० १४-१५ ) 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४॥ 

पद्च्छेद्‌--आध्यानाय, प्रयोजनामावात्‌ । _ 

सूजाथ--'इर्दरियेभ्ः परा ह्यार्था' इस श्रुतिमें ( आध्यानाय ) आध्यान पूवंक सम्यग्दशंनके 
लिए पुरुष परतवसे प्रतिपादित है, अथं आदि नहीं, ( प्रयोजनाभावात्‌ ) क्योंकि इनके परत्व प्रति- 
पादनमें कोई प्रयोजन नहीं है । 

§ काठके हि पञ्चते-- "इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च परं मनः। मनसस्तु परा बुद्धिः’ 
( क० ३।१० ) इत्यारभ्य “पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः’ ( क० ३।११ ) इति । तत्र 
संशयः--किमिमे सर्व एवार्थादयस्ततस्ततः परत्वेन प्रतिपाद्यन्त उत पुरुष ए वेभ्यः 
सवभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति । तत्र तावत्सर्वेषामेवैषां परत्वेन प्रतिपादनमिति भवति 
मतिः। तथा हि श्रुयते--इदमस्मात्परमिदमस्मात्परम” इति। ननु बहुष्वथंषु परत्वेन 

परन्तु ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए कहे हुए अन्य आनन्द आदि धम अथके 
सामान्यसे प्रतिपाद्य धर्मी ब्रहाके एक होनेसे सब सवंत्र प्रतीत होने चाहिए यही वेषम्य है, क्योंकि वे 
्रह्मकी प्रतिपत्ति-ज्ञानमात्र प्रयोजनवाले हैं॥ १३ ॥ 

काठकमें इन्द्रियेभ्यः परा०' ( इग्ट्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय पर-सूक्ष्म अथवा श्रेष्ठ हैं, 
विषयोसे मन पर है और मनसे बुद्धि पर है ) ऐसा आरम्भकर 'पुरुषान्न०” ( पुरुषसे पर और कुछ 
नहीं है, वही सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा है, वही परागति-उत्कृष्ट गति है) इसप्रकार कहा जाता है। यहां 
संशय होता है-क्या ये सब अथ आदि तत्‌ तत्से पररूपसे प्रतिपादित हैं अथवा पुरुष ही इन सबसे 


पररूपसे प्रतिपादित है? उसमें इन सबका पररूपसे प्रतिपादन है, ऐसी मति होती है, क्योंकि 'यह 
इससे पर, यह इससे पर” ऐसा श्रुति कहती है । परन्तु बहुत अरथोमें परख्पसे प्रतिपादन करना यदि 
अमीऽ हो तो वाक्य भेद होगा ? यह दोष नहीं है, कारण कि वाकयके बहुत्वकी उपपत्ति होती है । 
परत्वसे युक्त अनेक विषयोंके प्रतिपादन लिए ये अनेक ही वाक्य समथ होते हें । इसलिए इनमें 
प्रत्येकका पररूपसे प्रतिपादन है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-इन समीसे पुरुष ही पर- 
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& संयद्वामत्व आदिं धर्मोसे आनन्द आदि भिन्न हैं, क्योंकि इनका केवल ब्रह्मका ज्ञान 
कराना ही प्रयोजन है । अतः सत्य, ज्ञान, आनन्द, आठमा और ब्रह्म इन शब्दोंका सवत्र उपसंहार 
(संग्रह) करना चाहिए । पूवपक्षमें सत्य आदि पदोंके अनुपसंहारसे वाक्याथंका अनवधारण फल है । 
सिद्धान्तमें तो सत्य आदि पदोंके उपसंहारसे वाक्याथंका अवधारण फल है ॥ १३ ॥ 

# पूवपक्षी- अर्थ आदिमें मी परत्व मानना चाहिए, क्योंकि इनका ध्यान भी सप्रयोजन है, 
'दशमन्वन्तराणीह तिष्ठन्तीन्द्रियचिन्तकाः । भौतिकास्तु शतं पूर्ण सहस्रं त्वमिमानिकाः ॥ 
बौद्धा दशसहस्राणि तिष्ठन्ति विगतज्वराः | पूणं इातसहस्रं तु तिषन्स्यव्यक्तचिन्तकाः ॥ 
पुरुषं निगुणं प्राप्य कालसंख्या नं विद्यते ।' ( विष्णुपुराण ) ( इग्द्रियोंका ध्यान करनेवाले यहाँ 
दश मन्वन्तर रहते हैं, भौतिक अभिमानके चिन्तक पूर्ण सो सहेख मन्वन्तर रहते हैं। बुद्धिके चिन्तक 
दशसहस्र मन्वन्तर कष्ट रहित रहते हैं, अव्यक्तके चिन्तक पुणं सो सहल मन्वन्तर रहते है । जो 
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प्रतिपिपादयिषितेषु वाक्यभेदः स्यात्‌, नेष दोषः, वाक्यबहुत्वोपपत्तः । बहून्येव छोतानि 
वाक्यानि प्रभवन्ति बह्टनर्थान्परत्वोपेतान्प्रतिपादयितुम्‌ । तस्मात्प्रत्येकमे्षा परत्वप्रति- 
पादनमिति । ॐ एवं प्राप्त त्रमः-पुरुष एव होभ्यः सवभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ , 
न प्रत्येकमेषां परत्वप्रतिपादनम्‌ । कस्मात्‌ ? प्रयोजनाभावात्‌ । न हीतरेषु परत्वेन 
प्रतिपन्ने षु किचित्प्रयोजनं दृश्यते श्रयते वा । पुरुषे त्विन्द्रियादिभ्यः पर स्मिन्सर्वानर्थे- 
त्रातातीते प्रतिपन्ने दृश्यते प्रयोजनं मोक्षसिद्धिः । तथा च श्रविः-- निचाय्य तन्मृत्युमुखो- 
प्रमुच्यते’ ( क० ३।१५ ) इति। अपि च परप्रतिषेधेन काष्ठाशब्देन च पुरुषविषयमादरं 
दशायन्पुरुषप्रतिपत्त्यथव पूर्वापरप्रवाहोक्तिरिति दशयति-आध्यानायेति । आध्यानपूव- 
काय सम्यग्दरानायेत्यथेः । सम्यग्दशनाथमेव ही हाध्यान पुपदिचश्यते, न त्वाध्यानमेव 
स्वप्रचानम्‌ ॥ १४ ॥ 
आत्मशब्दाच्च ॥ १५॥ 

पद्च्छेद- आत्मशब्दात्‌, च । 

सूत्राथे- “एष सवेषु’ इत्यादि श्रृतिसे प्रकृत पुरुषमें आत्मशब्दका श्रवण होनेसे यह वाक्य 
आत्मपरक ही है, क्योंकि श्रुतिसे आत्मामें मानान्तरावेद्यत्व अपूवंका प्रतिपादन है । 

ॐ इतश्च पुरुष प्रतिपत्य थँवेयमिन्द्रियादिप्रवाहोक्तिः । यत्कारणम्‌ 'एष सवेषु भूतेषु 
गूढोत्मा न प्रकाशते । इझ्यते व्वग्र्यया बुद्धघा सूक्ष्मया सूक्ष्मद्शिमिः ( कठ० ३।१२ ) इति प्रकृतं 
पुरुषमात्मेत्याह । अतश्चानात्मत्वमितरेषां विवक्षितमिति गम्यते । तस्येव च दुरविज्ञानतां 

संस्क्ृतमतिगम्यतां च दशायति। तद्विज्ञानायंच ‘यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञः’ (कठ० ३।१३) इत्या- 


रूपसे प्रतिपादित है, किन्तु इनमेंसे प्रत्येक अथं आदिमें परत्व प्रतिपादन युक्त नहीं है, किससे ? इससेकि 
प्रयोजनका अमाव है, अन्योके पररूपसे ज्ञात होनेपर कोई प्रयोजन देखा अथवा सुना नहीं जाता । 
इन्द्रियादिसे पर सब अनथ समुदायसे रहित परपुरुषके ज्ञात होनेपर तो मोक्षसिद्धिषप प्रयोजन देखा 
जाता है, क्योंकि निचाय्य तं०” (उस आत्मतत्त्वको जानकर पुरुष मृत्युके मुखसे छुट-मुक्त हो जाता है) 
ऐसी श्रुति है। और परके प्रतिषेधसे और काष्ठाशब्दसे पुरष विषयक आदर दिखलाते हुए पुरुषकी 
प्रतिपत्तिके लिए ही पूर्वापर प्रवाहकी उक्ति है, ऐसा दिखलाते हैं-“आध्यानाय' इति । "आध्यानपुवंक 
तत्त्वज्ञानके लिए” ऐसा अथे है। सम्यग्दशेनके लिए ही यहाँ आध्यानका उपदेश किया जाता है, 
आध्यानका ही स्वप्रधानरूपसे उपदेश नहीं किया जाता है॥ १४॥ 

इससे भी इन्द्रिय आदिके प्रवाहकी उक्ति केवळ पुरुषकी प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) के लिए. ही है, 
क्योंकि “एष सवेषु भूतेघु०' ( सम्पूर्ण भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता । यह तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषोद्वारा अपनी तीव्र और सुक्ष्मबुद्धिसि ही देखा जाता है) यह श्रृति प्रकृत पुरुषको 
` आत्मरूपसे कहती है । इससे ऐसा ज्ञात होता है कि अन्योंमें अनात्मत्व विवक्षित है। ओर उसीमें 
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निगुण पुरुषको प्राप्त करता है उसके लिए कालकी संख्या-अवधि नहीं है) इसप्रकार प्रामाणिक वाक्यसे 


भेद माननेमें कोई दोष नहीं है, अतः उक्त सब वाक्य प्रत्येक अथ आदिको पररूपसे. वणन करते हैं । 
पृव॑पक्षमें वाक्यभेद होनेसे विद्याका भेद हे, सिद्धान्तमें वाक्यकी एकतासे विद्याकी एकता है । 


& सिद्धान्ती--एवं प्राप्तं बूमः’ इत्यादिसे कहते हैं ॥ १४ ॥ 
# तद्विष्णोः परमं पदम्‌? ओर 'पुरुषान्न परं किञ्चित' इसप्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक- 


रूप होनेसे सब वाक्योका तात्पयं पुरुषके प्रतिपादनमें है। इस प्रकार एकवाक्यता निश्चित होनेपर 
वाक्यभेद और फलभेदको कल्पना युक्त नहीं हे ॥ १५॥ 
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ध्यान विदधाति । तद्व्याख्यातम्‌ 'आनुमानिकमप्येकेषाम्‌' (ब्रह्मसूत्र १।४।१) इत्यत्र । एवम- 
नेकप्रकार आशायातिशायः श्रतेः पुरुषे लक्ष्यते, नेतरेषु । अपि च “सोऽध्वनः पारमाम्नोति तद्वि 
ष्णोः परमं पदम्‌' ( क० ३।९ ) इत्युक्ते, कि तदध्वनः पारं विष्णोः परमं पदमित्यस्यामाका- 
ङक्षायामिन्द्रियाद्यनुक्रमणात्परमपद्‌ प्रतिपत््यथ पवायमाम्नाय इत्यवसीयते ॥ १५ ॥ 
( ८ आत्मग्रहीत्यधिकरणम्‌ । खू० १६-१७ ) 
आत्मगृहीतिरितरबदृत्तरात्‌ ॥ १६॥ 

पदच्छेद--आत्मगृहीति!, इतरवत्‌, उत्तरात्‌ । 

सूत्राथ--( आत्मगृहीतिः ) 'आत्मैवेदम' यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है अन्यका 
नहीं, क्योंकि ( इतरवत्‌ ) अन्यके समान, 'आत्मन आकाशः इत्यादि अन्य श्रतियोंमें भी आत्मशब्दसे 


परमात्माका ग्रहण है ( उतरात्‌ ) “स ईक्षत” इस प्रकार उत्तर विशेषण वाकयोंदे भी जेसे परमात्माका 
ही ग्रहण है, वसे यहाँ मी आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण होना चाहिए 


# पेतरेयके श्रूयते--'आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यत्किचन मिषत्स ईक्षत लोकानु 
सृजा इति ( ऐ० १।१ ) 'स इमाँलोकानसुजजताम्मो मरीचीमरमापः’ ( ऐ० १।२ ) इत्यादि । तत्र 
संशायः-कि पर पवात्मेहात्मशाव्देनाभिलप्यत उतान्यः कश्चिदिति । कि तावत्पाप्तम ? न 
परमात्मेहात्मशब्दाभिलप्यो भवितुमर्हतीति । कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयदशानात्‌। ननु 
वाक्यान्वयः सुतरां परमात्मविषयो दड्यते, प्रागुत्पत्तेरात्मेकत्वावघारणात्‌ , ईक्षणपूर्व- 
कस्रष्टठत्ववचनाच्च | नेत्यच्यते, लोकरृष्टिवचनात्‌। परमात्मनि हि स्रष्टरि परिगुह्यमाणे 
महाभूतसरष्टिरादो वक्तव्या, लोकरष्टिस्त्विद्दादाबुच्यते। लोकाश्च मह।भूतसंनिवेश- 


दुविज्ञयता और सस्कृतबुद्धि गम्यता दिखलाती है । उसके विज्ञानके लिए ही 'यच्छेट्वाङमनसी प्राज्ञः० 

( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें उपसंहार करे ) इस प्रकार आध्यानका विधान करती है । उसका 
'आजुमानिकम०' इस सूत्रमें व्याख्यान किया गया है । इस प्रकार श्रृतिसे अनेक प्रकारका आशया- 
तिशय तात्पयं पुरुषमें लक्षित होता है, अन्योंमें ही नहीं, और 'सोऽध्वनः०? ( यह संसार मागसे पार 
होकर उस विष्णु-व्यापक परमात्माके परमपदको प्राप्त करता है ) ऐसा कहनेपर मागे पार विष्णुका 
परम पद कया है? ऐसी आकांक्षा होनेपर इन्द्रिय आदिके अनुक्रमणसे परमपदको प्रतिपत्तिके लिए 
ही यह श्रुति है, ऐसा निश्चित होता है ॥ १५॥ 

ऐतरेयकमें 'आत्मा वा०' ( सृष्टिके पहले यह जगत्‌ एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा 
और कोई सक्रिय वस्तु नहों थी । उसने ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ ) और 'स इमाँछोकान- 
सृजत०' ( उसने अम्भ-स्वगं, मरीचि-अन्तरिक्ष, मर-मत्य ओर आप-पाताल इन लोकोंकी 
रचना की ) इत्यादि श्रुति है । उसमें संशय होता है-क्या यहाँ आत्मशव्दसे परमात्मा 
कहा जाता है अथवा अन्य कोई ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--यहां आत्मशब्दसे परमात्माका 
अभिधान नहीं हो सकता, किससे? इससे कि वाक्योंका अन्वय ऐसा देखनेमें आता हे । परन्तु 
वाक्यान्वय तो सुतरां परमातमा विषयक देखनेमें आता है। कारण कि उत्पत्तिके पूवं आत्मैकत्वका 
अवधारण है और ईक्षण पूवंक स्रुव वचन है। नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि लोकसृष्टिका 
वचन है । परमात्माको स्रष्टा परिगृहीत करनेपर महामूत सृष्टि पहले कहनी चाहिए थी, किन्तु यहाँ 
पहले लोकसृष्टि कही जाती है । लोक ती महामतोंके आकार विशेष हैं। उसी प्रकार “भदोऽम्मः०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 


& आत्मशन्दका प्रयोग ब्रह्म और हिरण्यगम ( प्रजापति ) दोतोंमें उपलब्ध होनेसे संशय 
होता है । पूचपक्षी-यहाँ वाक्यान्वयसे तो आत्मशब्दसे हिरण्यगम ग्राह्य है परमात्मा नहों । 


अधि० ८ सू० १६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासहित ६६९, 


विशेषाः । तथा चाम्मःप्रभ्रतींल्लोकत्वेनेव नित्रवीति--'अदो$म्मः परेण दिवम्‌' (ऐ० १।२). 
इत्यादिना । लोकसप्श्चि परमेश्व राधिष्ठितेनापरेण केनचिदीश्वरेण क्रियत इति श्रति- 
स्मृत्योरूपलभ्यत । तथाहि श्रतिभंवति--'भाव्मवेदमग्न आसीत्पुरुषविधः? ( ब्रृह० १।४।१ ) 
इत्याद्या । स्मृतिरपि 'स वे शरीरी प्रथमः स चे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां ब्रह्मास्रे 
समवतंत' इति । एेतरेयिणो पि 'भथातो रेतसः सृष्टिः प्रजायते रेतो देवाः' इत्यत्र पूर्वस्मिन्प्र- 
करणे प्रजापति कत॒कां विचित्रां सुष्टिमामनन्ति। आत्मशब्दोऽपि तस्मिन्प्रयुज्यमानो 
टश्यते-- आत्मवेदमग्न आसीत्युरुषविधः ( बृह० १।४।१ ) इत्यत्र। एकत्वावधारणमपि प्रागु 
त्पत्तेः स्वविकारापेक्षमुपपद्यते । ईक्षणमपि तस्य चेतनत्वाभ्युपगमादुपपन्नम्‌। अपि च 
“ताभ्यो गामानयत्ताभ्योऽश्वमानयत्ताभ्यः पुरुषमानयत्ता अबुवन्‌' इत्येवंजातीयको भूयान्व्यापार- 
विशेषो लौकिकेषु विशेषवत्स्वात्मसु प्रसिद्ध इहानुगम्यते । तस्माद्विशेषवानेव कञ्चिदिः 
हात्मा स्यादिति । कै एवं प्राते ्रम--पर एवात्मेहात्मदान्देन शृह्यत इतरवत्‌ । यथेत- 
रेषु सष्टिश्रवणेषु “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः’ ( त० २।१।१ ) इत्येबमादिषु 
परस्यात्मनो ग्रहणम्‌। यथा चेतरस्मिर्लोकिकात्मशाब्द्‌प्रयोगे प्रत्यगात्मेव मुख्य आत्म- 
शाब्देन गृह्यते, तथेहापि भवितुमहंति । यत्र तु 'आत्मेवेदमम्र आसीत्‌’ ( ज्ुह० १।४।१ ) 
इत्येवमादौ पुरुषविधः’ ( बृह० १।४।१ ) इत्येवमादि विशेषणान्तरं श्र” ले, भवेत्तत्र विरो 
षवत आत्मनो ग्रहणम्‌ । अत्र पुनः परमात्मग्रहणानुगुणमेव विशेषणमप्युत्तरमुपलभ्यते- 
( वह अम्म द्युलोकसे पर है ) इत्यादिसे श्रुति अम्भ. आदिका लोकरूपसे ही निव्रचन करती है । लोक 
सृष्टि परमेश्च रसे अधिष्ठित किसी अन्य ईश्वरसे की जाती है, ऐसा श्रुति ओर स्मृतिमें उपलब्ध होता 


है । क्योंकि 'आत्मवेदम०' ( सृष्टिके पुव यह जगत्‌ पुरुषाकार एक आत्मा हो था ) इत्यादि श्रति है 
और 'स बै शारीरी०' ( वही प्रथम शरीरी है, वही पुरुष कहा जाता है, चराचर भूतोंशा आदि कर्ता 


वह ब्रह्म सबसे पूवमें था ) ऐसी स्मृति मी ह्वै । ऐतरेय शाखावाले मी 'अथातो०' ( अनन्तर इससे 
रेत-कायं सृष्टि हुई, देवता प्रजापतिके रेत-काय हैं। ) यहाँ पूव प्रकरणमें विचित्र सृष्टिको प्रजापति 


कतृंक कहते हैं, ओर 'आत्मवेदमरः आसीत्पुरुषविधः' इसमें आत्मशब्द भी उसमें प्रयुक्त हुआ देखा 


जाता है, और एकत्वका अवधारण मी उत्पत्तिके पूव अपने विकारकी अपेक्षासे उपपन्न होता है 
और चेतनत्व स्वीकार होनेसे उसमें ईक्षण मी उपपन्न है। ओर 'ताभ्पो०' ( स्रष्टा उन प्रजाओंके लिए: 


गो लाया, उनके लिए अश्‍व लाया, उनके लिए पुरुष-नराकार शरीर लाया, तदनन्तर प्रजाएं उससे 
बोलीं ) इसप्रकारका महानु व्यापारविशेष विशेषवान्‌ लौकिक आत्माओंमें प्रसिद्ध है, उसका यहाँ अनु- 
गम होता है । इसलिए यहाँ विशेष युक्त कोई स्रश आत्मा होना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐवा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--यहाँ परमात्मा ही आत्मशब्दसे गृहीत होता है, इतरके समान । जेसे 'तस्माद्वा०' 
(उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि अन्य सृष्टि श्रुतियोंमें आत्मशब्दवे परमात्माका ग्रहण है । 
जैसे अन्य लौकिक आत्मश्चब्दके प्रयोगमें आत्मशब्दसे मुख्य प्रत्यगात्मा ही गृहीत होता है, वसे ही 
यहाँ मी होना चाहिए । जहाँ तो आत्मवेदमग्न आखीत्‌' इत्यादिमें 'पुरुषविधः' इत्यादि विशेषणान्तर 
सुना जाता है, वहाँ विशेषयुक्त आत्माका ग्रहण होता चाहिए । परन्तु यहाँ तो परमातमा-ग्रहणके 
झूल ही 'स इंक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं लोकोंकी सृष्टि करू ) 'स इमॉल्कोकानसजत 
सत्यानन्दी-दीपिका 
१४ ऐतरेय श्रुति ( १।१, १।२ ) का अथ पाठक्रमसे न होकर अथक्रमसे होन। चाहिए, उसने 
महाभूतोंकी सृष्टिकर इन लोकोंकी सृष्टि की, क्योंकि तैत्तिरीय श्रृतिमें भूतोंकी प्रथम सृष्टि है। यहाँ 
पाठक्रमादथक्रमो बलीयः? “पाठक्रमपे अयक्रम बलवान्‌ है अन्यथा सृष्टि उसन्न नहों होगो॥ इसलिए 
आत्मेवेदप्र आसीत्‌” यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माक | ग्रहण है, हिरण्यगभका नहों ॥ १६ ॥ 


६७० ब्रह्मसत्र-शाकूरभाष्य [ अ०३ पा०३ 


'ख ईंक्षत लोकान्नु सृजा इति? ( ऐ० १।१ ) 'स इमॉल्लोकानसजत' ( ऐ० १।२ ) इत्येवमादि । 
तस्मात्तस्यैव ग्रहणमिति न्याय्यम्‌ ॥ १६ ॥ 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद--अन्वयात्‌, इति, चेत्‌, स्यात्‌, अववारणात्‌ । 

सूत्रार्थ --( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( अन्वयात्‌ ) वाक्यान्वयके देखनेसे परमात्माका 
ग्रहण नहीं है, तो यह ( स्यात्‌ ) परमात्माका ही ग्रहण है । ( अवधारणात्‌ ) 'आत्मैवेदम' इत्यादि 
श्रतिमें आत्मेकत्वका ही अवधारण होता है, अत: यहाँ परमात्माका ग्रहण है । 

छै वाक्यान्वयदर्शनान्न परमात्मत्रहणमिति पुनरयं दुक्तं तत्परिहर्तव्यमिति । अत्रो- 
च्यते-स्यादवधारणदिति । भवेदुपपन्नं परमात्मनो ग्रहणम्‌ । कस्मात्‌? अवधारणात्‌ । 
परमात्मग्रहणे हि प्राशुत्पत्त रात्मेकत्वावघारणमाञजक्मबकल्पते, अन्यथा ह्यनाञ्जसँ 
तत्परिकल्पेत । लोकस्वृष्टिवचनं तु श्रुत्यन्तरप्रसिद्धमहाभूतस्टृष्टयनन्तरमिति योजयिष्या- 
मि। यथा “तत्तेजोऽसृजत (छा० ६।२।३) इ त्येत छुचत्यन्तरप्रसिद्ववियद्वायुर्ट ष्ट चनन्तरमित्ययू- 
युजमेवमिहापि। श्रृत्यन्तरप्रसिद्धो हि समानविषयो विशेष: श्रृत्यन्तरेषूपसंहतंव्यो भवति । 
योऽप्ययं व्यापार विशेषानु गमस्ताभ्यो गामानयदित्येवमादिःसोऽपि विवक्षितार्थावघारणा- 
नुशुण्येनेव ग्रहीतव्यः । न ह्ययं सकलः कथाप्रबन्धो विवक्षित इति शक्यते वक्त म्‌,तत्प्रतिपत्तो 

( उसने इन लोकोंकी सृष्टि की ) इत्यादि आगेका विशेषण मी उपलब्ध होता । इसलिए यहाँ आत्म- 

राव्दसे उसीका ग्रहण उचित है ॥ १६॥ 

ऐसा जो कहा गया है कि वाक्यान्वयके दर्शनसे परमात्माका ग्रहण नहों है, तो उसका परि- 
हार करना चाहिए । इसपर कहते हैं-“स्यादवधारणात्‌? । परमात्माका ग्रहण उपपन्न होगा, किससे ? 
इससे कि ऐसा अवधारण है । परमात्माके ग्रहण होनेपर उत्पत्तिके पुवं आत्मेकत्व (एक आत्मा ही था) 
अवधारण संगत हो सकता है, अन्यथा वह असंगत हो जायगा । ऐतरेयमें लोकसृष्टि श्ुतिवाक्यकी 
तो अन्य श्रति-तेत्तिरीय श्रृतिमें प्रसिद्ध महाभूत सृष्टिके अनन्तरयोजना करेंगे । जेथे 'तत्तेजोऽवजत' 
( उसने तेज उतान्न किया ) इस छान्दोग्य वाक्यकी अन्य तेत्तिरीय श्रुतिमे प्रसिद्ध आकाश और वायु- 
की सृष्टिके अनन्तर तेजकी सृष्टि की, ऐसी योजना हमने की है, वसे यहाँ भी योजना करेंगे, क्योंकि 
एक श्रृतिमें प्रसिद्ध समान विषयक विशेष अन्य श्रृतिमें उपसंहारके योग्य होता है। ओर खस्रष्टाने 
प्रजाके लिए गौका शरीर बनाया” इत्यादि जो यह व्यापारविशेषका अनुमम है वह भी विवक्षित अथेके 


अवधारण अनुसार ही ग्रहण करना चाहिए । यह सम्पूण कथाग्रन्य विवक्षित है, ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि उसकी प्रतिपत्तिमें पुरुषाथेका अमाव है । यहाँ तो ब्रह्मात्मत्व विवक्षित है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌” प्रज्ञानं ब्रह्म’ ( प्रज्ञान. ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रम 
और उपसंहारमें आत्मा और ब्रह्माके श्रवण होनेसे एकत्वका निश्चय होता है । इससे और इस प्रकारके 
प्रवेश आदि ळिङ्गोंसे लोक स्रष्टट्व आदि लिङ्ोंके बाघ होनेसे प्रत्यरत्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए । 
ष्टा परमेश्वरने जब देवताओंकी सृष्टिकी तब “ता एनमब्रुवन्ञायतनं नः प्रजानीहि' (ऐतरेय) (उन्होंने 
उनसे कहा कि हमारे लिए स्थान निर्माण करो जिसमें रहकर अन्त आदिका मक्षण कर सके, तो 
उनके लिए गौ आदि शरीर बनाये, परन्तु देवताओंने उनको पसन्द नहीं किया ) अनन्तर “ताभ्यः 
पुरुषमानयत्ता अत्रुवन्सुक्ृत बतेति पुरुषो वाव सुकृतम्‌’ (ऐत०१।२।३) (स्रष्टाने उनके लिए मनुष्याकार 
शरीर बनाया, तब देवता उसे प्राप्तकर बहुत प्रसन्न होकर बोले यह सुन्दर बना है, यह सुकृतमय है, 
इससे पुण्य आदिका सम्पादन किया जा सकता है ) इसी आशयको कृष्ण यजुर्वेदीय तैत्तिरीयारण्यकके 


अधि० ८ सू० १७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ६७१ 


पुरुषार्थाभावातू । त्रह्मात्मत्व॑ त्विह विवक्षितम्‌। # तथाहि-अम्भःप्रशूतीचां लोकानां 
लोकपालानां चार्न्यदीन्नां सृष्टि शिष्ठा करणानि करणायतनं च शरीरमुपदिश्य स एव 
स्रष्टा कथं न्विदं महते स्यात्‌’ (ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्येदं शारीरं प्रविवेशेति दश यति- 
एतमेव सीमानं विदायेतया द्वारा प्रापयत' (ऐ०१।३।१२) इति । पुनश्च यदि वाचामिव्याहृतं यदि 
पराणेनाभिप्राणितम्‌’ (ऐ० १।३।११) इत्येवमादिना करणव्यापारविवेचनपूर्वकम्‌ 'अथ कोऽहम्‌’ 
(ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्य 'स एतमेव पुरुषं बह्म ततममपझ्यत्‌? (ऐ० ३।१३) इति त्रह्मात्मत्व- 
दर्शनमवधारयति । तथोपरिष्टात्‌ 'एष ब्रह्मे इन्द्रः' (ऐत० ०३ ) इत्यादिना समस्तं भेद 
जातं सह महाभूते र नुक्कम्य "सव तस्प्रज्ञानेत्रं प्रज्ञाने प्रतिष्ठितं प्रज्ञानेत्रो ळोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा प्रज्ञानं 
ब्रह्म (ऐत०५।३) इति ब्र्ञात्मत्वद्‌र्शानमेवावघारयति। तस्मादिहात्मणृहीतिरित्यनपवादम्‌। 
*# अपरा योजञना--आत्मणुहीतिरितरवदुत्तरात्‌। वाजसनेयके 'कतम आत्मेति 
योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृ्यन्तज्योंतिः पुरुषः’ ( बृह ० ४।३।७ ) इत्यात्मशाब्देनोपक्रम्य तस्येव 


क्योंकि अम्म आदि लोकों और अग्नि आदि लोकपालोंकी सृष्टिका उपदेश ( रचना ) कर इन्द्रियों 
और इर्द्रियोंके आयतन शरीरका उपदेश ( रचना ) कर उसो स्रशने 'कथं न्विदं०!( मेरे विना 
यह केसे होगा ) ऐसा विचार कर इस शरीरमें प्रवेश किया, ऐसा “स एतमेव०' ( वह परमेश्‍वर इस 
सीमा ( मूर्द्धा ) को ही विदीणंकर ब्रह्मरन्ध्र द्वारसे प्रवेशकर गया ) यह श्रुति दिखलाती है । पुनः 
“यदि वाचामिव्याहृतं०? ( यदि मेरे विना वाणीसे बोल लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन व्यापार कर 
लिया जाथ ) इत्यादिसे करण व्यापार विवेचन पूवंक “अथ कोऽहम्‌' (तो मैं कोन हूँ ) ऐसा विचार 
कर 'स एतमेव०' (इसप्रकार उसने इस पुरुषको ही पुणतम ब्रह्म रूपसे देखा) इसप्रकार श्रति ब्रह्मात्मत्व 
दशनका अवधारण करती है, उसीप्रकार आगे मी “एष बह्मष इन्द्र” ( यह ब्रह्म है, यह इन्द्र है ) 
इत्यादिसे महाभूतोंके साथ समस्त भेद समुदायका उपक्रमकर 'सवे तत्प्रज्ञानेत्रं? ( वह सब प्रज्ञानेत्र 
प्रज्ञा जिसका नेत्र है ऐसा है, प्रज्ञामें-चिदात्मामें प्रतिष्ठित है, लोकप्रज्ञानेत्र--प्रज्ञा-चतन्य जिसका नेत्र- 
व्यवहारका कारण है ऐसा, प्रज्ञा ही उसका लय स्थान है, अतः प्रज्ञा ही ब्रह्मा है) यह श्रुति ब्रह्मात्मत्व- 
दशंनका ही अवधारण करती है, इसलिए यहाँ परमात्मा ही गृहीत है, यह निरपवाद-बाधरहित है 1१७ 

यह दूसरी योजना है-परमात्माका ग्रहण है, अन्यके समान, उत्तरसे। वाजसनेयकर्मे 'कतम 
आत्मेति०' ( आत्मा कोन है ? [ याज्ञवल्क्य-- ] यह जो प्राणोंमें बुद्धि वृत्तियोके भोतर रहनेवाला 
विज्ञानमय ज्योतिः स्वषप पुरुष है ) इस प्रकार श्रुति आत्मशब्दसे उपक्रमकर उसीको सवं सङ्ग- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

सायणमाष्यमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है--“यद्यपि मिथुनजन्माः पश्वादि देहाः सवऽप्यन्नमयास्त- 
थापि मनुष्यदेहस्य ज्ञानकर्माधिकारित्वेन प्राधान्यममिम्रेत्य तेषु पुरुषसृष्टिरत्राभिहिता’ ( यद्यपि पशु 
आदि मिथून जन्म ओर सव अन्नमय हैं. तो भी मनुष्य शरीर ज्ञान, कममें अधिकारी होनेसे यहां 


सबसे प्रधान कहा गया है ) इत्यादि कथाके जाननेसे मोक्ष सिद्ध नहों होता । यहाँ तो ब्रह्म सबका 
आत्मा-स्वरूप है? केवल यही विवक्षित है, क्योंकि उसके ज्ञानसे परम पुरुषाथ सिद्ध होता है । 


# मेरे विना यदि वाणी आदि अपने अपने व्यापार कर लें तो "मैं कौन हे--में क्या करने 
वाला हूँ! इसप्रकार 'त्वम्‌' पदाथका विचारकर स्वयं ही इसी शोधित आत्माको पूर्ण ब्रह्मरूपसे अनुमव 


किया । इसप्रकार अनुप्रवेश आदि लिङ्गोसे मी ऐतरेथमें आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है, 
प्रजापतिका नहीं ॥ १७ ॥ 


ॐ इस व्याख्यानमें गुधोंका उपसंहार अस्पष्ट होनेके कारण पाद संगति ठीक नहीं होती, इस 
अरुचिसे मगवान्‌ माष्यकार 'अपरा' इत्यादिसे दुसरी व्याख्या करते हैं। परन्तु यहाँ संशय होता है कि. 


६७२ ब्रह्मसुत्-शाडूरभाष्य [ अ०शेपा०३ 


सर्घसङ्गविनिसुक्तत्वप्रतिपादनेन ब्रह्मात्मतामवधारयति । तथा ह्यपसंहरति--'स वा एष 
महानज आत्माऽज्रोऽमरोऽम्ृतोऽमयो ब्रह्म’ (बृह० ४।४।२५ ) इति । छान्दोग्ये तु सदेव सोम्ये 
दमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌? ( छा० ६।२।१ ) इत्यन्तरेणंवात्मशब्दसुपक्रम्योदक 'स आत्मा 
तत्वमसि’ ( छा० ६।८।७ ) इति तादास्म्यमुपदिशति । तत्र संशयः-तुल्याथंत्वं किमनयो 
राम्नानयोः स्यादतुल्याथेत्वं वेति । अतुल्याथर्वमिति तावत्पराक्तममतुव्यत्वादाम्नाचयोः । न 
ह्याम्नानवैषम्ये सत्यर्थ ्ताम्यं युक्त प्रतिपत्तम्‌; आम्नानतन्तरत्वादर्थपरिग्रहस्य । वाजसने 
यके चात्मद्ाब्दोपक्रमादात्मतत्त्वोपदेश इति गम्यते । छान्दोग्ये तूपक्रमविपयया दुपदेश- 
विपर्ययः । ननु छन्दोगानामप्यस्त्युदक तादात्म्योपदेशा इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌; उपक्रम- 
तन्त्रत्वादुपसंहारस्य, तादात्म्यसंपत्तिः सेति मन्यते । तथा प्रापे ऽमिघोयतेन्आत्मणुहीति 
सदेव सोम्येदमग्र आसोत्‌' ( छा» ६।२।१ ) इत्यत्र छन्दोगानामपि भवितुमहंति, इतरवत्‌ । 
यथा “कतम आत्मा' ( बृह ० ४।३।७ ) इत्यत्र वाजसनेयिनामात्मग्हीतिस्तथेव । कस्मात्‌ ? 
उत्तरात्तादात्म्योपदेशात्‌ ॥ १६ ॥ 


विनिमुक्तत्व प्रतिपादन द्वारा ब्रह्मात्मरव अवधारण करती है। ओर 'स वा एष महानज० (यही वह 


महान्‌ अज आत्मा अजर, अमर, अमृत एव अभय ब्रह्म हे ) ऐसा उपसंहार करती है । छाम्दोग्यमें तो 
सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | उउपत्तिके पुव यह जगत्‌ एक अद्वितीय सद्र्प ही था ) इसके अनन्तर ही 


आत्मशब्दसें उपक्रमकर उपसंहारमें “स आत्मा तत्वमसि” ( वह आत्मा है, वह तू है ) यह श्रुति 
तादात्म्यका उपदेश करती है। उसमें संय होता है--क्या इन दोनों श्र तियोंका तुल्याथं है अथवा 
अतुल्याथ है ? पूर्वपक्षी--अतुल्याथं है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि दोनों श्र तिया अतुल्य हैं । 
श्रुतियोंके विषम होनेपर अथंकी समानता जानना युक्त नहीं है, कारण कि अर्थका परिग्रह ( स्वीकार ) 
श्र तिके अधीन है । वाजसनेयकमें तो यह ज्ञात होता है कि आत्मशन्दके उपक्रमसे आत्मतत्त्वका 
उपदेश है । छान्दोग्यमें तो उपक्रमके विपयंसे उपदेश विपर्यय है । परन्तु छन्दोगोंके उपसहारमें 
तादात्म्यका उपदेश है ऐसा कहा गया है । ठीक, कहा गया दै ! उपसंहार उपक्रमके अधीन है, अतः वह 
तादात्म्यसंपत्ति ( उपासना ) है, ऐसा मानते हैं। सिद्धान्ती -एऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--“सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌? यहाँ पर छन्दोगोंको मी परमात्माका ग्रहण करना चाहिए, अन्यके समान । जैसे 


कृतस आत्मा” यहाँ पर वाजसनेयियोंको परमात्माका ग्रहण है, वेसे ही छन्दोगोंको मी परमात्माका 
ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि “उत्तरात आगे तादात्म्यका उपदेश है ॥ १६॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
छान्दोग्यमें “सदेव सोम्य” यह सत्‌ शब्द आत्मवाची हे अथवा सत्तारूप जातिका ? कारण कि दोनोंमें 
समातरूपसे सत्‌ शब्दका प्रयोग देखने आत्मा है । इसे 'तत्र' इत्यादिसे दिखलाते है । पूवपक्षमें उक्त 
दोनों श्र्‌ तियोंके अथका भेद है, क्योंकि दोनों छान्दोग्य श्रुति भिन्न-भिन्न हें । सदेव सोम्य' यह उपक्रम. 
है । इसमें सत्ता जाति युक्त सत्‌ और उपसंहारमें 'स आत्मा तत््वमसि' आत्मपदाथं कहा गया है । 
इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारमें भेद है, तो उनके अधीन होनेवाला अर्थ एक कैसे हो सकेगा ? 
बृहदारण्यकमें तो 'कतम आत्मेति' आत्मशब्दसे उपक्रम है और 'सवा एष मद्दानज आत्मा' 
आत्मशन्दसे ही उपसंहार है, इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक होनेसे अथं भी एक ही है। 
यद्यपि “स आत्मा तत्वमसि’ इस उपसंहार वावयमें छन्दोगोंको मी तादातम्यका उपदेश है, तथापि यह 
उपसंहार “सदेव सोम्य” इस उपक्रमके अधीन है ! उपक्रममें 'सत' शब्दका अन्वय है, आत्मशब्दका 
नहीं, इसलिए यहाँ 'सत्‌' शब्दसे परमात्माका उपदेश नहों है, किन्तु तद्धावसे उपासनाका उपदेश है । 
पूवपक्षमें छान्दोग्यमे 'सत्‌” शब्द सत्ता जातिका वाचक होनेसे ब्रह्यात्मत्वके-अभेदरूपसे उपासनाका 
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अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ । यदुक्तम्‌-उपक्रमान्वया दुपक्रमे चात्मशब्द- 
श्रचणाभावान्नात्मणुहीतिरिति तस्य कः परिहार इति चेत्‌-सोऽभिधीयते-स्यादवघा- 
रणादिति। भवेदुपपन्नेहात्मगृहीतिः। अवधारणात्‌ । तथाहि--भेनाश्रतं श्रतं मवस्यमतं 
मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' ( छा० ६।१।१ ) इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमवधार्यं तत्संपि- 
पादयिषया 'सदेव' इत्याह। तच्चात्मणहीतो सत्यां संपद्यते। अन्यथा हि योऽयं 
मुख्य आत्मा,स न विज्ञात इति नेव सर्वविज्ञानं संपद्येत। तथा प्राशुत्पत्तेरेकत्वावधारणं 
जीवस्य चात्मशब्देन परामशः स्वापावस्थायां च तत्स्वभावसंपत्तिकथनं परिचोद्ना- 
पूर्वकं च पुनः पुनः 'तत्वमसि' ( छा» ६।८।७ ) इत्यबधारणम्‌--इति च सर्वमेतत्तादात्म्य- 
प्रतिपादनायामेवावकद्पते, न तादातम्यखंपादनायाम्‌। न चात्रोपक्रमतन्त्रत्वोपन्यासो 
न्याय्यः । न ह्यपक्रम आत्मत्वसंकीतनमनात्मत्वसंकीर्तनं वाऽस्ति । सामान्योपक्रमश्च न 
वाक्यशेषगतेन विशेषेण विरुध्यते, विशेषाकाङिक्षत्वात्सामान्यस्य। खच्छन्दार्थोऽपि 
च पर्यालोच्यमानो न मुख्यादात्मनोऽन्यः संभवति, अतोऽन्यस्य वस्तुजातस्यारम्भण- 


यदि कहो कि अन्वयसे परमात्माका ग्रहण नहीं है, तो हम कहते हैं कि परमात्माका ग्रहण है, 


क्योंकि अवधारण है । जो यह कहा गया है कि उपक्रमे अन्वयसे उपक्रममें आत्मशब्दका श्रवण न 
होनेसे परमात्माका ग्रहण नहीं है। यदि कहो कि उसका परिहार क्या है? तो वह कहा जाता है— 


स्यादवधारणात्‌' अवधारणसे यहाँ परमात्माका ग्रहण उपपन्न होता है, क्योंकि 'येनाश्र॒तं०' ( जिससे 
अश्रुत श्रुत, अमत मत, ओर अविज्ञात विज्ञात हो जाता है ) इसप्रकार एक विज्ञानसे सवं विज्ञानका 
अवधारणकर उसके संपादन करनेकी इच्छासे 'सदेव' ऐसा कहा है। वह परमात्माका ग्रहण होनेपर 
सम्पन्न होता है, अन्यथा जो यह मुख्य आत्मा है वह विज्ञात नहीं है, अतः सर्वविज्ञान सम्पन्न नहीं 
होगा । उसीप्रकार उत्पत्तिके पूवं एकत्व अवधारण, जीवका आत्मशब्दसे [ अनेन जीवेनात्मना ] 
परामरां, सुषुक्ति अवस्थामें जीव सत्से सम्पन्न होता है, यह कथन, प्रश्‍न पूवंक पुनः पुनः 'तत्त्वमसि' 
इसप्रकार अवधारण, ये सब तादात्म्यप्रतिपादन होनेपर हो संगत होते हैं, तादातम्यके संपादन 
( आरोप ) में नहीं । और यहाँ उपक्रमके अधीन उपन्यास उचित नहीं है, क्योंकि उपक्रममें आत्मतव 
संकीतंन अथवा अनात्मत्व संकीतंन नहीं है और सामान्य उपक्रम वाक्यशेषगत विशेषसे विरुद्ध नहीं है, 
कारण कि सामान्य विशेषकी आकांक्षावाला होता है । इसप्रकार पर्यालोबन करते हुए मी मुख्य आत्मासे 


'सत्‌' शब्दका अथं अन्य नहीं हो सकता, क्योंकि इससे अन्य वस्तु समूहमें आरम्भण शब्द आदिसे 
अनृतत्व उपपत्ति होती है, और श्रुति वचनकी विषमता मी अथंको विषमताको अवश्य नहीं ला 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपदेश है, और वृहदारण्यकमें निगुण ब्रह्मविद्याका उपदेश है । इस प्रकारके भेद होनेसे एकके गुणोंका 


यमें उपसंहार नहीं हो सकता; सिद्धान्तमें दोनों श्रतियोंद्वारा ब्रह्मविद्याका अभेद होनेसे गुणोंका 
उपसंहार है । सिद्धान्ती-तादात्म्यके उपदेशसे यहाँ परमात्माका ही ग्रहण है ॥ १६ ॥ 


& यहाँ 'सदेव सोम्य” इस उपक्रममें 'सत्‌' शब्द सत्ता जातिका वाचक नहीं है, किन्तु सत्ताके 
आश्रयका । यद्यपि यहाँ 'सत्‌' का सामान्य ज्ञान है, तो भी विशेष जिज्ञासा होनेपर वह आत्मा है, 
ऐसा कहा गया है, इसलिर्‌ अनिर्णीत उपक्रमके अधीन उपसंहार नहीं होता, किन्तु निर्णीत उपसंहारसे 
हो अनिर्णीत उपक्रमका अथं किया जाता है। इससे उपसंहारमें आत्मशब्द होनेसे उपक्रममें “सत्‌” 
शब्द भी आत्मवाची है, अतः दोनों छान्दोग्य श्रुतियोंमें कोई वषम्य नहीं है । यदि वचनोंमें अथवा 
उपक्रममें विषमता माने तो भी अथंका भेद नहीं है, क्योंकि वाजसनेयकमें “त्वम्‌' अथं आत्मा लक्ष्य- 
रूपसे ८द्थं-परत्रह्मामें पयंवसित है, उसका प्रतिपादन है, छान्दोग्यमें “तत्‌? अर्थ “त्वम्‌? अथंमें पयंवसित 


६७४ ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ घा० ३ 


शब्दादिभ्योऽनृतत्वोपपत्तः । आम्नानवेषम्यमपि नावञ्यमथवचेषस्यमावहति, आहर 
पात्रं पात्रमाहरेत्येबमादिष्वथंसास्येपि तद्दशनात्‌। तस्मादेवंजातीयकेषु चाक्येषु प्रति- 
पादनप्रकारमेदेऽपि प्रतिपाद्यार्थामेद इति सिद्धम्‌ ॥ १७ ॥ 

( ९ कार्याख्यानाधिकरणम्‌ । स्‌० १८) 


कार्याख्यानादपू्वेम्‌ ॥ १८॥ 

पद्च्छेद्‌--कार्याख्यानात्‌, अपूवम्‌ । | 

सूत्रा्थ---'श्रोत्रिया अशिष्यन्त आचामन्ति’ इत्यादि श्रुति अनग्नता सूचनका ही ( अपुवंम्‌ ) 
प्राणविद्याका अद्धुरूपसे अपूर्वेका विधान करती है, ( कार्याख्यानात्‌ ) क्योंकि 'द्विजो नित्यमुपस्पर्शेत्‌' 
इत्यादि स्मृति विधिसे सम्पूर्ण अनुष्ठाना ङ्गरूपसे शुद्धिके लिए विधि प्राप्त आचमनका प्राणविद्यामें मी 
अनग्नता विधानके लिए अनुवाद है । 

क छन्दोगा वाजसनेयिनश्च प्राणसंवादे श्वादिमर्यादं प्राणस्यान्नमाम्नाय तस्यै- 
वापो वाख आमनन्ति । अनन्तरं च छन्दोगा आमनन्ति--'तस्माद्वा एतदशिष्यन्तः पुरस्ता- 
चोपरिष्टाच्चाद्विः परिदधति’ (छा० ५।२।२ ) इति । वाजसनेयिनस्त्वामनन्ति--'तद्रिद्वांसः 
श्रोत्रिया अशिष्यन्त आचामन्त्यशित्वा चाचामन्त्येतमेव तदनमनग्नं कुवन्तो मन्यन्ते’ ( बृह० ६। 
१।१४ ) 'तस्मादेवंविद्‌शिष्यन्नाचामेदशित्वा चाचामेदेतमेच तदनमनग्नं कुरुते’ इति । तत्र त्वाच- 
मनमनग्नताचिन्तनं च प्राणस्य प्रतीयते । तत्किमुभयमपि विधीयत उताचमनमेवोता- 
नग्नताचिन्तनमेवेति विचायते। कि तावत्प्राप्तम्‌? उश्चयमपि विधीयत इति। कुतः? 


सकती,.कारण कि ' 'आहर पात्रम्‌? ( लाओ पात्र ) 'पात्रमाहर' ( पात्र लाओ ) इत्यादि वाक्योंमे 
अथंका साम्य होनेपर भी वाक्योंकी विषमता देखनेमें भाती है । इसलिए इसप्रकारके वाक्योंमें प्रति- 
पादन प्रकार ( शेली ) का भेद होनेपर भी प्रतिपाद्य अर्थका अभेंद है, यह सिद्ध हुआ ॥ १७॥ 

छन्दोग ओर वाजसनेयी प्राणसंवादमें श्‍वान आदि पर्यन्त प्राणका अन्न कहकर उसीका 

जल वस्त्र हे, ऐसा कहते हैं। भोर इसके अनन्तर छन्दोग 'तस्माहा०' ( इसीसे भोजन करनेवाले 

पुरुष मोजनके पवे ओर पश्चात्‌ इसका जलसे परिधान-आच्छादन करते हैं ) ऐसा कहते हैं। वाज- 

सनेयी तो “तह्विद्वांसः श्रोत्रिया०' ( ऐसा ज्ञाननेवाले श्रोत्रिय मोजन करनेसे पूवं आचमन करते हैं 

तथा मोजनकर आचमन करते हें । इससे इसीको वे उस प्राणको अनग्न करना मानते हैं ) ऐसा कहते हें । 
'तस्मादेवंविद्‌०' (इसलिए एसा जाननेवाला भोजनके पर्वं आचमन करे तथा मोजनकर आचमन करे 

उसीको वह उस प्राणको अनग्न करता है ) इन शाखाओंमें आचमन और प्राणका अनग्नरूपसे चिन्तन 

प्रतीत होता है । उसपर विचार किया जाता है कि क्या उन दोनोंका विधान किया जाता है, अथवा 

आचमनका वा केवल अनग्नता-चिन्तनका ही ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--दोनोंका ही विधान 

किया जाता है, किससे ? इससे कि दोनोंका ही अवगम होता है । ओर अपूव होनेसे ये दोनों मी विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 
होकर 'तत््वमसि' वाक्यश्चे प्रतिपादित है, अतः इस तरह प्रकारके भेद होनेपर मी वाक्योंके अर्थका 
. ऐक्य होनेसे विद्या भी एक ही है । इस अधिकरणके परवंपक्षमें तादात्म्यसे हिरण्यगभंकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्मभाव प्रतिपादित है ॥ १७ ॥ 

% मे किमन्नं किं वास? ( मेरा क्या अन्न है और क्या वस्त्र है) इसप्रकार प्राणने वाणी 

आदिसे पूछा, वाणी आदिने कहा--'यदिदं किञ्ा श्वभ्य भा कृमिभ्यस्तत्तेऽन्नमापो वसः? ( कृमिसे 
लेकर श्वान पर्यन्त जो यह प्रसिद्ध अन्न है वह तेरा अन्न है ओर जल तेरा वस्त्र है ) इसप्रकार श्वान 
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उभयस्याप्यबगम्यमानत्वात्‌। उम्रयमपि चेतदपूर्वत्वा दि ध्यहम्‌। अथवाऽ ऽचमनमेव विधी 
यते, विस्पष्टा हि तस्मिन्विधिविभक्ति स्तस्मादेवंविद्शिष्यन्नाचामेद्शित्वा चाचामेदिति । 
तस्यव स्तुत्यथ मनग्नतासंकीतनमिति । # पर्व प्राप्त बमः-ना चमनस्य विधेयत्वमुपपद्यते 
कार्याख्यानात्‌ | प्राप्तमेव होदं कारयत्वेनाचमनं प्रायत्याथ स्मृतिप्रसिद्धमन्वाख्यायते । 
नन्वियं श्रुतिस्तस्याः स्मृतेर्मूले स्यात्‌, नेत्युच्यते, विषयनानात्वात्‌। सामान्यविषया हि 
स्मृतिः पुरुषमात्रसंबदं प्रायत्यार्थमाचमनं प्रापयति) श्रतिरुतुप्राणविद्याप्रकरणपठिता 
तद्विषयमेचाचमनं विदघती विदध्यात्‌ । न च भिन्नबिषययोः श्रतिस्मृत्योमूंलमूलिभा- 
वोऽवकल्पते। न चेयं श्रतिः प्राणविद्यांसंयोग्यपूर्वमाचमनं विधास्यतोति शाक्यमा- 
श्रयितुम्‌, पूर्वस्येव पुरुषमात्रसंयोगिन आचमनस्येह प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌। अत एव च 
नोभयविधानम्‌ । उभयविध.ने च वाक्यं भिद्येत । तस्मात्पात्तमेवाशिदिषतामशितवतां. 
चोभयत आचमनमनूद्य 'एतमेत्र तदनमनग्नं कुन्तो मन्यन्ते (डृह०६।१।१४) इति प्राणस्या 
नग्नताकरण लंकट्पोऽनेन वाक्येनाचमन्ीयास्वप्लु प्राणविद्यासंबन्धित्वेना पूर्व उपदिइयते। 
योग्य हैं, अथवा केवल आचमनका ही विधान किया जाता है, क्योंकि उसमें बिधि बोधक विभक्ति 
स्पष्टरूपसे प्रतीत होती हे--'तस्माइेवंविद्‌०' ( इसीसे ऐसा जाननेवाला पुरुष मोजनके पूवं आचमन 
करे तथा मोजनकर आचमन करे ) ओर अनग्नताका संकीतंन मी उसोक़ी स्तुतिके लिए है। 
सिद्धान्तो--ऐस। प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-आचमन विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि कायंख्पसे 
आख्यान है । कायखूपसे स्मृतिमें प्रसिद्ध जो यह आचमन शुद्धिके लिए प्राप्त है, उसका अन्वाख्यान- 
अनुवाद करता हे । परन्तु यह श्रुति उस स्मृतिकी मूल होगी ? नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि विषय 
नाना-मिन्न-मिन्न हैं । सामान्य विषयक स्मृति शुद्धिके लिए पुरुषमात्र संबन्धित आचमन प्राप्त कराती 
है, श्र ति तो प्राणविद्याके प्रकरणमें पठित है, इसलिए तद्विषषक आचमनका ही विधान करती हुई 


विधान करेगी । भिन्न विषयक श्रुति और स्मृतिमें मूल मूलिमाव नहीं हो सकता है। और यह श्र ति प्राण- 
विद्या संयोगो अपूव आचमनका विधान करेगो, ऐसा आश्रय नहीं किया जा सकता है। कारण कि पुरुष- 


मात्र संयोगी पुवे आचमनका ही यहाँ प्रत्यभिज्ञान होता है, इससे दोनोंका विधान नहीं है। दोनोंका 
विधान होनेपर वात्र्यभेद हो जायगा, इसलिए जो मोजन करना चाहते हैं ओर जिन्होंने भोजनकर 


लिया है, उन दोनोंको ही प्राप्त हुए आचमनका अनुवादकर 'एतमेव०' ( उसीको उस प्राणको झनग्त 
करते हुए मानते हैं ) इस वाक्यसे प्राणको अनग्न करनेका संकल्प आचमनीय जलमें ध्राणविद्याके 
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आदिसे उपलक्षित जो सब प्राणी अन्त खाते हैं वह अन्त तेरा अन्त है और जल वस्त्र हे। इसप्रकार 


उपासकको ध्यान करना चाहिए । इस विषयमें दोतों शाखाओंकी किसी समान श्र तिको कहकर दोनों 
शाखाओं की उक्त विशेष श्रतियां मी 'अनन्तर' इत्यादिसे उद्धत की गई हैं। बृहदारण्यक श्रतिमे आच- 


मन ओर अनग्नरूपसे चिन्तन ये दोनों ही अपूव हैं। अतः 'तत्किम' इत्यादिसे संशय कहते हैं । 
आचमन ओर अनग्नरूपसे चिन्तन यदि इन दोनोंका विधान माने तो वाक्य भेद हो जायगा, इस 
अरुचिसे 'अधवा' आदिसे अन्य पक्षको कहते हैं। यह आचमन प्रशस्त है, क्योंकि इससे प्राणको 
अनग्न मानते हैं। पृव॑पक्षमें प्राणविद्याका अङ्गरूपसे अपूर्वं आचमनका जो विधान है उसका 
अन्य शाखाओंमें उपसंहार करना चाहिए, सिद्धान्तमें आचमन विधेय न होनेसे उसका अङ्गरूपसे 
उपसहार नहीं है । 

ॐ प्रसिद्धानुवादेनाप्रसिद्व विधेयम्‌’ (प्रसिद्धका अनुवाद कर अप्रसिद्धका विधान होता है) इस 


न्यायसे 'एवम्‌' इत्यादिते सिद्धान्त कहते हें । किञ्च अन्य प्रमाणसे अप्राप्त ही विधेय होता हे, आचमन 
तो स्मृति विहित है, अतः वहु विधेय नहीं हो सकता है। अनग्नतावाद आचमनकी स्तुतिके लिए नहीं है, 
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न चायमनग्नतावाद आचमनस्तुत्यर्थ इति न्याय्यम्‌, आचमनस्याविधेयत्वात्‌, स्वयं चान 
ग्नतासंकत्पस्य विधेयत्वप्रतीतेः। न चेवं सत्येकस्या वमन स्योभयाथंता भ्युपगता भवति 
प्रायत्याथता परिधानाथंता चेति, क्रियान्तरत्वाभ्युपगमात्‌। क्रियान्तरमेव ह्याचमनं नाम 
प्रायत्याथ पुरुषस्याभ्युपगम्यते, तदीयासु त्वप्सु वासःसंकल्पनं नाम क्रियान्तरमेव परि 
' घानाथ प्राणस्याभ्युपगम्यत इत्यनवद्यम्‌। & अपि च 'यदिदं किंचा श्वभ्य आ कृमिभ्य आ 
कोटपतंगेभ्यस्तततऽन्नम्‌' ( वृह० ६।१।१४ ) इत्यत्र तावन्न सर्वान्नाभ्यवहारश्चोयत इति शाक्य 
वक्तम्‌, अशब्द्त्वादशक्पत्वाञ्च, सव तु प्राणस्यान्न मितीयमन्नद शि्श्वोद्यते, तत्साहचर्या 
चापो वास इत्यत्रापि नापामाचमनं चोद्यते, प्रसिद्धास्वेव त्वाचमनीयास्वप्सुपरिघानदषि- 
श्रोद्यत इति युक्तम्‌ । न ह्यर्घवेशसं संभवति। अपि चाचामन्तोति वर्तमानापदेदित्वान्नायं 
शब्दो विधिक्षमः । ननु मन्यन्त इत्यपि समानं वतमानापदेरित्वम्‌ । सत्यमेव तत्‌, अवश्य- 
विधेये त्वत्यतरस्मिन्वाखः कार्याख्यानादपां वालःसंकर्पनमेवापूच विधीयते, नाचमनम्‌, 
पूचवद्धि तत्‌--इत्युपपादितम्‌ । यदप्युक्तम्‌ विस्पष्टा चाचमने विधिविभक्तिरिति, 
सम्बन्धिरूपसे अपूव उपदेश किया जाता है। ओर यह अनग्नतावाद आचमनको स्तुतिके लिए है, यह 
कथन उचित नहीं है, क्योंकि आचमन विधेय नहीं है, और अनग्वता संकल्प स्वय विधेय प्रतीत होता 
है । परन्तु ऐसा होनेपर एक आचमनके एक शुद्धि प्रयोजन ओर दूसरा परिधान प्रयोजन इस प्रकार 
दो प्रयोजन स्वीकृत नहीं हैं, कारण कि अन्य क्रियाको स्वीकार किया गया है। आचमन अन्य 
क्रिया हे, वह केवळ पुरुषकी शुद्धिके लिए अभ्युपगत है ओर उसीके ( आचमन योग्य ) जलमें वस्त्र- 
संकल्प अन्य क्रिया है, वही प्राणके परिधानके लिए स्वीकार की जाती है, अतः दोष रहित है । और 
'यदिदं किञ्च०' ( श्वान, कृमि और कोट पतज्लोंसे लेकर यह जो कुछ मी है, वह सब तेरा अन्न है ) 
यहाँ सब अन्नके मक्षणका विधान किया जाता है, ऐसा मी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह श्रुति 
प्रतिपादित नहीं है और शकय मी नहीं है । “सब प्राणका अन्न है' यह केवल अन्नहृष्टिका विधान 
किया जाता है । अतः उसके साहचर्ये 'जल वस्त्र है’ यहाँ मी जलके आचमनका विधान नहीं किया 
जाता, किन्तु आचमनके योग्य प्रसिद्ध जलमें प्राणके परिधान दृष्टिका विधान किया जाता है, यह युक्त 
है, कारण कि अर्ध विनाशका सम्भव नहीं है। ओर मी 'आचामन्ति' ( आचमन करते हैं ) इस 
प्रकार वतंमानका कथन होनेसे यह शब्द विधिके . योग्य नहीं है । परन्तु “मन्यन्ते' यहाँ भी तो समान 
वतंमानापदेश्च है ? यद्यपि यह ठीक है, तथापि दोनोमें से किसी एकके अवश्य विधेय होनेपर वस्त्रका 
कायरूपसे कथन होनेसे जलका वस्त्ररूपसे अपुवं संकल्प ही विधान किया जाता है । आचमन विधेय 
नहीं है, क्योंकि वह पूवंवत्‌-पहले ही स्मृतिसे प्राप्त है, ऐसा प्रतिपादन किया जा चुका हे । ओर यह 
मी जो कहा गया है कि आचमतर्मे विधि विमक्ति ( प्रत्यय ) स्पष्ट है, वह मी आचमनसे पुवं प्राप्त 
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क्योंकि आचमन स्तुत्य नहीं है । अनग्नताका संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता है, इसलिए विधेय किसीकी 


स्तुतिके लिए नहीं होता । आचमनके दो प्रयोजन भी नहीं है, कारण कि आचमन भिन्न क्रिया है और 
अनग्ततासंकल्प-वस्त्रसंकल्प भिन्न क्रिया है । इसलिए उन दोनोंका प्रयोजन भी भिन्न-मिन्न है । 

& यदिद’ यहाँ ध्यान विधि और उत्तर वाक्यमे क्रिया विधि इस प्रकार अधे विनाश होगा । 
इसलिए 'आचसेत्‌' यह विधि नहीं है, किन्तु 'उपांशुयाजमन्तरा यजति' इसके द्वारा पूर्व ही विहित 
होनेके कारण “विष्णुरुपांशु यष्टव्य:' ( विष्णु याग करना चाहिए ) इसके समान अनुवाद है, इसलिए 
“एवंवित्‌०' यह वाक्य काण्व द्याखामें पठित नहीं है, यही इसे विधिवाक्य न माननेमें लिङ्ग है, अत। 
आचमन विधेय नहीं है ॥ १८ ॥ 
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तदपि पूर्ववच्वेनेवाचमनस्य प्रत्युक्तम्‌ । अत एवाचमनस्याविधित्सितत्वादेतमेव तदनम- 
नग्नं कुर्वन्तो मन्यन्त इत्यत्रेव काण्वाः पर्यवस्यन्ति, नामनन्ति 'तस्मावेदंवित' इत्यादि । 
तस्मान्माध्यंदिनानामपि पाठे आचमनानुवादेनेवंवि स्वमेव प्रकृतप्राणवासोवित्वं विधीयत 
इति प्रतिपत्तव्यम्‌ । योऽप्ययमभ्युपगमः कचिदाचमन्तं चिधीयताम्‌, कचिद्वासोविज्ञान- 
मिति, सोऽपि न साधुः, आपो वाख इत्यादिकाया वाक्यप्रवृत्तेः सर्वत्रेकरूप्यात्‌ , तस्मा- 
द्वासोविज्ञानमेवेह विधीयते, नाचमनमिति न्याय्यम्‌ ॥ १८॥ 
( १० समानाधिकरणम्‌ । सू० १९ ) 

समान एवं चाभेदात्‌ ॥ १९ ॥ 

पद्च्छेद्‌- समाने, एवम्‌, च, अभेदात्‌ । 

सृत्राथ- जँसे भिन्न शाखाओंमें विद्या एक और गुणोंका उपसंहार है, (एवम्‌ ) वैसे 
( समाने ) एकशाखामे भी हो सकता है, ( अभेदात्‌ ) क्यों,क उपायका अभेद है । 

# वाज सनेयिशाजायामग्निरहस्ये शाण्डिल्यनामाङ्किता विद्या विज्ञाता । तत्र च 
गुणाः श्रयन्ते- स आत्मानमुपासीत मनोमय प्राणशरीरं मारूपम' इत्येवमादयः । तस्यामेव 
दाखायां बृहदारण्यके पुनः पठ्यते मनोमयोऽयं पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहंदये यथा बरीहिर्वा 
यचो वा स एष सत्रस्येशानः सर्वस्याधिपतिः सवंसिदं प्रशास्ति यदिदं किंच’ (बृह० ५।६।१) इति । 
तत्र संशयः किमियमेका विद्याऽग्निरहस्यबृहदारण्यकयोर्गुणोपसंहारश्च, उत द इमे 
विद्ये गुणानुपसंहारङचेति । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्याभेदो गुणव्यवस्था चेति। कुतः? 
पोनरुक्त्यप्रसङ्गात्‌ । भिन्नासु हि शाखास्वध्येतृवेदितृमेदात्पोनरुकत्यपरिहारमालोच्य 


होनेसे निराकृत है । अतएव ( अविधेय होनेसे ) आचमनको विधि अमीष्ट होनेके कारण “पुतमेव०' 
'इसीको-्राणको अनग्न करते हुए मानते हैं! यहाँ पर काण्व पर्यवसान करते हैं और 'तस्मादेववित्‌' 
इत्यादि नहीं मानते हैं । इससे माध्यन्दिन ञाखावाळोंके पाठमें मो आचमनके अनुवादसे 'एवंवित्त्वम्‌' 
ऐसा जाननेवालेको ही प्रकृत प्राणको वस्त्र जाननेवाला विधान किया जाता है, ऐसा समझना चाहिए । 
कहींपर आचमनका विधान किया जाता है और कहींपर  वस्त्रविज्ञानका, यह जो स्वीकार है वह भी 
ठोक नहीं है, क्योंकि 'जल वस्त्र है' इत्यादि वाक्यकी प्रवृत्ति सवत्र एकरूप है । अतः यहाँ वस्त्र- 
विज्ञानका ही अभिधान किया जाता है आचमनका नहीं, यह युक्त हे ॥ १८ ॥ 
वाजसनेयो झाखाके अग्निरहस्यमें शाण्डिल्य नामक अङ्कित विद्या विज्ञात है, उसमें 'स. 
आत्मानसुपासीत०' ( वह मनोमय, प्राणशरीर, प्रकाशरूप आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि गुण 
सुने जाते हैं । ओर उसो शाखाके बृहदारण्यकमें पुनः “मनोमयोऽयं पुरुषो०' ( प्रकाश ही जिसका 
सत्य-स्वरूप है, ऐता यह पुरुष मनोमय है, बह उस अन्तहृदयमें जैसा धान अथवा यव होता है उतने 
ही परिमाणवाला है । वह यह सबका स्वामी और अधिपति है, तथा यह जो कुछ है समीका प्रकषं- 
रूपसे शासन करता है ) इसप्रकार पढ़ा जाता है । यहाँ संशय होता है-ग्रग्निरहस्य और बृहदारण्यक 
इन दोनोंमें क्या यह एक विद्या ओर गुणोंका उपसंहार है अथवा वे दो विद्याएं हैं ओर गुणोंका उप- 
संहार नहीं है ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी-विद्याका भेद ओर गुणोंकी व्यवस्था है, ऐसा प्राप्त 
होता है । किससे ? इससे कि पुनरुक्तिका प्रसङ्ग है। भिन्न ्याखाओंमें अध्येता और वेदिताके भेदसे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
* जैसे 'अग्निहोत्रं जुहोति’ इस अग्निहोत्र वाक्यमें होमरूप कमको विधि है ओर 'दध्ना 
जुहोति इस वाक्यमें दघि गुणकी विधि है, वसे यहाँ भी विद्याका भेद नहीं होना चाहिए । इसका 
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विद्यैकत्वमध्यवसायेकच्रातिरिक्ता गुणा इतरत्रोपसंहियन्ते प्राणसंवादादिष्वित्युक्तम्‌ । 
एकस्यां पुनः शाखायामध्येत्वेदितभेदाभावादशक्यपरिहारे पौनरुक्त्ये न विप्रकृष्ठदेश- 
स्थेका विद्या भवितुमर्हति । न चात्रेकमाम्नानं विद्याविधानार्थमपरं गुणविधानार्थमिति 
विभागः संभवति, तदा हातिरिक्ता एव गुणा इतरत्रेतरत्र चाम्नायेरन्न समानाः, समाना 
अपि तूभयत्राम्नायन्ते मनोमयत्वाद्यः। तस्मान्नान्योन्यं गुणोपसंहार इति। ® एवं 
प्रासे त्रमहे-यथा भिन्नासु शाखासु विद्येकत्वं गुणोपसंहारश्च भवत्येवमेकस्यामपि 
शाखायां भवितुमहंति, उपास्याभेदात्‌। तदेव हि ब्रह्म मनोमयत्वादिगुणकमुभयत्राप्यु- 
पास्यमभिन्नं प्रत्यभिज्ञानी मः । उपास्यं च रूपं विद्यायाः। नच विद्यमाने रूपाभेदे विद्या- 
भेदमध्यवसातुं शक्नुमः। नापि विद्याऽभेदे गुणव्यवस्थानम्‌ । ननु पोनरुक्त्यप्रखङ्गाः 
द्विद्याभेदोऽध्यवसितः, नेत्युच्यते, अर्थविभागोपपत्तः! एक ह्याम्नानं विद्याविधानाथम- 
परं गुणविघानार्थमिति न किंचिन्नोपपद्यते। नन्वेवं सति यदपठितमग्निरहस्ये, तदेव 
बृहदारण्यके पठितव्यम---स एष सर्वस्येशानः इत्यादि । यत्तु पठितमेव 'मनोम्रयः 
इत्यादि, तन्न पठितव्यम्‌ । नेष दोषः, तद्वलेनेव प्रदेशान्तरपठितविद्याप्रत्यभिज्ञानात्‌। 
समान गुणाम्नानेन हि विप्रकृष्टदेशां शाण्डिल्यविद्या प्रत्यभिज्ञाप्य तस्यामीशानस्वाद्य॒प- 
दिइयते । अन्यथा हि कथं तस्याम्रयं गुणविघिरभिघीयते ? अपि चाप्रा्तांशोपदेरोनाथंचति 
पुनरुक्ति परिहारका पर्यालोचतकर विद्याकी एकताका निश्चय कर एक विद्यामें भिन्न गुणोंका अन्य 
विद्यामें उपसंहार होता है, प्राणसंवाद आदिमें ऐसा कहा गया है, और एक झाखामें अध्येता और 
वेदिताका भेद न होनेसे पुनरुक्तिका परिहार अशक्य होनेपर दूर स्थानमें स्थित एक विद्या नहीं हो 
सकती। ओर यहाँ एक श्रुति विद्या विधानके लिए ओर दूसरी श्रुति गुणविधानके लिए हो, ऐसा 
विभाग मी नहों हो सकता, ऐसी अवस्थितिमें अतिरिक्त गुणोंको ही भिन्न-भिन्न स्थलोंमें श्रुति होगी 
न कि समान गुणोंको । परन्तु दोनों स्थलोंमें मनोमयत्व आदि समान गुणोंकी श्रुति है, इसलिए एक 
दूसरेके गुणोंका उपसंहार नहीं है । सिद्धाम्तो--ऐस। प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--जेवे भिन्न-भिन्न 
शाखाओं में विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार होता है, वसे एक शाखामे मी होना चाहिए, 
क्योंकि उपास्यका अभेद है । मनोमयत्व आदि गुणोंसे युक्त वही एक ब्रह्म दोनों स्थलोंमें मी उपास्य 
है, ऐसी हम प्रत्यभिज्ञा करते हँ । और वियाका रूप उपास्य है, रूपके अभेदके विद्यमान होनेपर 
विद्या-भेदके निश्‍चय करनेके लिए हम समथ नहीं हैं। विद्याके अभेंद होनेपर गृणोंकी पृथक व्यवस्था 
भी नहीं है । परन्तु पुनरक्तिके प्रसंगसे विद्याका भेद निरिचित किया गया है? नहीं, ऐसा कहते हैं-- 
क्योंकि अर्थका विभाग हो सकता है। एक श्रुति विद्या विधानके लिए और दूसरी श्रुति गुणविधानके 
लिए है, इसप्रकार कुछ मी अनुपपन्न नहीं होता । परन्तु ऐसा होनेपर अग्निरहस्यर्में जो गुण अपठित 
हैं उन्हींको बृहदारण्यकमें. “स एष सवस्ये्ानः? ( वह यह सबका स्वामी है ) इत्यादि वे ही गुण 
पढने चाहिए, और जो 'मनोमयः' इत्यादि पठित हैं उनको नहीं पढना चाहिए । यह दोष नहीं है, 
क्योंकि उसके बलसे ही अन्य प्रदेशमें पठित विद्याका प्रत्यमिज्ञान होता है। समान गुगोंकी श्रुतिसे 
दूर स्थानमें स्थित शाण्डिल्यविद्याका प्रत्यभिज्ञान कराकर उसमें. ईशानत्व-स्वामित्व आदिका उपदेश 


| सत्यानन्दी दीपिका कता तहा 
समाधान 'न च' इत्यादिसे करते हें । यह विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार माने तो समान 
गुणोंकी पुनरुक्ति व्यथं होगी, इसलिए अभ्याससे प्रयाज आदि भेदके समान विद्याका भेद है । पृव॑पक्षमें 
विद्याका भेद और गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमें विद्याका अभेद और गुणोंका .उपसंहार है । 
& जहाँ बहुत गुगोंका श्रवण हो वह प्रधानविधि और अभ्य स्थळमें उसका अनुवादकर 
गुणविधि होती है, अतः बृहृदारण्यकमें प्रधानविधि औरे अग्निरहस्थमें गुणविवि है । यह न्याय- 
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वाक्ये संजाते प्राप्तांशपरामर्श स्य नित्यानुवादतया ५प्युपपद्यमानत्वान्न तद्वळेन प्रत्यभिज्ञो 
पेक्षितुं शक्यते । तस्मादत्र समानायामपि शाखायां विद्येकत्वं ुणोपसं हार श्रेत्युपपन्नम ॥ 
( ११ संबन्धाधिकरणम्‌ । रू० २०-२१ ) 
संबन्धादेवमन्यत्रापि ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--सम्बन्धात्‌, एवम्‌, अन्यत्र, अपि । 

' सूत्रा्थे--( सम्बन्धात्‌ ) एक शाखामें विभागरूपसे अधीत शाण्डिल्यविद्यामें एक विद्या- 
त्वसम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार जैसे पूवमें कहा गया है, ( एवम्‌ ) वसे ( अन्यत्रापि ) अन्य स्थलमे- 
सत्यविद्यामे मी एक विद्या सम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार हो सकता है । 

* बृहदारण्यके “सत्यं बह्म' ( बृह० ५।५।१ ) इत्युपक्रम्य 'तद्यात्तसत्यमसी स आदित्यो 
य एष एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्षिणे$क्षन्पुरुषः' ( बृह० ५५२ ) इति तस्येव सत्यस्य 
ब्रह्मणो ऽचिदैवतमभ्यात्मं चायतनविशेषमुपदिकय व्याहृतिशारीरत्वं च संपाद्य द्वे उप 
निषदाबुपदिइ्येते । तस्योपनिषदहरित्यधिदेबतम्‌ । तस्योपनिषदहमित्यध्यात्मम्‌ । तत्र 
संशयः-किमविभागेनेवोभे अप्युपन्षिषदावुभयत्रानुसंघातव्ये, उत विभागेनेकाऽधिदेवत- 
मेका ऽध्यात्ममिति । तत्र सूत्रेणेवोपक्रमते । यथा शाण्डिल्यविद्यायां चिभागेनाप्यघीतायां 


किया जाता है, नहीं तो उसमें यह गुण विधान कसे कहा जायगा । किञ्च अप्राप्त अंशके उपदेशसे 
वाक्यके अर्थवान्‌ होनेपर प्राप्त अंशका परामश नित्य. अनुवादरूपसे भी उपपन्न होता है, अतः उसके 
बलसे प्रत्यमिज्ञाकी उपेक्षा नहीं की जा सकती है । इसलिए यहाँ एक शाखामें मी विद्याका एकत्व 
झोर गुणोंका उपंसहार है ऐसा उपपन्न होता है ॥ १९॥ | 

बृहदारण्यकर्मे “सत्यं रह्म’ ( सत्य ब्रह्म है) इसप्रकार उपक्रमकर 'तद्यत्तत्सत्यमसो०' ( वह 
जो सत्य है, सो यह आदित्य है । जो इस आदित्य-मण्डलमें पुरुष है और जो मी यह दक्षिणनेत्रमें 
पुरुष है ) इसप्रकार उसी सत्य ब्रह्मके अधिदेवंत और अध्यात्म स्थानविशेषका उपदेशकर व्याहृति 
शरीरत्वका संपादनकर दो उपनिषदोंका-रहस्यनामोंका उपदेश किया जाता है । 'अहः? उसका अधि 
दवत उपनिषद्‌-रहस्य नाम है, 'अहम्‌' उसका अध्यात्म उपनिषद्‌-रहस्य नाम हे । यहाँ संशय होता 
है कि क्या अविभागसे ही दोनों उपनिषदोंका दोनों स्थलोंमें अनुसंधान करना चाहिए अथवा विमागसे 
ही एक अधिदेवत और एक अध्यात्मका ? उसपर सूत्रसे ही उपक्रम करते हैं--जैसे विभागसे अधीत 
होनेपर भी झाण्डल्यविद्यामें गुणोंका उपसंहार कहा गया है, ऐसे इसप्रकारके विषयमें अन्य स्थलोंमें भी 
सत्यानन्वी-दीपिका 

निणंयका मत है, किन्तु रत्नप्रमार्मे अग्निरहस्यमें प्रधानविधि और वृहदारण्यकमे गुणविधि मानी 
गई है । इसप्रकार विभागके उपपन्न होनेपर विद्या एक है ॥ १९ ॥ 

# यहाँ आदित्यपदसे आदित्यमण्डलका ग्रहण नहीं है, किन्तु उस भण्डलमें इन्द्रियात्मक जो 
पुरुष है, वही अध्यात्म नेत्र स्थानर्मे स्थित है, एसा उपदेशकर “तस्य भूरिति शिरः? सुच इति बाहु;, 
स्वरिति प्रतिष्ठा' (ब्ृह० ५।५।३) (उसका “भू' यह शिर है, “भुव? यह बाहु है और 'स्वः' यह पाद 
हैं ) इसप्रकार व्यहृतिर्ष शरीर कहकर दो उपनिषदोंका-देवताके रहस्यनामोंका-श्र तिसे उपदेश किया 
जाता है । उस श्रादित्य-मण्डलस्थ पुरुषका नाम 'अह!' है, क्योंकि वह्‌ प्रकाशक है । नेत्रस्थ 
पुरुषका नाम “अहम्‌” है, क्योंकि वह प्रत्यक है । इसप्रकार अधिदेवत और अध्यात्म ये दो नाम 
इस अधिकरणके विषय हैं। यहाँ जिसके ये दो नाम हैं, उस सत्यसंज्ञक ब्रह्मके एक होनेसे और 
उसके स्थानभेदका कथन होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । जैसे पुवं अधिकरणमें विद्याके एक 
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गुणोपसंहार उक्त एवमन्यत्राप्येबंजञातीयके विषये भवितुमर्हति, एकविद्याभिसंबन्धात्‌ । 
पका हीयं सत्यविद्याऽधिदेवमध्यात्मं चाधीत!, उपक्रमाभेदाद्व्यतिषक्तपाठाच्च । कथं 
तस्यामुदितो धर्मस्तस्यामेव न स्यात्‌ ? यो ह्याचायं कञ्चिदनुगमनादिराचारश्चोदितः स 
ग्रामगतेऽरण्यगते च तुल्यवदेव भवति। तस्मादुभयोरप्युपनिषदोरुभयत्र प्राप्तिरिति ।९० 
पर्व प्रासे प्रतिविधत्ते 
न वा विशेषात्‌ ॥ २१ ॥ 

पदच्छेद- न, वा, विशेषात्‌ । 

सूत्नाथ--( न वा ) दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति नहीं है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 
विशेष है अर्थात्‌ उपासनाका स्थानविरोषके साथ सम्बन्ध है । 

# न चोभयोरुभयत्र प्राप्ति, । कस्मात्‌? विशेषात्‌। उपासनस्थानविरोषोपनि- 
बन्धादित्यथः । कथं स्थानविशोषोपनिबन्व इति? उच्यते-'य एष एतरिमन्मण्डले पुरुषः’ 
(बृह० ५।५।३) इति ह्याधिदेविकं पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषदहरिति श्रावयति। 'योऽयं दक्षिणे 
ऽक्षन्पुरुषः’ (बृह० ५।५।४) इति ह्याध्यात्मिकं पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषदहमिति । तस्येति 
चेतत्संनिहितावलम्बनं सर्वनाम, तस्मादायतनविदोषव्यपाश्रयेणेवेते उपनिषदावुप 


होना चाहिए, क्योंकि एक विद्याका सम्बन्ध है । उपक्रमका अभेद होनेसे ओर परस्पर सम्बद्ध पाठ 
होनेसे अधिदेवत और अध्यात्मरूपसे अधीत यह सत्यविद्या एक ही है । उस एक विद्यामें कथित 
धर्म उसोमें क्यों न हों ? क्योंकि जो आचायंके विषयमें कोई अनुगन थादि आचार विहित है, वह 
ग्रामगत आचायंमें अथवा अरण्यगत आचायंमें एक-सा ही होता है। इसलिए दोनों उपनिषदोंकी भी 
दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है ॥ २० ॥ 

ऐसा ध्राप्त होनेपर समाधान करते हैं-- 

अथवा दोनोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति नहीं है, किससे? विश्ेषसे--उपासनाका स्थान-विरोषके 
साथ सम्बन्ध होनेसे । स्थानविशेषके साथ उपनिबन्ध ( सम्बन्ध ) किस प्रकार है? इस पर कहते हैं 
'य एष एतस्मिन्‌०' (जो यह इस मण्डलमें पुरुष है) इस प्रकार आधिदेविक पुरुषको प्रस्तुतकर 'तस्यो- 
पनिषदहः? उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 'अहः' है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है, और 'योऽयं०? ( जो 
यह दक्षिण अक्षिमें पुरुष है ) इस प्रकार आध्यात्म पुरुषका उपक्रमकर “उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 
'अहम्‌' है, ऐसा श्रवण कराती है । 'तस्य' यह शब्द संनिहितका आलम्बन करनेवाला सवनाम है, 
इसलिए स्थानविरोषके अवलम्बनसे ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य उपदेश किये जाते हैं। वतः दोनोंकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होनेसे परस्पर गुणोंका उपसंहार है, वसे भिन्न स्थलस्थ एक विद्यामें मी गुणोंका उपसंहार हो सकतां 
है । “सत्यं ब्रह्म इसप्रकार उपक्रमका अभेद है, और 'तावेतौ अक्ष्यादित्यपुरुषौ. अन्योन्यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठितो०' (बृह० ५।५।१) ( वे ये दोनों-अक्षि पुरुष और आदित्य पुरुष एक दूसरेंमें प्रतिष्ठित हैं ) 
सूयके किरणोंकी चक्षुमे ओर चक्षुकी आदित्यमें प्रतिष्ठा है । इस रीतिसे उपक्रमके अभेद और परस्पर 
सम्बन्धित पाठसे विद्या एक है, अतः दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है । पृव॑पक्षमें प्रत्येक 
स्थानमें दोनों नामोंका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें जिस-जिस स्थानमै जो-जो नाम है उस-उसका 
अनुष्ठान हे ॥ २० ॥ | 

* ये दोनों नाम भिन्न-भिन्न उपासना स्थानके साथ सम्बन्ध रखते हुँ । अतः “तस्योपनिषदहः' 
मोर “तस्योपनिषदहम्‌ उस आदित्य पुरुषका नाम 'अहः' ओर अक्षिस्थ पुरुषका नाम 'अहम्‌' है । 


अघि० ११ सु० २२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६८१ 


दिड्येते । कुत उभयोरुभयत्र प्रासिः ? नन्वेक एवायमधिदेवतभध्यात्मं च पुरुषः, एक- 
स्येव सत्यस्य त्रण आयतनद्वयप्रतिपादनात्‌। सत्यमेवमेतत्‌ , एकस्यापि त्ववस्था- 
विशेषोपादानेनेचोपनिष द्वि शोषोपदे शा त्तद्वस्थस्येव सा भवितुमर्हति। अस्ति चायं 
हष्टान्तः-सत्यप्याचार्यस्वरूपानपाये, यदाचार्यस्याखीनस्यानुवर्तनमुक्तं न तत्तिष्ठतो 
भवति । यञ्च तिष्ठत उक्त न तदासीस्येति । ग्रामारण्ययोस्त्वाचारयस्वरूपानपायात्तत्स्वरू- 
पानुबद्धस्थ च. घर्मस्य ग्रामारण्यकतविरेषाभावादुभयत्र' तुल्यवद्भाव इत्यदष्ठान्तः सः । 
तस्मादूव्यवस्थाऽनयोरुपनिषदोः ॥ २१ ॥ 
दशयति च ॥ २२॥ 

पदच्छेद- दशयति, च । 

सूतरार्थ--और 'तस्यतस्य तदेव रूपम्‌’ इत्यादि श्रुति ऐसा ही दिखलाती है । 

४४ अपि चेवंजातीयकानां धर्माणां व्यवस्थेति रिङ्गदशानं भवति--'तस्यैतस्य तदेव 
रूपं यदमुष्य रूपं यावमुष्य गेष्णौ तौ गेष्णौ यन्नाम तन्नाम’ ( छा० १।०।५ ) इति । कथमस्य 
लिङ्गत्वमिति ? तदुच्यते-अक्ष्या दि त्यस्थानभे दभिन्नान्धर्मानन्योन्यस्मिन्ननुपसंहार्यान्पद्य- 
न्निहातिदेरोनादित्यपुरुषगतान्रूपादीनक्षिपुरुषे उपसंहरति- “तस्यैतस्य तंदेव रूपम्‌! 

( छा० १।७।५ ) इत्यादिना । तस्माद्व्यवस्थिते एवेते उपनिषदाविति निणयः ॥ २२ ॥ 
दोनों स्थळोंमें कैसे प्राप्ति हो सकती है ? परन्तु अधिदेवित और अध्यात्मरूपसे यह एक ही पुरुष है, 
क्योंकि एक ही सत्थ ब्रह्मका दो स्थानोंमें प्रतिपादन है । हाँ, यह ठीक है, परन्तु एक ब्रह्माके भी 
अवस्थाविरोषके ग्रहणसे उपनिषद-विद्षेषका उपदेश होनेसे उस अवस्थामें आए हुएका ही वह 
उपनिषद्‌ हो सकता है । और यह दृष्टान्त भी है-आचायंके स्वरूपका अपाय-विनाश न होनेपर भी 
बैठे हुए आचायंका जो झनुवतंन कहा गया है वह खड़े हुएका नहीं होता, और जो खड़े हुएका कहा 
गया है वह बेठे हुएका नहीं होता । परन्तु ग्राम ओर अरण्यमें तो आचायंके स्वरूपका अपाय न होनेसे 
और स्वरूपके साथ अनुबद्ध-सम्बन्धित धम॑में ग्राम और अरण्यकृत विशेष न होनेसे दोनों स्थलोंमें 
एक-सा माच है, इसलिए वह दृष्टान्त नहीं है, अतः इन दोनों उपनिषदोंकी व्यवस्था है ॥ २१ ॥ 

और इसप्रकारके धर्मोकी व्यवस्था है-उनका परस्पर उपसंहार नहीं है, इस विषयमें 'तस्ये- 
तस्य०' ( उस इस चक्ष्स्थ पुरुषका वही रूप है जो इस आदित्यान्तगंत पुरुषका रूप है। जो उस 
पुरुषके पवे ( गिट्टे ) हैं बही इसके पवं हैं, जो उसका नाम है वही इसका नाम हे ) यह लिख दर्शन 
है। यह लिङ्गदशंन कंसे है? उसे कहते हैं--अक्षि और आदित्य इस स्थानभेदसे भिन्न परस्परमें 
उपसंहारके अयोग्य इन घर्मोको देखकर श्रुति आदित्य-पुरुष गत रूप आदिका यहाँ अतिदेशसे अक्षि 
पुरुषमें तस्यैतस्य तेदेव रूपम्‌? इत्यादिसे उपसंहार करती है । इसलिए ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य 
व्यवस्थित हैं, ऐसा निणं है ॥ २२॥ | 


या सत्यानन्दी-दीपिका 
इत दोनों वाक्‍्योंमें सवंनाम “तत्‌? पद निकटवर्तीका ही आलम्बन करता है, इसलिए प्रथम "तत्‌? शब्द 


आदित्यस्थ पुरुषका और द्वितीय “तत्‌' पद अक्षिस्थ पुरुषका परामर्श करता है, क्योंकि स्थानभेदसे 
विरोष्यका मी भेद माना जाता है । विदोष्यके एक होनेपर मी विशेषण युक्त होतेसे विशिष्टमें भेद 
माना गया है, इसलिए इन दोनों उपनिषदोंकी-'अहः' और “अहम्‌” नामोंकी भिन्न-भिन्न व्यवस्था है 
अर्थात्‌ सत्यबिद्या एक होनेपर भी अधिदवित और अध्यात्मभेदसे भिन्न है॥ २१ ॥ 

# 'अहः' और 'अहम्‌? इन नामोंकी व्यवस्थामें अतिदेश ही लिङ्ग है, यह “दशयति च' 
इससे दिखलाते हैं । विद्याके अभिन्न होनेसे ही यदि धर्मोका उपसंहार हो तो 'तस्यैतस्य' यह अतिदेश 
व्यर्थं होगा, इसलिए एक विद्यामें भी स्थानभेदसे कथित गुणोंका उपसंहार नहीं हो सकता ॥ २२॥ 


६८२ ब्रह्म सूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


( १२ संभ्रत्यधिकरणम्‌ । स्‌० २३ ) 
संभृतिथ्ुव्याप्स्यापि चातः ॥ २३ ॥ 


पदच्छेद--संभतिदुव्याप्ति, अपि, च, भत। । 

सूत्राथ--(संभृतिद्यव्याप्ति) संभूति, द्य व्याप्ति आदि विभूतियोंका मी शाण्डिल्यविद्या आदियें 
उपसंहार नहीं करना चाहिए, ( अतश्च ) क्योंकि आयतन विशेषका योग है । 

६8 'ब्रह्वाज्येष्ठा वीर्या संभ्यतानि ब्रह्माग्रे ज्येष्ठ दिवमातत।न' इत्येवं राणायनीयानां खिलेषु 
वीयसंभ्तिद्यनिवेशप्रभ्भतयो ब्रह्मणो विभूतयः पठयन्ते। तेषामेव चोपनिषदि शाण्डिल्यः 
विद्याप्रशुतयो ब्रह्मविद्याः पठयन्ते । वासु ब्रह्मविद्यासु ता ब्रह्मविभूतय उपसंह्वियेरन्न वेति 
विचारणायां ब्रह्मसंवन्धादुपसंहारप्राप्तावेवं पठति । संश्रतिद्यव्यापिप्रशृतयो विभूतयः 
शाण्डिल्यविद्याप्रशृतिषु नोपसंहतब्या, अत एव चायतनविरोषयोगात्‌। तथा हि 
शाण्डिल्यविद्यायां हृदयायतनत्वं ब्रह्मण उक्तम्‌--*एंष म आत्माऽन्तह्ृदये’ ( छा० ३।१४।३ ) 

ति। तद्वदेच दहरविद्यायामपि “दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरो5स्मिज्ञन्तराकाशः' ( छा० ८।१।१ ) 
इति । उपकोसळविद्यायां त्वक्ष्यायतनत्वम्‌ “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते! ( छा० ४।१५।१ ) 
इति । एवं तत्र तत्र तत्तदाध्यात्मिकमायतनमेतासु विद्यासु प्रतीयते । आधिदैविक्यस्त्वेता 
विभूतयः खंश्रतिद॒व्याक्तिप्रभूतयः, तासां कुत एतासु प्राप्तः ? नन्वेतास्वप्याधिदेविक्यो 
विभूतयः श्रयन्ते--“ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः ( छा» ३।१४।३ ) 'एष उ एव भामनीरेष 
हि सवषु लोकेषु माति’ ( छा० ४।१५।४ ) “यावान्वा अयमाकाञ्चस्तावानंषोऽन्तह्ृद्य आकाश उभे 
अस्मिन्द्यावाएथिवी अन्तरेव समाहिते’ ( छा० ८।१।३ ) इत्येवमाद्याः । सन्ति चान्या आयतन- 


बरह्मज्येष्ठा०' ( ब्रह्मा ही जिनका कारण है, ऐसे पराक्रम विशेष ( आकाशको उत्पन्न करना ) 
निविघ्न समृद्ध हुए वह ज्येष्ठ ब्रह्म देवताओंकी उत्पत्तिके पूवं स्वगमें व्याप्त हुआ ) इस प्रकार राणाय- 
नीय शाखावालोंके खिलकाण्डोंमें वीयं समृद्धि, -स्वगंव्याप्ति आदि ब्रह्मकी विभृतियां कही जाती हैं । 
ओर उन्हींके उपनिषद्में शाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्मविद्याएं पढी जाती हैं। उन ब्रह्मविद्याओमें उन 
ब्रह्मविभूतियोंका उपसंहार होना चाहिए अथवा नहीं ? ऐसा विचार उपस्थित होनेपर ब्रह्माके 
सम्बन्धसे उपसंहार प्राप्त होनेपर ऐसा कहते हैं--संभृति, य॒व्याप्ति आदि विभूतियोंका शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें उपसंहार नहीं होना चाहिए, अतएव च आयतनविशेषके सम्बन्धसे । जसे कि शाण्डिल्यविद्यामें 
'एष म आत्मान्तहदये” ( यह मेरा आत्मा हृदयके मीतर है ) इस प्रकार ब्रह्मका हृदय आयतन कहा 
गया है । उसी प्रकार दहरविद्यामें भी .'दहरं पुण्डरीक०? (इस ब्रह्मापुरके मीतर जो यह सूकम कमलाकार 
स्थान है, इसमें जो सूक्ष्म आकाश है) इस प्रकार ब्रह्माका हदय स्थान कहा गया है । उपकोसलविद्यामें 
तो 'य एषो०' ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह ब्रह्माका नेत्र स्थान कहा गया है । 
इस प्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलमें तत्‌-तत्‌ आध्यात्मिक आयतन इन विद्याओमें प्रतीत होता हे । परन्तु 
संभृति, द्युव्याप्ति आदि ये विभूतियां आधिदेविकी हैं, उन विभूतियोंकी इन विद्याओंमें प्राप्ति किस प्रकार 
हो सकती है । इन विद्याओंमें सी आधिदे की विभूतियोंकी . 'ज्यायान्दिवो०' ( आत्मा य लोकसे बड़ा, 
इन लोकोंसे बड़ा है) 'एष ड एव०' ( यही आत्मा सामनी है, क्योंकि सम्पूणं लोकोंमें आदित्य, चन्दर 
ओर अग्नि आदिके रूपमे यही दीप्त होता है ) “यावान्वा०' ( जितना यहे भौतिक आकाश हे उठना 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# ग्रहाकी वीयं समृद्धि-स्वगं व्याप्ति आदि विभूतियाँ कही गई हैं, उनका ब्रह्माके साथ सम्बन्ध 

होनैसे सब ब्रह्मविद्याओंमें उपसंहार पूवपक्ष है । सिद्धान्तमें इनका उपसंहार नहीं है ॥ २३ ॥ 


अघि० १दे सू० २४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६८३ 


विशेषहीबा अपीह ब्रह्मबिद्याः षोडशाकलाद्याः। सत्यम्‌, ए वमेतत्‌, तथाप्यत्र विद्यते 
विदोषः संभ्रत्यायनुपसंहारहेतुः। समानगुणाम्नानेन हि प्रत्युपस्थापितासु विप्रकृष्टदेशा- 
स्वपि विद्यासु विप्रकृष्टदेशा गुणा उपसंहियेरन्निति युक्तम्‌, संभृत्यादयस्तु शाण्डिल्या- 
दिवाक्यगोचराश्च मनोमयत्वादयो गुणाः परस्परव्यावृत्तर्वरूपत्वान्त प्रदेश्यान्तरवति- 
विद्याप्रत्युपस्थापनक्षमाः। नच ब्रह्मसंबन्धमात्रेण प्रदेशान्तरवतिविद्याप्रत्युपस्थापन- 
मित्युच्यते, विद्याभेदेऽपि तदुपपत्तेः । एकमपि हि ब्रह्म विभूतिमेदेरनेकघोपास्यत इति 
स्थितिः, परोवरीयस्त्वादिवद्भेददशनात्‌ । तस्माद्वीयंसंभ्ृत्यादीनां झाण्डिव्यविद्या- 
दिष्वनुपसंहार इति ॥ २३ ॥ 
( १३ पुरुषाद्यचिकरणम्‌ । सू० २४ ) 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद पुरुषविद्यांयाम्‌, इव, ब, इतरेषाम्‌, अनाम्नानात्‌ । 

सूत्राथं -- ( पुरुषविद्यायामिव ) ताण्डी आदिमें पुरुष विद्यामें जिस प्रकार पुरुषकी यज्ञरूपसे 
कल्पनाकी जाती है, उसी प्रकार ( इतरेषाम्‌ ) तेत्तिरीयोंकी पुरुषविद्यामें ( अनाम्नानात्‌ ) पठित न 
होनेसे ताण्डी आदि गत पुरुष यज्ञधम तेत्तिरीयकमें उपसंहार नहों करने चाहिए 

४६ अस्ति ताण्डिनां पेङ्किनां च रहस्यन्राह्मणे पुरुषविद्या । तत्र पुरुषो यज्ञः 
कल्पितः। तदीयमायुस्त्रेथा विभज्य सवनत्रयं कटिपितम्‌ । अरिरिषादीनि च दीक्षा- 
दिभावेन कल्पितानि । अन्ये च घर्मास्तत्र समधिगता आशीमन्त्रप्रयोगादयः । तेत्ति- 
ही हृदयान्तगत आकाश हे, यलोक ओर पृथिवी ये दोनों लोक संम्यक प्रकारसे इसके भीतर ही स्थित 
हैं) इत्यादि श्रृतियाँ हे और इस प्रक़रणमें स्थानविशेष रहित मी अन्य षोडशकला आदि ब्रह्मविद्याए 
हैं। यह सत्य ही है, तो मी यहाँ विशेष है वह संभृति आदिके अनुपसंहारका हेतु है, क्योंकि समान 
गुणोंकी श्रतिसे उपस्थापित दुर स्थानोंमें स्थित विद्याओंमें भी दूर स्थानस्थ गुणोंका उपसंहार होना 
चाहिए, यह युक्त है । परन्तु संभृति आदि गुण और शाण्डिल्य आदि वाक्य विषयक मनोमयत्व आदि 
गुण परस्पर व्यावृत्त ( मिन्न ) स्वरूपवाले होनेसे अन्य प्रदेश्चमें स्थित विद्याके -उपस्थापन करनेमें समथं 
नहीं हैं । उसीप्रकार केवल ब्रह्म सम्बन्धसे अन्य प्रदेशवर्ती विद्याका उपस्थापन होता है, ऐसा नहीं कहा 
जाता है, कारण कि विद्याके भेद होनेपर मी ब्रह्माका सम्बन्ध उपपम्त होता है । एक ब्रह्मकी मी भिन्न- 
भिन्न विभूतियोंद्वारा अनेकप्रकारसे उपासनाकी जाती हे, ऐसी स्थिति है, क्योंकि परोवरीयस्त आदिके समान 
भेद देखनेमें आता है । इसलिए वीयं संभरति आदि गुणोंका शाण्डिल्यविद्या आदिमें उपसंहार नहीं है ।२३। 

ताण्डी और पैङ्गीके रहस्यत्राह्मणमें पुरुषविद्या है, वहाँ पुरुष यज्ञरूपसे कल्पित है, उसकी 
आयुका तीन प्रकारखे विमागकर तीन सवन कल्पित किये गये हैं, सोजनकी इच्छा आदि दीक्षा आदि 
भावसे कल्पित किये गये हें । आशीर्वाद प्रयोग, मन्त्र प्रयोग आदि अन्य धमं वहापर समधिगत हैं । 
तैचिरोयक मी 'तस्यैबं विदुषो ०? (उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है और श्रद्धा पत्नी है) 
इस अनुवाकसे किसी पुरुषयज्ञकी कल्पना करते हैं । यहाँ संशय होता है कि कया जो पुरुषके धमं अन्योन्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# छान्दोग्यगत विद्याको कहते हैं-'पुरुषो वा यज्ञस्तस्य’ (छा० ३।१६।१) 'पुरुष ही यज्ञ है 
उसके जो- चौबीस वष हैं वह प्रातः सवन है” “उसके जो चोवालीस वष हैं वह माध्यन्दिन सवन है 
“उसके जो अवशिष्ट अड़तालीस वषं हैं वह तृतीय सवन है” ( छा» ३।१६।३ ) सोमयागमें सोमरस 
निकालनेके समयको संवन कहा जाता है । इस प्रसिद्ध यज्ञके साहश्यके लिए इन तीन सवनोंकी कल्पना- 
की गई है । स यदृशिशिषति०' ( वह जो खानेको अभिलाषा करता है, जो पीना चाहता है जो रमण 


६८४ त्रझ्सूत्र-शाङ्करभाष्य | अ०३ पा० ३ 


रीयका अपि कंचित्पुरुषयज्ञं कल्पयन्ति--'तस्येवं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी' 
(नारा० ८०) इत्येतेनानुवाकेन। तत्र संशय'-कि य इतरत्रोक्ताः पुरुषयज्ञस्य धर्मास्ते तेत्ति 
रीयकेपूपसंहतव्याः, कि वा नोपसंहतंव्या इति ? पुरुषयशत्वाविशेष(दुपसंहार प्राप्तावा- 
चक्ष्महे-नोपसंहतंव्या इति। कस्मात्‌ ? तद्रपप्रत्यमिज्ञानाभावात्‌ । तदाहाचायः-पुरुष- 
विद्यायामिवेति। यथेकेषां शाखिनां ताण्डिना पेद्धिनां च पुरुषविद्यायामाम्नानं नेवमितरषां 
तेत्तिरीयाणामाम्नानमस्ति। तेषां हीतरविलक्षणमेव यज्ञसंपादनं दृश्यते पत्नीयजमानवे 
दिवेदबहियूंपाज्यपरश्वृत्विगाद्यनुक्रमणात्‌। यदपि सवनसंपादनं तद्पीतरविलक्षणमेव-- 
यत्पातमध्यंदिन सायं चतानि' ( नारा० ८० )इति। & यद्‌पि किचिन्मरणावभ थत्वादिसास्य॑ 


शाख।में उक्त हैं वे तंतिरीयकोंमें उपसंहार नहीं होने चाहिए अथवा क्या उपसंहार होने चाहिए ? 
पुरुष यज्ञत्वके अविशेष होनेसे उपसंहार प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--उपसंहार नहीं होना चाहिए, 
किससे ? उसके रूपका प्रत्यमिज्ञान न होनेसे। उसे आचाय कहते हैं--'पुरुषविद्यायामिव' जेसे एक 
शाखावालोंकी ताण्डी और पेङ्गियोंको पुरुषविद्यामें श्रुति है, वसे अन्य-तेत्तिरीयकोंको श्रुति नहीं है । 
उनका यज्ञ संपादन अन्यस विलक्षण देखनेमें आता है, क्योंकि उसमें पत्नी, यजमान, वेद, वेदी, बाहू, यूप, 
आज्य, पशु, ऋत्विक्‌ आदिका अनुक्रम है । और जो मी सवन संपादन है वह मी 'यत्प्रातमंध्यंदिनं सायं 
च तानि’ (जो आतः, मध्यदिन ओर सायंकाल हैं वे सवन हैं) इसप्रकार छान्दोग्यगत सवन संपादनसे विलक्षण 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

( प्रसन्न ) नहीं होता वही इसकी दीक्षा है और पुन: वह जो खाता है जो पीता है जो रति करता है 
वह उपसदोंको सहद्यताको प्राप्त होता है [दोक्षणीयेष्टि, प्रयणोयेष्टि, उपसदिष्टि, उदयनीयेष्टि और अव- 
भृथेष्टि इस प्रकार पाँच उपसदिष्टियाँ होती हैं] तथा जो हँसता है, मक्षण करता है जो मैथुन करता है वे 
स्तुत शास्त्रकी समानताको प्राप्त होते हैं, तथा जो तप, दान आदि हैं वह इसकी दक्षिणा है, मरण हो 
अवभृथ स्नान है । ( छा० ३।१ ।३,४,५ ) वसु आदि अथवा ये मेरे प्राण प्रात: सवन और माध्यन्दिन . 
सवन हैं। इस प्रकार ये तीन सवन आयुपर्यन्त चलते रहते हैं। यह आश्यीष-फल-कामना है 
'अक्षितमस्यच्युतमसि प्राणस श्वितमसि' ( छा० ३1१७४ ) ( तु अक्षय है, तु अच्युत-अविनाशी है 
ओर अतिसूक्ष्म प्राण है ) इस प्रकार एक सौ चालीस वर्ष जीवन फल है, ऐसा दिखलाया गया है । 
संशयके लिए अन्य शाखामें पुरुषविद्याको 'तैत्तिरीयक' इत्यादिसे कहते हैं--पहाँ पर 'विदुषो 
यज्ञस्य' इन षष्ठी विमक्तथन्त दो पदोंका सामानाधिकरण्य है अथवा वयधिकरण्य ? इसका निश्‍चय 
न होनेसे संशय होता है । पुर्वपक्षमे गुणोंका उपसंहार और सिद्धान्तमें गुणोंका अनुपसंहार है । 
'तस्येवं विदुषो यज्ञस्य' ( उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी, शरीर 
समिधा, उरु स्थल वेदी, रोम बहि-कुशा, वेद-कुशमुष्टि शिखा, हृदय यूप, काम आज्य, मन्यु- 
क्रोध-पशु, तप अग्नि, शमन करनेवाला दम दक्षिणा, वाणी होता, प्राण उद्गाता, नेत्र अध्वंयु 
ओर मन ब्रह्मा है ) इसप्रकार अनेक धर्मोकी विषमता होनेसे एकरूपकी प्रत्यभिज्ञा नहों होती । 
छन्दोग्यमें तीन प्रकारसे विभक्त किये गये आयमें सवनत्वकी कल्पना कीं गई है और तेत्तिरीयकमें 
प्रात:काल. आदिमें सवनत्वकी कल्पना की गई है, इसप्रकार दोनोंमें वलक्षण्य है, कता गुणोंका 
उपसंहार नहीं होना चाहिए 

& 'यन्मरणं तदवन्यथः, यद्रमते तदुपसदः' ( ते० ६।५।२।१ ) ऐसा तैत्तिरीयकमें अल्प 
साहश्य अधिक वंषम्यको अपने अनुकूल नहीं कर सकता । जैसे हाथी और ऊँठमें चार पादका अल्प 
साम्य दोनोंके हाथी अथवा ऊठ होनेमें समर्थ नहीं है। छान्दोग्यमें पुरुष और यज्ञका ऐक्य है और 
तैत्तिरीयकमें भेद है, इस दुसरे वेरूप्यको 'न च” इत्यादिसे कहते हैं ॥ २४ ॥ 


अधि० १४ खू० २५ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दौपिकासहित ६८ 


तदप्यल्पीयस्त्वादभूयसा वेलक्षण्येनाभिभूयमानं न प्रत्यभिज्ञापनक्षमम्‌। नच तैत्तिरीयके 
पुरुषस्य यज्ञत्वं श्रूयते, विदुषो यज्ञस्येति हि न चेते समानाधिकरणे षष्ठयो-विद्वानेव यो 
यज्ञस्तस्येति । नहि पुरुषस्य मुख्यं यज्ञत्वमस्ति । व्यधिकरणे त्वेते षष्ठयो-विदुषो यो यज्ञ" 
स्तस्येति | भवति हि पुरुषस्य मुख्यो यज्ञसंबन्धः | सत्यां च गतो मुख्य एवार्थं आधश्रयि तव्यो 
न भाक्तः। आत्मा यजमानः इति च यजमानत्वं पुरुषस्य निमुवन्वैव धिकरण्येनेवास्य यज्ञः 
संबन्धं दर्शायति। अपि च तस्यैवंविदुष इति सिद्ववद्नुवादश्रुतो सत्यां पुरुषस्य यज्ञभाव- 
मात्मादीनां च यजमानादिभावं प्रतिपित्समानस्य वाक्यभेदः स्यात्‌! अपि च ससंन्यासामा- 
त्मविद्यां पुरुस्तादुपदिद्यानन्तरं तस्येवंविदुष इत्याद्यनुकमणं पञ्यन्तः पूर्वशेष पवेष 
आम्नायो न स्वतन्त्र इति प्रतोमः। तथा चेकमेव फलमुभयोरप्यनुवाकयोरुपलभामहे- 
'आह्यणो महिमानमाप्नोति’ (नारा० ८०) इति । इतरेषां त्वनन्यशेषः पुरुषविद्याम्नायः, आयुर सि-. 
वुद्धिफलो हासो, “प्र ह षोंडशं वषंशतं जीवति य एवं वेद' (छा० ३।१ ६।७) इति सम भिव्याहारात्‌ । 

तस्माच्छाखान्तराघोतानां पुरुषविद्याचर्माणामारीर्मन्त्रादीनामप्रासिस्तैत्तिरीयके ॥ २४॥ 


( १४ वेधाद्याधिकरणम्‌ । स्‌” २५ ) 
वेधाद्यथभेदात्‌ ॥ २५ ॥ 


सूत्रार्थ--इन मन्त्रों और कर्मोका विद्यामें उपसंहार नहीं होना चाहिए, क्योंकि वेध आदि 

अर्थका भेद है । 
अस्त्याथर्वणिकानामुपनिषदारस्भे मन्त्रलमाम्नायः- सवं प्रविध्य हृदयं प्रविध्य धमनी: 
प्रवृज्य शिरोऽमिप्रबृज्य निधा विषृक्त:' इत्यादिः । ताण्डिनाम्‌- देव सवितः प्रसुद यज्ञम्‌' इत्यादिः । 
ही है, और उन दोनों विद्याओंमें जो कुछ थोड़ा-सा भी मरणावभृथशख आदि साम्य हे, वह मी बहुत अल्प 
होनेसे अधिक वेलक्षण्यसे अमिभूत हुआ प्रत्यभिज्ञान करानेमें असमर्थ है, तैत्तिरीयकगत पुरुषमें यज्ञत्व 
श्रुति नहीं है । ओर “विदुषो यज्ञस्य” ये दोनों सामानाधिकरण्य षष्ठी नहीं हैं, विद्वानु ही जो यज्ञ है 
उसका, इसप्रकार, क्योंकि पुरुष मुख्य यज्ञ नहों है, किन्तु विद्वानु जो यज्ञ उसका, इसप्रकार ये दोनों 
षष्ठी व्यधिकरणमें हें । कारण कि पुरुषमें मुख्य यञ्च सम्बन्ध होता है । व्यवस्था हो सकने पर मुख्य 
अर्थका ही आश्रयण होना चाहिए गोणका नहीं । “आत्मा यजसानः' ( आत्मा यजमान है ) यह भी 
पुरुषमें यजमानत्व कहता हुआ वयधिकरण्यरूपसे ही उसमें यज्ञत्व सम्बन्ध दिखलाता है । और भी 'तस्यैवं 
बिदुषः' ( उस ऐसा जानेवालेका ) ऐसे सिद्धके समान अनुवादरूप श्रृतिके होनेपर पुरुषमें यज्ञमाव 
और आत्मा आदिमें यजमान आदि भावके प्रतिपादनकी इच्छा रखनेवालेके मतमें वाक्यभेद हो 
जायगा । और संन्यास सहित आत्मविद्याका पूवमें उपदेशकर अनन्तर “तस्यैवं विदुषः? इत्यादि अनु- 
क्रमणको देखते हुए यह श्रुति पूवेशेष ही है स्वतन्त्र नहीं है, ऐसा हम जानते हैं। और “ब्रह्मणो 
महिमानमाप्नोति' ( ब्रह्मकी महिमाको प्राप्त होता है ) इसप्रकार दोनों अनुवाकोंका एक ही फल हम 
उपलब्ध करते हैं। दूसरोंको-पेङ्गी और ठाण्डियोंको पुरुषविद्या श्रुति ठो किसी अन्यका शेष (अङ्ग) 
नहीं है, 'एष हु०' ( जो ऐसा जानता है वह एक सौ सोलह वष जीवित रहता है) इसप्रकार यह श्रुति 
आयुकी अभिवृद्धि फलवाली है, क्योंकि ऐसा सममिव्याहार-सहोच्चारण है। इससे सिद्ध होता है कि 
अन्य शाखाओंमें अधीत आशीर्वाद, मन्त्र आदि पुरुषविद्याके धर्मोकी तेत्तिरीयकमें प्राप्ति नहीं है ।२४। 
आर्थावणकों ( अथववेदियों ) के उपनिषद्के आरम्ममें “सव प्रविघ्य०' ( हे देव | मेरे शत्रुके 
सब अङ्गोंको छिन्न मिन्नकर, विशेषतः हृदयको विदीणकर शिराओंको तोड़ डाल, मस्तकका सव 
'ओरसे नाश कर, इसप्रकार मेरा शत्रु तीन प्रकारसे छिन्न भिन्न हो ) इत्यादि मन्त्र-श्रृति है। और 
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शाट्यायनिनाम्‌- श्वेताश्रो हरितनीलोऽसि’ इत्यादिः। कठानां तैत्तिरीयाणां च-'शं नो मित्र 
शं वरुणः? (तै० १।१।१) इत्यादिः । वाजसनेयिनां तूपनिषदारम्मे प्रवग्यंत्राह्मणं पठ्यते-- 
“देवा ह वै सत्रं निषेदुः’ इत्यादिः । कोषीतकिनामप्यग्निष्टोमत्राह्मणम्‌- ब्रह्म वा अग्निष्टोमो ब्रह्मेव 
तदृहबह्मणेव ते ब्रह्मोपयन्ति तेऽृतत्वमाप्नुचन्ति य एतदृहरुपयन्ति, इति । किमिमे सवं प्रविभ्या- 
दयो मन्त्राः प्रवरग्यादीनि च कर्माणि विद्यासूपसंहियेटन्कि वा नोपसंहियेरन्निति मीमांसा 
महे । कि तावन्नः प्रतिभाति ? ® उपसंहार णवैषां विद्यास्विति. | कुतः ? विद्याप्रधानाना- 
मुपनिषद्ग्रन्थानां समोपे पाठात्‌ । नन्वेषां विद्यार्थतया विधानं नोपलभामहे, बाढम्‌ 
अनुपलभमान। अपि त्वनुमास्यामहे, संनिधिसामर्थ्यात्‌ । नहि संनिधेरर्थवत्वे संभवत्यक- 
स्मादसाचनाश्रयितुं युक्तः । ननु नेवा मन्त्राणां विद्याविषयं किचित्सामथ्य पश्यामः। कथं 
च प्रवर्ग्यादीनि कर्माण्यन्यार्थत्वेनेव विनियुक्तानि सन्ति विद्याथत्वेनापि प्रतिपद्येमहीति ! 
नेष दोषः। सामथ्य तावन्मन्त्राणां विद्याविषयमपि किचिच्छक्यं कह्पयितुम्‌ , 
द्यादि संकीर्तनात्‌ । हृदयादीनि हि प्रायेणोपासनेष्वायतनादिभावेनोपदिष्ठानि 
ताण्डियोंके उपनिषद्के आरम्ममे देव: सवितः०' ( हे विश्व प्रकाशक ! ` हे उत्पत्तिका हेतु भूत सूयं- 
देव ! तुम यज्ञ और यज्ञपतिको उत्पन्न करो ) इत्यादि मन्त्र पाठ हे। शाट्यायनियोंके उपनिषद्के 
आरम्भमें “श्वेताइवो०' ( इवेत अश्ववाले हे इन्द्र ! तुम हरितमणिके समान नील हो ) इत्यादि श्रुति 
है । कठ और तैत्तिरीयोंके उपतिषद्के आरम्ममें 'शं नो०' ( मित्र-आदित्य ! हमारे लिए सुखकर हो, 
वरुण हमारे लिए सुखकर हो ) इत्यादि मन्त्र हैं। वाजसनेयी शालावालोंके उपनिषद्के आरम्भमें 
दिवा ह वे०' ( पूवंकालमें इन्द्र आदि देवता सत्र-याग करनेको बेठे ) इत्यादि प्रवग्य ब्राह्मण पढा 
जाता है । कोषीतकियोंके मी “ब्रह्म वा०' (अग्नि्ोम ब्रह्म ही है, जिस दिनमें बह किया जाय वह दिन 
मी ब्रह्म है, ब्रह्मे वह ब्रह्मको प्राप्त होता है, जो उस दिवसमें कम करता है वह अमृतत्वको प्राप्त 
होता है ) इसउकार अग्नि्टोमब्राह्मण है । क्या ये सब प्रविष्य आदि मन्त्र और प्रवम्यं आदि 
कमं विद्याओंमें उपसंहार करने चाहिए अथवा उपसंहार नहीं करने चाहिए? इसप्रकार हम 
विचार करते हैं, तब हमें क्या प्रतीत होता है ? पूवपक्षी-इनका विद्याओंमें उपसंहार ही है । किससे ? 
इससे कि उनका विद्या प्रधान उपनिषद्‌ ग्रन्थोके समीप पाठ है । परन्तु इनका विद्याके प्रयोजनरूपसे 
विधान हमें उपलब्ध नहीं होता ? हाँ, ठीक है। यद्यपि इनका विधान उपलब्ध नहीं होता, ठो भी 
हम संनिधिकी सामथ्यंसे विधानका अनुमान करेंगे, क्योंकि संनिधिमें प्रयोजनवत्त्व संभव होनेपर विना 
कारण उसका अवलम्बन न करना युक्त नहीं है। परन्तु इन मन्त्रोंमें विद्याविषयक कुछ मी सामथ्यं 
हम नहीं देखते हैं और प्रवग्यं आदि कमं जो अन्य प्रयोजतके लिए ही प्रयुक्त हैं, वे विद्याइप प्रयोजन 
के लिए मी हैं, ऐसा हम कंसे समझें? यह दोष नहीं है, उन मन्त्रोमें विद्याविषयक मी कुछ 
सामथ्यकी कल्पना की जा सकती है, क्योंकि हृदय आदिका संकोतन हे । उपासनाओंमें प्रायः हृदय 
आदिका स्थान आदि मावसे उपदेश दिया गया है, ओर उसके द्वारा 'हृदयं प्रविध्य इसप्रकारके 
सत्यानन्दी दीपिका . 

# फलवत्संनिधावफल तदङ्गम्‌’ ( फलवालेकी संनिधिमे फल रहित उसका अङ्ग होता है ) 
इस न्यायसे अन्यत्र विनियुक्त भी ये मन्त्र और विद्याके अङ्ग हो सकते हैं, अतः इनका उपसंहार 
होता है। यद्यपि इनका विद्याक प्रयोजनरूपसे विधान नहीं है, तो भी 'सन्त्रादयः तत्तद्विद्याशेषाः 
फलवद्विद्यासंनिहितत्वात्‌ तैत्तिरीयकगतपुरुषयज्ञवत? ( मन्त्र आदि तत्‌ तत्‌ विद्याके अङ्ग हैं, फल- 
वालो विद्याके संनिहित होनेसे, तैत्तिरीय गत पुरुष यज्ञके समान ) इसप्रकार हम उसका अनुमान 
करेंगे । क्योंकि तत्‌ तत्‌ वाकयच्चे अन्यत्र विनियुक्त कर्मोका मी संनिधिसे विद्याओंमें विनियोग विरुद्ध 
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तद्द्वारेण च हृदयं प्रविध्येत्येव्जातीयकाना मन्त्राणामुपपन्नमुपासनाङ्गत्वम्‌ । दष्टश्चो- 
पासनेष्वपि मन्त्रविनियोगः- भूः प्रपद्येऽसुनासुनासुना' ( छा० ३।१५।३ ) इत्येवमादिः । तथा 
प्रवर्ग्यादीनां कर्मणामन्यत्रापि विनियुक्तानां सतामविरुद्धो विद्याखु विनियोगो वाजपेय 
इव बृहस्पतिसवस्येति । # एवं प्रासे बूमः-नेषासुपसंहारो विद्यास्विति । कस्मात्‌ ? 
वेघाद्यथेभेदात्‌। हदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां हि मन्त्राणां येऽर्था हृदयवेघादयो भिन्ना 
अनभिसंबद्धास्त उपनिषदुदिताभिविद्याभिः, न तेषां ताभिः खंगन्तुं सामर्थ्यमस्ति । ननु 
ह दयस्योपासनेष्वप्युपयोगात्तद्द्वारक उपासनासम्बन्ध उपन्यस्तः, नेत्युच्यते, हृदय- 
मात्रसंकीतेनस्य छोवमुपयोगः कथंचिदुप्रेक्ष्येत, नच हृदयमात्रमत्र मन्तरार्थः। हृदयं 
प्रविध्य चमनीः प्रवुज्येत्येवंजातीयको हि न सकलो मन्त्रार्थो विद्याभिरभिसंबध्यते, 
आभिचारिकदिषयो ह्योषोऽर्थः । तस्मादाभिचारिकेण कर्मणा सव प्रविध्येत्येतस्य मन्त्र- 
स्याभिसंबन्धः। तथा देव सवितः प्रसुव यज्ञम इत्यस्य यज्ञप्रसवलिङ्गत्वायन्ञेन कमणा 
संबन्धः, तदिशोषसंबन्धस्तु प्रमाणान्तरादच्ुसतेव्यः। एवमन्येषामपि मन्त्राणां केषां- 
चिलिङ्गेन, केषांचिद्वचनेन, केषांदित्प्रमाणान्तरेणेत्येचमर्थान्तरेषु विवियुक्तानां रहस्य- 
पठितानामपि सतां न संनिधिमात्रेण विद्यादोषत्वोपपत्तिः। दुर्बलो हि संनिधिः 
मन्त्रोंको उपासना अङ्गत्व उपपन्न है । उपासनाओंमें मी “भू: प्रपद्येञ्मुना०' ( इस पुत्रफे साथ मैं 
भू लोकको प्राप्त होता हैँ ) इत्यादि मन्त्रोंका विनियोग देखा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त 
होते हुए प्रवग्यं आदि कर्मोका विद्यार्मे विनियोग वाजपेयमें बृहस्पतिसवके समान अविरुद्ध है । 
सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-इन मन्त्रों और कर्मोका विद्याओंमें उपसंहार 
नहीं है, किससे ? वेध आदि अथका भेद होनेसे । हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके मन्त्रोंके जो अथ हैं, वे 


उपनिषद्‌में उक्त विद्याओंसे मिन्न-सम्बन्ध रहित हैं, इसलिए उन मन्त्रोंमें उन विद्याओंके साथ सम्बन्ध 
होनेकी सामथ्यं नहीं हे । परन्तु हृदयका उपासनाओंमें उपयोग होनेसे उनके द्वारा उपासनाके साथ 


सम्बन्ध उपन्यस्त है ? नहीं, ऐसा कहते हैं-हृदय संकीतंन मात्रके इसप्रकारके उपयोगक्री मले किसी 
प्रकार कल्पना की जाय, परन्तु यहाँ केवळ हृदय आथवंण मन्त्रका अथ नहीं है। “हदयं प्रविध्य धमनीः 
प्रवृज्य' इसप्रकारका सस्पुण मन्त्राथं विद्याओंके साथ अभिसम्बन्धित नहीं होता, क्योंकि यह 
अभिचार विषयक अर्थ है, इसलिए “सब प्रविध्य' ( शत्रुके सब अङ्गोंको विदीरण कर ) इस मन्त्रका 


आमिचारिक कमे साथ सम्बन्ध है । उसी प्रकार देव सवितः प्रसुव यज्ञम इस मन्त्रका यज्ञश्रसव 
लिङ्गसे यज्ञकमके साथ सम्बन्ध हे । उसका विशेष सम्बन्ध तो अन्य प्रमाणसे अनुसन्धान करना 


चाहिए । इसीप्रकार अन्य कुछ मन्त्रोंका भी लिङ्गसे, कुछका वचनसे, कुछका अन्य प्रमाण ( प्रक- 
रण ) से, ऐसे-अन्य अथोमें विनियोग हुआ है और रहस्य-उपनिषद्में पठित होते हुए भी संनिधि- 
मात्रसे उनका विद्यारोषत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 'श्रतिकिङ्गवाक्य०' ( श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, 
| ह सत्यानन्दी-दीपिका आश 

नहीं है । जेसे “ब्रह्मच चसकामो बृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्रह्मते कामनावाला बृहस्पतिसव नामका 
यज्ञ करे ) इस वाक्यसे ब्रह्मवचंस फलमें विनियुक्त बृहस्पतिसवका “वाजपेयेनेष्टा बृहस्पतिसवेन यजेत' 
( वाजपेय यज्ञकर बृहस्पतिसव याग करे ) वाजपेय प्रकरणमें स्थित इस वाक्यपे वाजपेयके उत्तर 
अङ्गरूपसे विरोध नहीं है। पृव॑पक्षमें इन मन्त्रों और कर्मोका उत्‌ तत्‌ संनिहित विद्यामें उपसंहार 
होता है, सिद्धान्तमें उपसंहार नही होता । | 

# पृवपक्षीने पहले यह कहा था कि लिङ्गादिसे यद्यपि प्रवग्यादि कमं अन्यत्र प्रयुक्त होते हैं तो 
भी संनिधिके बलसे विद्यामें भी इनका विनियोग हो सकता है, क्योंकि विरोध .नहीं है। इसपर 
सिद्धान्ती 'तथा' इत्यादिसे आगे कहते हैं-- 


६८८ ब्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ ०३ पा० ३ 


श्रत्यादिभ्य इत्युक्तं प्रथमे तन्त्र श्रृतिलिङ्गयाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौवंस्य 
मथविप्रकर्षात्‌' (जै० सू० ३।३।५३) इत्यत्र । ॐ तथा कमणामपि प्रवर्ग्यादीनामन्यत्र विनि 
युक्तानां न विद्याशेषत्वोपपत्तिः, न ह्येषां विद्याभिः सहेकाथ्य किचिदस्ति। वाजपेये तु 
बृदस्पतिसदस्य स्पष्टं विनियोगान्तरम्‌- वाजपयेनेष््रा बृहस्पतिसवेन यजेत’ इति । अपि 
चेकोऽयं प्रवग्येः सङ्दुत्पन्नो बलीयसा प्रमाणेनान्यत्र विनियुक्तो न दुवलेन प्रमाणेना- 
न्यत्रापि दिनियोगमर्हति । अगृह्यमाणविरोषत्वे हि प्रमाणयोरेतदेचं स्यान्नतु बलवद- 
बलवतोः प्रमाणयोरगृह्यमाणविशेषता संभवति, बलवदबलवत्वविशेषादेच । तस्मादेवं 
जातीयकानां मन्त्राणां कर्मणां वा न संनिधिपाठमात्रेण विद्याशेषत्वमाशड्डितव्यम । 
अरण्यानुबचनादिधर्मसामान्यात्त खंनिधिपाठ इति संतोष्टब्यम्‌ ॥ २५ ॥ 
( १५ हान्यधिकरणम्‌ । सू० २६ ) 

हानो तूपायनः,=दशेषत्वास्कृशाच्छन्दस्तुस्युपगानवत्तदुक्तम्र । २६॥ 

पद्च्छेद- हानौ, तु, उपायनशब्दशेषत्वात्‌, कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( हानौ ) जिन श्रतियोंमें ब्रह्मज्ञानियोंके अन्त समयमें (तु) केवल पापकी हानि सुनी 
जाती है, वहाँपर पुत्र आदिके द्वारा दाय आदि उपायनक़ा मो उपादान करना चाहिए, ( उपायन- 


दाब्दशेषत्वात्‌ ) क्योंकि उपायनराब्द हानशब्दके अङ्करूपसे कहा गया है, ( कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌ ) 
इसे पूव मीमांसामें प्रतिपादित कुशा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान समझना चाहिए, ( तदुक्तम्‌ ) 


कारण कि “अपितु वाक्यशेषत्वात्‌’ इस जैमिनीय सूत्रमें ऐसा ही कहा गया है। अथवा हानिशड्द 
विधूनन अथमें ही समझना चाहिए, क्योंकि उपायनशब्दके समीय पठित विधूननशब्द उपायनशब्दका 
अङ्ग है इसमें पूवके समान कुशा आदि दृष्टान्त दिया गया है । 
अस्ति ताण्डिनां श्रुतिः---अश्व इव रोमाणि विधूय पापं चन्द्र इव राहोसुखात्ममुच्य 
प्रकरण, स्थान, समाख्याके समवाय-एक ही दिषयमें यथासम्मव एकसे अधिकका समावेश प्राप्त 
होनेपर पूव-पूवं की अपेक्षा पर दुर्बल होता है--बाधित होता है, क्योंकि अथ-अङ्गाङ्गिनिणंयङप 
विनियोगको बोधन करानेमें व्यवहित होनेके कारण विलम्बित हो जाता है ) इससुत्रमै श्रुति आदिसे 
संनिधि दुबल है, ऐसा पूर्वमीमांसा ग्रन्थमें कहा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त प्रवग्यं आदि 
कम मो विद्याके रोष नहीं हो सकते, क्योंकि इनकी विद्याक साथ किञिदपि एकाथंता नहीं है और 
दाजपेयेनेष्ट्रा०' ( वाजपेय याग कर बृहस्पति सव नामक याग करे ) इसप्रकार वाजपेयमें तो बृहस्पति 
सवका अन्य विनियोग स्पष्ट है । और यह एक प्रवग्य कम एक वार उत्पन्न होकर बलवान्‌ प्रमाणसे 
एकत्र विनियृक्त हो पुन। उसका दुबल प्रमाणसे अन्यत्र मी विनियोग हो, यह युक्त नहीं है, क्योंकि दो 


प्रमाणोंमें विशेषता गृहीत न होनेपर तो ऐसा होगा । परन्तु बलवान्‌ और दुबल दो प्रमाणोंमें अगु 
हीत विशेषता नहीं हो सकती, कारणकि बलवत्त्व और दुबंलवत्व विशेष है, इसलिए इसप्रकारके 


श्रोमें अथवा कममें संनिधि पाठमात्रसे विद्यारेषत्वकी आशङ्का नहीं करनी चाहिए । अरण्यमें 
उनका अनुवचन आदि समान धम होनेसे केवल संनिधिमें पाठ है, ऐसा सन्तोष करना चाहिए ॥२५॥ 

अश्व इव रोमाणि०' ( जिस प्रकार अश्व अपने रोए झाइकर-रोम कम्पन द्वारा श्रम और 

धूलि आदि दूर कर निमंल हो जाता है, वसे ही हाद ब्रह्मके शानसे धर्माधम रूप पापको झाड़कर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# उपनिषद्‌ वाक्योंके साथ वेध आदि सब वाक्योंका अरण्यमें जाकर आचायद्वारा 


अध्ययन किया जाता है, अतः भरण्यानुवचन ( अरण्यमें अध्ययन: ) आदि घर्मोकी समानतासे केवल 
संनिधिमें पाठ है, अन्य कोई प्रयोजन नहीं है। इसलिए वेध आदि मन्त्रों और प्रवग्यं आदि कर्मोका 
विद्याक्षोंमें उपसंहार नहीं है ॥ २५ ॥ 


अधि० १५ खु० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६८९. 


धूत्वा शरीरमकृतं कृतात्मा बरह्मलोकमभिसंमवामि' ( छा० ८।१३।१ ) इति । तथाऽऽथर्वणिका- 
नाम्‌ 'ठिद्वानामखूपाद्वियुक्तः परात्पर पुरुषसुपैति दिष्यम्‌' ( मुण्ड० ३।८ ) इति। तथा 
शाट्यायंनिंन! पंठन्ति-“तस्य पुत्रा दायसुपयन्ति सुहृदः साधुक्रेत्या द्विषन्तः पापकृत्याम! इति । 
तथेव कोषीतकिनः “तत्सुकृतदुष्कृते विधू नुते तस्थ प्रिया ज्ञातयः सुक्रतमुपयन्त्यप्रिया दुष्कृतम्‌ 
(की० १।४) इति । तदिह कचित्सुकृत दुष्ऴतयोर्हानं श्रयते, क चित्तयोरेव विभागेन प्रियेर- 
प्रियेश्रोपायनम, कॅचित्तभयमपि दानमुपायंनं च । तद्यत्नोभयं श्रयते तत्र तावन्न किचि 
दक्तव्यमस्ति । यत्राप्युपायनमेव श्रयते न हानं तत्राप्यर्थादेव हानं संनिपतति। अन्यै 
रात्मीर्ययोः खुङ़त दुष्ऴतयोरुपेयम(नयोरावइयकत्वात्तद्वानस्य। यत्र तु हानमेव श्रयते 
नोपायनं तत्रोपायनं संनिपतेद्वा न वेति विचिकित्सायामश्रवणादखंनिपातः। विद्यान्तर- 
गोचरत्षाञ्च शास्नान्तरीयस्य श्रवणस्य । अपि चात्मकतृंकं सुङतदुष्ककृतयोहानम्‌, परः 
कतकं तूपायनम्‌, तयोरसंत्याषइयकभावे कथं हानेनोपायनमाक्षिप्येत ? तस्मादसंनि 
पातो हानावुपायनस्येति । अस्यां प्राप्ती पठति--हानो स्विति। हानो त्येतस्यां केवलाया 
मपि श्रयमाणायामुपायनं संनिपतितुमहंति । तच्छेषत्वात्‌। हानदाब्दशेषो ह्यपायन- 
शाब्दः समधिगतः कौषितकिरहस्ये। तस्मादन्यत्र केवलहानशब्दश्रबणे5प्युपायनानु- 
वृत्तिः । यदुक्तमश्रवणाद्विद्ान्तरगोचरत्वादनाबदयकत्वा्चासंनिपात इति, तदुच्यते 
भवेदेषा व्यवस्थोक्ति्यद्यनुष्ठेयं किचिद्‌न्यत्र .श्रतमन्यत्र निनीष्येत । नत्विह हानमुपायनं 
वानुष्टयत्वेन खंकीत्यंते विद्यास्तुत्यथ त्वनयोः संकीर्तनम्‌-इत्थं महाभागा विद्या यत्ला- 
तथा राहुके मुखसे निकले हुए चन्द्रमाके समान अनथके आश्नयभूत इस शरीरको त्यागकर कृतकृत्य हो 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होता हूँ ) ऐसी ताण्डियोंकी श्रुति है। 'तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वानु नाम- 


रूपसे मुक्त होकर परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है) ऐसी आथबणिकोंकी श्रुति है। और 
तस्य पुत्रा दायसुप०' ( उसके-मृतक-विद्वानूके पुत्र-शिष्य धनको प्राप्त करते हें, सुहूद पुण्य कम और 


शत्रु पाप कमको प्राप्त करते हैं ) इसी प्रकार शाटयायनियोंकी श्रुति है। और 'तत्सुकृतदुष्कृते०' 
(शरीर व्यागके समय विद्वानु उस विद्याबलसे सुकृत ओर दुष्कृतका व्याग करता है, उसके प्रिय बन्धु 


सुकृतको और दृषी दुष्कृतको प्राप्त होते हैं) ऐसी कोषीतकियोंकी श्रुति हे । इन उदाहृत वाक्योमे कहां 


पर सुकृत ओर दुष्कृतके त्यागकी श्रुति है, कहींपर उन दोनोंके ही विमागसे प्रिय और अप्रिय पुरुषोंसे 
ग्रहणको श्रुति है और कहींपर तो हान और उपायन दोनोंका मी श्रवण हे । उसमें जहां दोनोंकी श्रति 


है वहाँ तो कुछ मो वक्तव्य नहीं है । परन्तु जहाँ ग्रहणकी ही श्रुति है और त्यागकी नहीं है, वहाँ भी 
झथंसे ही त्याग प्राप्त हो जाता है, क्योंकि दूसरोंसे अपने सुकृत और दुष्कृतके ग्रहण किये जानेपर तो 
उसका त्याग आवश्यक है । परन्तु जहाँ केवल त्यागका ही श्रवण है उपायन-ग्रहणका नहीं है, वहाँ 


ग्रहण प्राप्त होता है कि नहीं? एसा सन्देह प्राप्त होनेपर ग्रहणका श्रवण न होनेसे ग्रहण प्राप्त नहीं 
होता । अन्य शाखामें ग्रहणका श्रवण अन्य विद्याविषयक है ओर सुकृत, दुष्कृतका त्याग आत्मकतृक है 


और उपायन 'परकतुक है, अतः त्याग और ग्रहण दोनोंका आवइयकमाव न होनेसे किस प्रकार 
हानसे उपायनका आक्षेप किया जाय, इससे हानमें उपायनकी प्राप्ति नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसी शड्का- 
के प्राप्त होनेपर कहते हैं--'हानो स्विति’ इस श्रतिमें केबल हानके श्रयमाण होनेपर भी उपायनका 
संनिपात होना युक्त है, क्योंकि उपायन हानका शेष है, कौषीतकिरहस्यमें उपायनशब्द हानथन्दके 
शेषरूपसे समधिगत है । इसलिए अन्य शाखामें केवल हानशन्दकी श्रत होनेपर. मी उपायनकी 
अनुवृत्ति होती है । और जो यह कहा गया है कि श्रुति न होनेसे, विद्यान्तरका विषय होनेसे, अना- 
वश्यक होनेसे उपायनका संनिपात-प्राप्त नहीं हैं उसपर कहते हैं--यदि एक स्थानमें श्रुत अनुष्ठेयको 
अन्य शाखामें ले जानेकी इच्छा हो तो यह उक्त व्यवस्था हो सकती है, परन्तु यहाँ तो हान ( त्याग ) 


६०.० ब्रह्मखुत्र-दाकूरभाष्य [ अ० हे पा० ३ 


मर्थ्यादस्य विदुषः सुकृतदुष्कते संसारकारणभूते विधूयेते ते चास्य सुहदद्विषत्स निचि 
शेते इति । स्तुत्यथ चास्मिन्संकीर्तने हानानन्तरभावित्वेनोपायनस्य क्चिहछुतत्वादन्य- 
त्रापि हानश्चतावुपायनानुवृत्ति मन्यते स्तुतिप्रकषलाभाय । # प्रसिद्धा चाथवादान्तरा- 
पेक्षा$थवादान्तरप्रवृत्तिः--“एकर्विशो वा इतोऽसावादित्यः? (छा० २।१०।५) दृत्येवमादिषु । 
कथं हीहेकविशतादिदिस्याभिघीयेतानपेक्ष्यमाणे5थवादान्तरे 'द्वादश भासाः पञ्चतवस्त्रय 
इमे लोका असावादित्य एकविंशः” इत्येतस्मिन्‌ । तथा ्रिष्टमौ-मवतः सेन्द्रियत्वाय' इत्येवमा 
दिवादेषु इन्द्रियं चै त्रिष्ठप' इत्येवमाद्यर्थंवादान्तरापेक्षा इश्यते । विद्यास्तुत्यर्थत्वाच्चास्यो 
पायनवाद्स्य कथमन्यदीये झुङत दुष्कृते अन्येरुपेयेते इति नातीवाभिनिवेष्टव्यम्‌। उपा- 
यनशाव्द्शोषत्वादिति तु रब्दशब्दं खमुञ्चारयन्स्तुत्यर्थामेव ह'नावुपायनानुवृत्ति सूचयति। 
गुणोपसंद्दारचिवक्षायां हयपायनार्थस्येव दानाजुंचृत्ति धयात्‌। तस्माद्गुणोपसंहारविचारः 

प्रसङ्नस्तुत्युपसंहार प्रद्‌ रनाथमिदं सूत्रम्‌ | $कुशाछन्दर्तुत्युपगानवदित्युपमोपादानम्‌। 
अथवा उपायन (ग्रहण) अनुष्ठेयरूपसे नहीं कहा जाता है, किन्तु इन दोनोंका केवल विद्याकी स्तुतिके 
लिए संकीतँन है--ऐंसी महामागाविद्या है जिसकी सामथ्यसे इस विद्वापुके संसारके कारणभूत सुकृत 
और दुष्कृत छूट ( निवृत्त ) हो जाते हैं, वे इसके सुहुद और द्वेषीमें प्रवेश करते हैं। स्तुत्यथंक इस 
संकीतंनमें हानके अनन्तर भाविरूपसे उपायनके कहींपर श्रत होनेसे अन्य शाखामें मी हानके श्रुत 
होनेपर स्तुतिप्रकषं लामके लिए उपायनकी अनुवृत्ति मानी जाती है, और एक अथंवादकी अपेक्षासे 
अन्य अर्थवादकी प्रवृत्ति 'एकविशो०' ( इस लोकसे वह आदित्य निश्‍चय ही इक्कीसवाँ है ) इत्यादिमें 
प्रसिद्ध है, क्योंकि “द्वादशमासाः०' ( द्वादश मास, पांच ऋतु, ये तीन लोक और यह आदित्य इक्की 
सवां है ) इस अन्य अथवादकी अपेक्षा न होनेपर यहाँ आदित्यको इक्कीसर्वा किस प्रकार अभिधान 
किया जाता है। इस प्रकार 'सेन्द्रियल्वके लिए दो त्रिष्टम होते हैँ । इत्यादि वादोंमें भी, इन्द्रिय ही 
त्रिष्टम है! इत्यादि अन्य (स्थानान्तर स्थित) अर्थवादकी अपेक्षा देखी जाती है । विद्या स्तुत्यथंक होनेसै 
इस उपायनवादमें अन्य कृत सुकृत-दुष्कृत अन्योसे केसे प्राप्त किये जाते हैं, इस प्रकार अत्यन्त अभि 
निवेश नहीं करना चाहिए । क्योंकि 'उपायनशब्दशेषत्वात' (उपायनशब्द हानका बङ्ग है) इस सूत्रमें 
'शब्द' पदका उच्चारण करते हुए सूत्रकार सुचित करते हैं कि हानमें उपायनकी अनुवृत्ति स्तुतिके 
लिए ही है । यदि गुणोंके उपसंहारकी विवक्षा होती तो उपायन अथंकी ही हानमें अनुवृत्ति कहते, 
इसलिए गुणोंपसंहार विचारके प्रसंगसे स्तुतिके लिए उपसंहारका प्रदर्शन करनेके लिए यह सूत्र है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 

१८ यज्ञकी पुरुषाकार कल्पनाकर उसमें 'सेन्द्रियत्वके लिए दो त्रिष्टभ होते हैँ’ ऐसा सामवेद 
ब्राह्मणमें कहा गया है । यद्यपि 'त्रिष्टभ' छन्दोमात्र है इन्द्रिय नहीं, तो भी अन्यप्रकरणस्थ (इन्द्रिय 
बे ब्रिष्टभ' इस यजुव दवाक्यके सम्बन्धसे उसमें इन्द्रियतवकी कल्पना की जाती है, त्रिष्टम्‌ छन्दमें इन्द्रि- 
यत्वकी कल्पना इसलिएं की गई है कि त्रि्ुम्‌ छत्दमें एकादश अक्षर हैं और इन्द्रियाँ भी एकादश हैं । 
अन्य शाखागत उपायन दुसरी शाखामें भी स्तुति प्रकर्षके लिए गृहीत है । यदि यहाँ उपायनकी विवक्षा 
होती है तो सूत्रकार 'उपायनशोषत्वात्‌’ इस प्रकार उसका उपसंहार करते न कि 'उपायनञ्ड्दरोष- 
त्वात्‌' इस प्रकार उपायनशन्दका । अतः विद्यास्तुतिको सूचित करनेके लिए उपायनदब्दका उपसंहार 
कहा है । यहाँ गुणोंके उपसंहारके विचार प्रसंगसे स्तुतिमें दुसरी स्तुतिके उपसंहारको भी -दिखलाया 
गया है । एक शाखामें स्थिति विशेष अन्य शाखामें मी ग्राह्य है । 

# उद्गाताओंके स्तोत्र षणनाके लिए दारुमय शिलाकाको कुशा कहा जाता है। छत्दोंमें-- 


आंध० १५ सू० १६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६९.१ 


तद्यथा भाछविनाम्‌-'कुश्चा वानस्पत्याः स्थ ता मा पात' इत्येतस्मिन्निगमे कुशानामविशेषेण 
वनस्पतियोनिरवेन श्रवणे शाट्यायनिनामो दुम्बराः कुशा इति विशेषवचनादो दुम्बयंः कुशा 
आश्रीयन्ते । यथा च कचिद्दवासुरच्छन्द्सामविदेषेण पौर्वापर्यप्रसङ्गे 'देवच्छन्दांसि पूर्वाणि’ 
इति पेङ्गयास्नानात्प्रतीयते। यथा च षोडरिस्तोत्रे केषांचित्काळाविशोषप्राप्तौ समयाध्युषिते 
सूय’ इत्यार्च श्रतेः कालविशोषप्रतिपत्तिः । यथैच चाविदोषेणोपगानं केचित्समामनन्ति विशे 

षेण भालविनंः । यथेतेषु कुशादिषु श्र॒त्यन्तरगतविरोषान्वयः, एवं हानावप्युपायनान्वय 
इत्यर्थः। श्रृत्यन्तरकृतं हि विशेषं श्र॒त्यन्तरेऽनभ्युपगच्छतः सर्वत्रच विकल्पः स्यात्‌। स 
चान्याय्यः सत्यां गतो । तदुक्तं द्वादशळक्षण्याम्‌- अपि तु वाक्यशोषत्वादितरपयुदासः स्यात्पर-. 


कुश्चाछन्दस्तुत्युपगानवत्‌? 'कुथा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान” इस उपमाका ग्रहण है। | 
जसे 'कुशा वानस्पत्याः०” (हे कुश ! तुम वनस्पतिसे उत्पन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो) 
इस भाल्लवियोंकी श्रुतिमें कुथोंकी समान€पसे वनस्पतिसे उत्पत्तिरूपसे श्रवण होनेपर शाटयायनियोंका 
“ओदुम्बराः कुशा?' ( उदम्बरसे उत्पन्न हुए कुशा) इसपकार विशेष वचनके श्रवणसे उदम्बरसे 
उत्पन्न हुए कुशोंका आश्रयण किया जाता है । जसे देवछन्द्‌ ओर असुरछन्दका समानरूपसे 
पूर्वापर प्रसंग होनेपर “देवच्छन्दासि पूर्वाणि' (देव छन्द पूवं हैं ) ऐसा पैद्धिवोंकी श्रुतिसे प्रतीत 
होता है। और जेसे षोडशीके स्तोत्रमें कुछको काल विशेष प्राप्त न होनेपर 'समयाध्युषिते सूय” 
( आधे सूर्यके अस्त होनेके समय षोडशी स्तोत्र करना चाहिए ) ऐसी ऋचाका अध्ययन करनेवालोंकी 
श्रति होनेसे कालविश्येष प्रतोत होता है। और जेसे कोई उपगान अविशेषरूपसे कहते हैं और माल्लवी 
विशेषरूपसे उपगान कहते हैं । जेसे इन कुशा आदिमें अन्य श्रुति स्थित विशेषका अन्वय है, वसे ही 
हानमें उपायनका अन्वय है, ऐसा अथ है। एक श्रतिकृत विशेषक्रा अन्य श्रतिमें स्वीकार न करने 
वालेको सवत्र ही विकल्प हो जायगा । गति-व्यवस्थाके होनेपर वह विकल्प उचित नहीं है। द्वादश 
अध्यायवाले पृवमीमांसा ग्रन्थमें 'अपि तु०' ( दीक्षितो न ददाति, न जुहोति न पचति-दीक्षितको दान 
नहों करना चाहिए, होम नहों करना चाहिए और पाक नहीं करना चाहिए ) ऐसी श्रुति है। उससे 
'अहरहदद्याव' ( प्रतिदिन दान करना चाहिए ) इसका “न दीक्षितो ददाति' इस वाक्यशेषडे इतर- 
दीक्षितसे भिन्नका पयुंदास है, क्योंकि यदि पयंदास न हो, तो प्रतिषेवमे विकल्प होगा, वह अन्याय 
है ) ऐसा कहा गया है। अथवा इन्हीं विधूनन श्रतियोंके विषयमें इस सूत्रसे यह विचार करना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
'नवाक्षराणि छन्दांसि आसुराणि अन्यानि देवानि' ( नौ अक्षरवाले छन्द असुर छन्द हैं और अन्य देव 
छन्द हैं ) कहीँ पर “छन्दोभिः स्तुवते' ( छन्दोंसे स्तवन करते हैं ) इन मन्त्रोंमें विशेष न होनेसे 
सब छन्दोंकी प्राप्ति होनेपर देवच्छन्दासि पूर्वाणि ऐसा पैद्धियोंकी श्रुतिसि विशेष प्रतीत होता है । 
स्तुतिमे-अतिरात्र याग्रमें षोडशी पात्रका ग्रहण होनेपर उसके ग्रहणके अङ्गभूत स्तोत्र कब होते हैं? 
इसप्रकार छन्दोगो द्वारा पुछे जानेपर 'समयाध्युषिते सूर्य इस श्रुतिसे कालविशेष प्रतीत होता है । 
उपगान---“ऋस्विज उपगायन्ति’ (ऋत्विज उपगान करें) यह सामान्य श्र ति है । इससे 'नाध्वयुरूप- 
गायति’ ( अध्वयु उपगान न करे ) इस दूसरी श्रुतिसे अध्वयुंसे भिन्न ऋष्विज उपगान करें । इस 
प्रकार विशेषका ग्रहण है । कुझा आदि वाक्योकी दूसरी विशेष श्रुतियोंक साथ एकवाक्यता इसलिए 
की गई है कि विकल्प प्राप्त न हो, सामान्य और विशेष इन दोनों श्रुति वाक्योंको एक वाक्यतारूप 
गतिके होनेपर वाक्य भेदकर 'अध्वयु उपगान न करे' ऐसा विषेध होनेसे और “ऋत्विज उपगान करें” 
ऐसी सामान्य श्रुतिके होनेसे 'अध्वयँ उपगान करे” 'अध्वयुं उपगान न करे' इसप्रकार सवंत्र विकल्प 
करना युक्त नहीं है। 'त्रीहिमियजेत यवर्वा यजेत” ( धान अथवा यवोंसे याग करे ) यहाँ तो अगत्या 


६९२ ब्रह्मसूत्र-शाइूरभाष्य [ अ० २ पा० दे 


तिषेधे विकल्प; स्यात' इति। ६ अथवा-एतास्वेव विधूननश्रुतिष्वेतेन सूतरेणेतच्चिन्तयित- 
व्यम-किमनेन विधूननवचनेन सुक्ृतदुष्कृतयोहानमभिधघीयते, किवा $र्थान्तरमिति तत्र 
. चेवं प्रापयितव्यम, न हानं विधूननमभिधीयते-धूञ कम्पने’ इति स्मरणात्‌, 'दोधूयन्ते 
ध्वजाग्राणी'ति च वायुना चाल्यमानेषु ध्वजाग्रे षु प्रयोगद्दानात्‌, तस्माचाळनं विधूननमभि 
घीयते। चालनं तु सुकृत दुष़्तयोः कंचित्कालं फलप्रतिबः्घना दित्येवं प्रापप्य प्रतिचक्त- 
व्यम्‌। हानावेवैष विधूननशब्दो वतितुमर्हति, उपायनदान्दरोषत्वात्‌। नहि परपरिग्रह- 
भूतयोः सुत दुष़्तयोरप्रहीणयोः परेरुपायनं संभवति । यद्यपीदं परकीययोः सुकृतदु 
ष्कृतयोः परेरुपायमं नाजसं संभाव्यते, तथापि तत्संकीर्तत्ात्तावत्तदानुगुण्येन हानमेव 
विधूननं नामेति निणतुं शक्यते । कचिदपि चेदं विधूननसंनिघावुपायनं श्रूयमाणं कुशाछ 
न्दर्तुत्युपगानवद्विधूननश्चृत्या सर्वत्रापेक्षमाणं सावत्रिकं निर्णयकारणं संपद्यते । न च 
चालनं ध्वज्ञाग्रवत्सुङत दुष्कृतयोमुंख्यं संभवति, अद्रव्यत्वात्‌ । अश्वश्च रोमाणि विधून्वा- 


चाहिए-_क्या इस विधूनन वचदसे सुकृत ओर दुष्कृतके हानका विधान किया जाता है अथवा 


अन्य अथका ? संशय होनेपर ऐसा प्राप्त होना चाहिए कि विधनन शब्द हानका अभिधान नहीं 
करता, क्योंकि 'घूज कम्पने’ ( धूञ्‌ धातुका अथ कम्पन है ) ऐसा पाणिनिकी स्मृति है। और 


दोधूयन्ते ध्वजाग्राणि’ ( ध्वजाके अग्रभाग वार वार हिलते हैं ) इसप्रकार वायु द्वारा चलायमान 
ध्वजाके अग्रभागोंमें विधूनत राब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, इससे चालत ही विधूतन अभिहित है। 
कृत ओर दुष्कृतका चालन तो कुछ समय तक फलके प्रतिबन्धसे अभिहित है ॥ ऐसा पवपक्ष प्राप्त 
कर निराकरण करना चाहिए। यह विधूनन शब्द हानमें ही वतने योग्य है, क्योंकि उपायन शब्दका 
शेष है,. कारण कि दूसरेसे परिगृहीत होनेवाले अत्यक्त सुकृत दुष्कृतका अन्यसे उपायन नहों हो 
सकता । यद्यपि अन्यके सुकृत ओर दुष्कृतका अन्यसे उपायन मुख्यरूपसे सम्मव नहीं होता, तो मी 
उसके संकीतंनसे उसके अनुकूल हान ही विधूनन है, ऐसा निर्णय किया जा सकता है'। विधूननकी 
संनिधिमें कहोंवर मी श्रूयमाण उपायन कुशा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान विधूनन श्रुतिसे 
सर्वत्र अपेक्ष्यमाण होता हुआ सवंत्र निणंयका कारण. सम्पन्न होता हे । और सुकृत-दुष्कृतका ध्वजाके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विकल्पका आलम्बन युक्त है, क्योंकि विकल्प न्याय संगत नहीं है । ज्योतिष्टोम प्रकरणमें 'दोक्षितो न 
जुहोति’ यह श्रुति है और 'य!वजीवमग्निहोत्र जुहुयात्‌' यह अन्यत्र श्रुति है। यदि यहाँ “न दीक्षित 
वाक्य होमका प्रतिषेधक हो, तो यज्ञाथंक होनेसे निषेध अनुष्ठेय है अथवा 'यावज्ीवम्‌? इस विधिसे 
होम अनुष्ठ य है ? ऐसा विकल्प होगा । परन्तु वह न्याय संगत नहीं है । यहाँ “यावज्जीव .वाक्यके प्रति 
“न दीक्षित' वाक्यके रोष होनेसे 'न' इतर पयूंदासार्थक है, अतः नकार दोक्षितसे भिन्न लोगोंका लक्षक 
है होमका प्रतिषेधक नहीं है । परन्तु मीमांसा शास्त्रमें “नञ्‌” के दो अथं माने गये हे--एक निषेध 
और दूसरा पयुंदास । प्रतिषेधः स विज्ञेयः क्रियया सह यत्र नञ्‌’ ( जहाँपर क्रिया-विधि प्रत्ययके 
साथ “नञ्‌? का सम्बन्ध हो वहाँ प्रतिषेव होता है ) जैसे 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ । 'पयु दासः स 
विज्ञयो यत्रोत्तरपदेन नञ्‌? ( जहाँ 'नन्‌' विधि प्रत्ययमें भिन्न धात्वथंके साथ अथवा कर्ता आदिके 
साथ सम्बन्धित हो वह पयुदास है ) जैसे 'दीक्षितो न जुहोति’ इसका विशेष विस्तार मीमांसा 


शास्त्रमें देखना चाहिए | इसलिए 'अदीक्षित जीवन पयन्व होम करे' इसप्रकार एक वाक्यता है, 
ऐसा “न दीक्षिताधिकरण'के सिद्धान्तसूत्रका अथं है । 


8 इसप्रकार विधूननका हानि अर्थसिद्ध होनेपर जहाँ केवल हानका श्रवण हो वहाँपर मी 
उपायनका उपसंहार है। यहाँ पुवपक्षमें स्तुति प्रकषंकी असिद्धि है, सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि है ॥ २६ ॥ 
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नस्त्यजनरजः सहेव तेन रोमाण्यपि जीर्णानि शातयति 'अश्व इव रोमाणि विधूय पापम्‌’ 
( छा० ८।१३।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌। अनेकाथत्वाभ्युपगमाच्च धातूनां न स्मरणविरोधः । 
तदुक्तमिति व्याख्यातम्‌ ॥ २६ ॥ | 
( १६ सांपरायाधिकरणम । रू० २७-२८ ) 
सांपराये ततेव्याभावात्तथा ह्यन्ये ॥ २७॥ 

पद्च्छेद्‌- सांपराये, ततंव्याभावात्‌, तथा, हि, अन्ये । 

सुत्रार्थ--( सांपराये ) देह त्यागके समय विद्याकी सामथ्यंसे सुकृत, दुष्कृतकी हानि होती 
है, ( ततेव्यामावात्‌ ) क्‍योंकि विद्वानुको कुछ मध्यमें प्राप्तव्य नहीं है, ( हि) क्योंकि ( अन्ये ) अन्य 
शाखावाले 'अश्व इव रोमाणि विधूय पापम्‌’ (तथा) ऐसा ही कहते हैं । 

# देवयानेन पथा पयडूस्थं त्रह्माभिप्रस्थितस्य व्यध्वनि सुकृतदुष्कृतयोवियोगं कोबी- 
तकिनः पर्यंङ्कविद्यायामामनन्ति 'स एतं देवयानं पन्थानमासाद्याझिलोकमागच्छति' (कौ०१।३) 
इत्युपक्रम्य 'स आगच्छति विरजां नदीं तां मनसेवात्येति तत्सुकृतदुष्कृते विधूनुते’ ( कौ० १॥४.) 
इति । तत्कि यथाश्चतं व्यध्वन्येच वियोगवचनं प्रतिपत्तव्यमाहोस्विदादावेब देहादपसपणे 
इति विचार_..यां श्रतिप्रामाण्याद्यथाश्रति प्रतिपत्तिप्रसक्तो पठति-सांपराय इति । सांप- 
राये गमन एच देहादपसपण इद विद्यासामर्थ्याव्खुऊतदुष्कृतहानं भवतीति प्रतिज्ञानीते। 
हेतुं चाचष्टे-तर्तव्याभावादिति । नहि विदुषः संपरेतस्य विद्यया ब्रह्म संप्रेप्सतो5न्तराले 
सुकृतदुष्कृताभ्यां किचित्प्राप्तत्यमस्ति, यदथ कतिचित्क्षणानक्षीणे ते कट्प्येयाताम्‌ं । 


अग्रमागके समान मुख्य चालन नहीं ,हो सकता, क्योंकि वे अद्रव्य हँ । रोमोंका विधूनन करनेवाला 
अश्व रजका त्याग करता हुआ उसके साथ जीण रोमोंको भी झाइता है--इस विषयमें “अश्व इव०' 
( जैसे अश्व रोमोंका विधूनन करता है, वसे विद्वानु पापका विधूनन कर ) ऐसा ब्राह्मण है । धातुओंके 


अनेक अथ स्वीकार करनेसे उक्त स्मृतिके साथ विरोध नहों है । 'तदुक्तम्‌' ( वह कहां गया है ) इसका 
व्याख्यान हो चुका हे ॥ २६ ॥ 


देवयान मागंसे पयंङ्कस्थ ब्रह्मको ओर प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुक्ृत-दुष्कृतका अघंमागमें 
वियोग कौषीतकी याखावाले पयंड्कूविद्यामें कहते हैं-*स एतं देवयानं ०” ( वह इस देवयान मागको 
प्राप्तकर अग्निलोकको प्राप्त होता है ) ऐसा आरम्मकर “स आगच्छति०' ( वह विरजा नदीको प्राप्त 
होता है, उसे मनसे ही लांघ जाता है, उससे सुकृत, दुष्कृतका त्याग करता है ) यहाँ श्रुतिके अनुसार 
उस ( सुकृत-दुषकृत ) का अधंमागमें ही वियोगवचन समझना चाहिए अथवा आरम्ममें ही देहसे. 
प्रयाण करनेपर ऐसा विचार प्राप्त होनेपर श्रृतिप्रामाण्यस्चे श्रुतिके अनुसार प्राप्ति प्रसक्त होनेपर 
[ सूत्रकार ] कहते हैं--'सांपराये' 1 सांपरायसमयमें-गमनकालमें देहे निकलंनेपर विद्याको 
सामथ्यसे यह सुकृत, दुष्कृत हान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। उसका हेतु कहते हैं--ततब्या- 
भावात्‌’ । विद्यासे ब्रह्म सम्प्राप्तकी इच्छावाले मृत विद्वानुको मध्यमें सुकृत और दुष्कृतद्वारा कुछ 
भी भ्राप्तव्य नहीं है, जिसके लिए कुछ एक क्षणोंके लिए सुकृत और दुष्कृतके क्षीण न. होनेको 
कल्पना की जाय । परन्तु उनका विद्यासे विरुद्ध फल है, अतः विद्याकी सामथ्यंसे उन दोनोंका क्षय 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& इसमें विद्या सुकृत-दुष्क्ृतक्षयका हेतु है, इसकी असिद्धि पूरवपक्षका फल है, सिद्धान्तमें 
उसकी सिद्धि फल हे । सिद्धान्ती--देहपातसे पूव ही विद्याको सामथ्यसे कर्मोके क्षय होनेपर विद्वानु 


उत्तर मागसे ब्रह्माको प्राप्त होता है, विना कमंनाथ हुए उत्तर मागसे गमन संभव नहीं है, अत! 
पाठक्रमसे अथक्कम बलवान्‌ है ॥ २७॥ 


६०९४ ग्रह्वासूत्र-शाङ्करभाष्य | आ० ३ पा० ३ 


विद्याविद्द्धफलत्वाच्च विद्यासामथ्यन तयोः क्षयः, स च यदेव विद्या फलाभिमुखी तदेव 
भवितुमहति । तस्मात्प्रागेव सन्नयं सुङ्तदुष्कृतक्षयः पञ्चात्पठ्यते। तथा ह्यन्येऽपि 
शाखिनस्ताण्डिनः शाट्यायनिनश्च प्रागवस्थायामेव सुकतदुष्कतहानमामनन्ति--'अश्व 
इव रोमाणि विधूय पापम्‌? ( छा० ०।१३।१ ) इति, 'तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुक्रत्यां 
द्विषन्तः पापङृत्याम्‌’ इति च ॥ २७॥ 
छन्दत उभयाविरोधात्‌ ॥ २८॥ 

पदच्छेद्‌- छन्दत!, उमयाविरोधात्‌ । 

सूत्राथं--( छन्दतः ) जीवित पुरुष अपनी इच्छासे विद्याका अनुष्ठान कर सकता है, इससे 
उसका कमक्षय मी जीवनकालमें होगा, ( उभयाविरोधात्‌ ) इसप्रकार उपपत्ति और ताण्डी आदि 
श्रति दोनोंके साथ विरोध नहीं होगा । 

यदि च देहादपसत्तस्य देवयानेन पथा प्रस्थित स्याघपथे सुकत दुष़्तक्षयोऽभ्युपग- 
म्येत, ततः पतिते देहे यमनियमविद्याभ्यासात्मकस्य सुकृतदुष्कृतक्षयहेतोः पुरुषप्रयत्नः 
स्येच्छातोऽ नुष्ठानानुपपत्ते रनुपपत्तिरेव तद्वेतुकस्य सुकृतदुष्कृतश्षयस्य स्यात्‌। तस्सात्पूच- 
मेव साधकावस्थायां छन्दतोऽजुष्ठानं तस्य स्यात्‌। तत्पूचकं च सुङ्तदुष्क्तद्दानमिति 
द्रष्टव्यम्‌ । एवं निमि त्तनेमित्तिकयोरुपपत्तिस्ताण्डिशाट्यायनिश्रत्योश्च संगतिरिति ॥२८॥ 
( १७ गतेरर्थवत्वाधिकरणम । सू० २९-३० ) 


गतेरथबत्वञ्ुमयथाऽन्यथा हि विरोधः ॥ २९॥ 
पदच्छेद- गतेः, अर्थतत्वम्‌, उमयथा, अन्यथा, हि, विरोधः । 
सूत्राथ--( गतेः ) देवयान मागंकी ( अर्थवत्त्वम्‌ ) अर्थवत्ता ( उभयथा ) विमागसे हो 
सकती हे । सगुणविद्यामें देवयानमाग है निगुणविद्यामें नहीं है, ( अन्यथा ) यदि देवथानमांगका 
सवत्र उपसंहार करें तो ( विरोध ) “विद्वान पुण्यपापे विधूय’ इत्यादि श्रतिसे विरोध होगा । 
# कचित्पुण्यपापहानसंनिघो देवयानः पन्थाः श्रूयते, कचिन्न । तत्र संशयः- कि 


होता है और वह विद्या जब फलामिमुख होती है तब उनका क्षय होना युक्त है । इसलिए देहपातसे 

पहले ही वर्तमान यह सुकृत दुष्कृत क्षय पश्चात्‌ पढा जाता है । इसलिए अन्य ताण्डी और शाटयायनी 
शाखावाले मी “अश्व इव०' ( जैसे अश्व रोम झाड़ देता है वेसे विद्वानु पाप मुक्त होकर ) और “तस्य 
दायसु०' ( उस मृत विद्वानुके पुत्र-शिष्य धन ग्रहण करते हैं, सुहुद पुण्यकम और द्वेषी पापकम ग्रहण 
करते हैं ) इसप्रकार पुर्वावस्थामें ही सुकृत-दुष्कृतको हानि कहते हैं ॥ २७ ॥ 

देहसे निष्क्रमित देवयान मागसे प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत, दुष्कृतका क्षय यदि अधंमाग- 
में स्वीकार किया जाय, तो देहपात होनेपर सुकृत-दुष्कृत क्षयके ' हेतुभूत यम-नियम सहित विद्याके 
अभ्यासरूप पुरुषप्रयत्नमें अपनी इच्छासे अनुष्ठानकी उपपत्ति न होनेके कारण उससे होनेवाली 
सुकृत, दुष्कृत क्षयको अनुपपत्ति ही होगी । इससे पूवमें-साधकावस्थामें अपनी इच्छासे उसका अनु 
ष्ठान होना चाहिए ओर अनुष्ठान पूवक सुकत, दुष्कृतका हान है, ऐसा समझना चाहिए । इसप्रकार 
निमित्त, नेमित्तिककी उपपत्ति ताण्डी और शाटयायनी इन दोनों श्रतियोंकी संगति होगो ॥ २८ ॥ 

कहीपर पुण्य-पापके हानकी संनिघिमें देवयानमागकी श्रुति है और कहींपर नहीं है, यहाँ 

 _ स॒त्यानन्दी-दीपिका 

सगुणविद्यार्मे देवयान गति प्रयोजनवाली है और निगुणविद्यामें नहों, अतः समानरूपसे 
सवंत्र यमन इष्ट नहीं है । देशसे व्यवहित वस्तुकी प्राहिमे तो मार्ग अपेक्षणीय है, किन्तु ब्रह्मविद्यामें 
मागकी अपेक्षा नहीं है ॥ २९ ॥ 


अधि० १७ सु० ३०) भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्धित ६९५ 


हानावविरोषेणेब देवयानः पन्थाः संनिपतेदुत विभागेन कचित्संनिपतेत्‌ कचिन्नेति । 


| 


यथा सावद्धानावविशेषेणेवोपायनानुदुत्तिरुक्तवं देवयानानुवृत्तिरपि भवितुमहतीत्यस्यां ¦ 


प्रातावाचक्ष्महे--गतेद यानस्य पथोऽथवत्वसुभयथा विभागेन भवितुमर्हति, कचि 
दर्थवती गतिः कबिन्नेति, नाविशेषेण। अन्यथा ह्यविरोषेणेवैतस्यां गतावङ्गीक्रियमाणायां 
विरोधः स्यात्‌ । “पुण्यपापे विधूय निरञ्जनः परमं साम्यमुपैति' ( मु० ३।१।३ ) इस्यस्यां श्रतो 
देशान्तरप्रापणी गतिविरुध्येत। कथं हि निरञ्जनोऽगन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌ ? गन्तव्यं 
च परमं साम्यं न देशान्तरप्राप्त्यायत्तमित्यानथक्यमेवात्र गतेर्मन्यामहे ॥ २९ ॥ 


उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धेलेकिबत्‌ ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद्‌--उपपन्नः, तल्लक्षणार्थापछब्धेः, लोकवत्‌ । 

सूतार्थ-- (उपपन्नः) गतिकी विमागसे व्यवस्था युक्त ही है, (तल्लक्षणार्थोपलब्धे।) क्योंकि गति- 
कारणभूत अर्थ सगुण उपासनाओंमें उपलब्ध होता है, ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें सेतु वासियोंको ग्रामकी 
प्राप्तिके लिए मागंकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें उसकी अपेक्षा नहीं होती, वसे यहाँ भी हे । 

उपपन्नश्चायमुभयथाभावः-कचिद्‌थवती गतिः क्चिन्नेति, तलुक्षणार्थोपाळब्धेः। 
गतिकारणभूता हथः पर्यङ्गविद्यादिषु सगुणेषूपासनेषूपलभ्यते। यत्र हि पर्यङ्कारोहणं 
पर्यङ्कस्थेन त्रह्मणा संवदनं विरिष्टगन्धादिप्रातिव्चेत्येवमादि बहु देशान्तरप्राप्त्यायत्तं 
कलं श्रयते, तत्राथवती गतिः। नहि सम्यग्दशाने तछ्क्षणार्थापलब्धिरस्ति। न ह्यात्मंकत्व- 
दर्शिनामाप्तकामानामिहेव दग्चारोषक्ले शबीजानामारव्धभोगकर्माशयक्षपणव्यतिरेकेणा- 
पेक्षितव्यं किंचिदस्ति, तत्रानथिका गतिः। लोकवच्चेष विभागो द्रष्टव्यः-यथा लोके 
ग्रामप्रा्तौ देशान्तरप्रापणः पन्था अपेक्ष्यते, नारोग्यप्रात्तावेचमिहापीति । भूयरचेनं विभागं 
चतुर्थाध्याये निपुणतरमुपपादयिष्यामः ॥ ३० ॥ 


संशय होता है कि क्या हानमें समानरूपसे हीं देवयानमागंका संनिपात है अथवा विमागसे कहींपर 


संनिपात होता है ओर कहोंपर नहीं होता ? जेसे हानमें समानरूरसे उपायनकी अनुवृत्त कही गई है, 
वसे देवयानकी अनुवत्ति भी होनी चाहिए । - सिद्धान्ती --इसके प्रांत होनेपर हम कहते हैं--गतिका- 
देवयानंमागंका अथवत््व उमयथा-विमागसे होना चाहिए, कहींपर अथवती गति है और कहींपर नहीं । 
अविशेषसे सवत्र. गति नहीं है, अन्यथा-अविंशेषसे ही इस गतिके अङ्गीकार करनेपर तो विरोध 
होगा । 'पुण्यपांपे ०” ( विद्वान्‌ पुण्य-पाप दोनोंको . त्यागकर निमल हो परम साम्य ( ब्रह्म ) को प्राप्त 
“होता है.) इस श्रतिमें अन्य देश प्रापक गति विरुद्ध है, क्योंकि गति आदि रहित ब्रह्मस्वरूप देथा- 


न्तरमें कंसे जायगा ओर प्रापणोय परम साम्य देशान्तर प्राष्तिके अधीन नहीं है । इसलिए हम यहां 
निगुणविद्यामें गतिको निष्प्रयोजन मानते हैं ॥ २९ ॥ 


कहींपर गति प्रयोजनवाली है और कहींपर नहीं, ऐसा दोनों प्रकारका विभाग यक्ति यक्त है 
क्योंकि गति कारणक प्रयोजन उपलब्ध होता है। गति कारणभूत प्रयोजन पयंड्धूविद्या आदि सगुण 
` उपासनाओंमें उपलब्ध होता है । उनमें पर्यद्कारोहण, पयद्धुस्थ ब्रह्माके साथ संवाद और विशिष्ट गन्ध 
आदिको प्राप्ति, इत्यादि अनेक भिन्न-भिन्न देशोंकी प्राप्तिके अधीन फलकी श्रति है, वहाँ गति प्रयोजन 
वाली है, किन्तु तत्तवज्ञानमें गति कारणभूत अथंकी उपलब्धि नहीं है, कारण कि आत्मकत्वदर्शी 
आप्तकाम यहाँ दग्ध हो गये हैं सम्पुण क्लेश ओर उनके कारणीभूत बीज-अविद्या जिनके, उनको-एता- 


हश महानुमावोंको प्रारब्धमोग कम ओर आदाय क्षयके अतिरिक्त कुछ मी फल अपेक्षणीय नहीं 
है । यहाँ गति प्रयोजन रहित है । और यह विभाग लोक व्यवंहारके समान समझना चाहिए, जैसे 


लोकमें ग्राम प्राप्तिके लिए देशान्तर प्रापक मागको अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें नहीं होती, 


कै 


६०६ प्रह्मसूज-शाडूरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


(१८ अनियमाधिकरणम्‌ । सू० ३१ ) 
अनियमः सर्वासामविरोधः शब्दानुमानाभ्याम्‌ ॥ ३१ ॥ 

पद्च्छेद--अनियमः, सर्वासाम्‌, अविरोधः, शब्दानुमानाभ्याम्‌ । ` 

सूत्रार्थ--( सर्वासाम्‌ ) सभी सगुण उपासनाओमें ( अनियमः) अविशेषरूपसे देवयान 
माग होना चाहिए, ( अविरोधः ) इससे-प्रकरणसे विरोध नहीं है, ( शब्दानुमानाभ्याम्‌ ) क्योंकि 
तद्य इत्थं विदुः’ इत्यादि श्रुति ओर “शुक्लकृष्णे गती ह्येते’ इत्यादि स्मृति है । 

सगुणासु विद्यासु गतिरथंवती, न निगुणायां पश्मात्प्रविद्यायामित्युक्तम्‌ । सगुणा- 
स्वपि विद्यासु कासुचिद्गतिः श्रूयते-यथा पर्यङ्कविद्यायामुपकोसलविद्यायां पञ्चा- 
ग्विविद्यायां दहरविद्यायामिति। नान्यासु-यथा मधुविद्यायां शाण्डिल्यवियायां 
षोडशकलविद्याया वेश्वानरविद्यायामिति। तत्र संशयः--कि यास्वेवेषा गलिः श्रयते 
तास्वेब नियम्येतोतानियमेन सर्जाभिरेवंजातीयकाभिरविद्याभिरभिसंबध्येतेलि। कि 


तावत्प्रात्तम्‌ ? नियम इति । यत्रेव श्रूयते तत्रच भवितुमहति, प्रकरणस्य नियामकत्वात्‌। 


यद्यन्यत्राश्रयमाणापि गतिविद्यान्तरं गच्छेच्छुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत, सवस्य 
सर्वार्थत्वप्रसङ्गात्‌। अपि चाचिरादिकेकेच गतिरुपकोसलविद्यायां पश्चाग्निविद्यायां 
ख तुल्यवत्पठथते, तत्सर्वार्थत्वेऽनर्थंकं पुनवचनं स्यात्‌ । तस्मान्नियम इति ® पर्व 
प्राप्त पठति--अनियम इति । सर्वालामेवाभ्युदयप्रातिफलानां सगुणानां विद्यानाम- 
विशेषेणेषा देवयानाख्या गतिर्भवितुमर्हति। नन्वनियमाभ्युपगमे प्रकरणविरोध 
उक्तः | नेषोऽस्ति विरोधः, इाब्दाचुमानाभ्यां श्रतिस्सृतिभ्यामित्यथः । तथाहि श्रतिः-- 
तद्य इत्थं विदुः’ ( छा० ५।१०।१ ) इति पञ्चाग्निविद्यावतां देवयानं पन्थानमवतारथन्ती 'ये 
बसे यहाँ प्रकृतर्मे मी समझना चाहिए । पुन! इस विभागको चतुर्थ अध्यायमें अधिक निपुणतासे 
उपपादन करेंगे ॥ ३० ॥ 

सगुण विद्याडंमें गति प्रयोजनवाली है, किन्तु निगुंण परमातमविद्यामें नहीं, ऐसा पूवं अधि- 


करणमें कहा गया है। सगुण विद्याओंमें मी कुछ विद्याओंकी गति श्र ति है---जैसे 'पयड्कविद्या, उप 
कोसलविद्या, पश्चाग्निविद्या और दहरविद्यामें ।” अन्य विद्याओमें गति श्रुति नहीं है--जेसे 'मधुविद्या 


शाण्डिल्यविद्या, षोडशकलविद्या और वश्वानरविद्यामें। यहाँ संशय होता है--क्या जिनमें यह 
गति श्रुति है उनमें ही नियमित है अथवा अनियमसे इस प्रकारकी समी विद्याओंके साथ सम्बन्धित 
है, तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी- नियम प्राप्त होता है । जिन विद्याओंमें गति सुनी जाती है 
उनमें ही होनी चाहिए, क्योंकि प्रकरण नियामक है । अन्य विद्यामें न न सुनी हुई गति मी यदि अन्य 
विद्यामें प्राप्त हो तो श्र ति आदिमें प्रामाण्यकी हानि होगी, कारण कि सममें सर्वाथवत्व प्रसङ्ग होगा । 
और अचिरादि एक ही गति उपकोसलविद्या ओर पश्चाग्निविद्यामें समानरूपसे जैसे पढी जाती है, 
वह यदि सब विद्याओंके लिए हो तो पुनवचन अनथंक हो जायगा, इसलिए गतिका नियम है । ति०-ऐवा 
प्राप्त होनेपर कहते है--अनियम है । यह देवथान नामक गति अभ्युदय प्राप्ति फलवाली समस्त सगुण 
विद्याओंमें समानरूपसे होनी चाहिए । परन्तु अनियमको स्वीकार करनेपर प्रकरणका विरोध कहा गथा 
है ? यह विरोध नहीं हे, क्योंकि इसमें शब्द ओर अनुमान-श्रृति और स्मृति हैं, ऐसा अथ है। जेसे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जो प्रकरणके बलसे गतिका नियम कहा गया है, बह श्रुति और स्मृतिसे बाधित है, क्योंकि श्रुति 
प्रकरणसे बलवती है। इसलिए समस्त सगुण उपासनाओंमें समानरूपद्चे गति होनी चाहिए । “ये चेमेऽ- 
रण्ये०' इस श्रृति वाक्यमें लक्षणाकी गई है, इससे श्रद्धा और तप अन्य सगुण उपासनाके उपलक्षक हैं। 


अधि० १८ सू० ३१ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६९.७ 


चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इच्यपासते' ( का० ५।१०।१ ) इति विद्यान्तरशीलिनामपि पञ्चाग्निनिद्या- 
विद्धिः समानमागंतां गमयति । कथं पुनरवराम्यते विद्यान्दरशीलिनामियं गतिरिति 
ननु श्रद्धातपः परायणानामेव स्यात्‌, तन्मात्रश्रवणात्‌। नेष दोषः, नहि केवलाभ्यां 
श्रद्वातपोभ्यामन्तरेण विद्याबळमेषा गतिळभ्यते, विद्यया तदारोहन्ति यत्न कामाः परागताः । 
न तत्र दक्षिणा ` यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः' इति श्रुत्यन्तरात्‌ । तस्मादिह श्रद्धातपोभ्यां 
विद्यान्तरोपलक्षणम्‌ । के वाजसनेयिनस्तु पञ्च।ग्निविद्याधिकारऽधीयते--'य एवमेतद्विडुये 
चामी अरण्ये श्रद्धां सत्यमुपासते' (बृ० ६।१।१५) इति । तत्र श्रद्धालवो ये सत्यं ब्रह्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌ , सत्यशब्दस्य त्रह्मण्यसकृत्प्रयुक्तत्वात्‌। पञ्चाग्निविद्याबिदां चेत्थंचित्त- 
यैवो पात्तत्वाद्विद्यान्तरपरायणानामेचेत दुपादानं न्याय्यम्‌ । 'अथ य एतो पन्थानौ न विदुस्ते 
कीटाः पतङ्गा यदिदं दन्दशूकम्‌’ (बृह ६।२।१६) इति च मागद्वयञ्रष्टानां कष्टामघोगति गम 
यन्ती श्रतिदचयानपिठ्याणयोरेवेनानन्तर्भावयति। तत्रापि विद्याविरोषादेषां देवयानः 
प्रतिपत्तिः | स्मृतिरपि ‘छुंक्ळकृष्णे गती ह्येते जगतः शाइवते मते । एकया यात्यनाब्वृत्तिमन्य- 
“द्य इत्थं ब्वह्कुः०' ( वहाँ इस लोकके प्रति उत्थित हुए अधिकारी गृहस्थोमें जो इस प्रकार पञ्चाग्निको 
जानते हैं) यह श्रति पञ्चाग्नि विद्याके उपासकोंके लिएं देवयान पथका अवतरण करती हुई 'ये चेमे० 
( और जो अरण्यसे उपलक्षित वखानस ओर परित्राजक श्रद्धा और तपसे उपलक्षित ब्रह्माका ध्यान 
करते हैं ) अन्य विद्याके अनुशीलन करनेवालोंका भी पञ्चारिनिविद्या जाननेवालोंके समान माग ज्ञान 
राती है । परन्तु यह कैसे अवगत हो कि अन्य विद्याका अनुशीलन करनेवालोंकी यह गति है ? परन्तु 
श्रद्धा ओर तपमें संलग्न अरण्यवासियों को ही यह गति प्राक्त होनी चाहिए, क्योंकि केवल उनका श्रवण 
है । यह दोष नहीं है, कारण कि विद्याबलके विना केवल श्रद्धा और तपसे यह गति प्राक्त नहीं होती, 
क्योंकि “विद्यया तदारोहन्ति०' ( विद्यादे-उपासनासे उस ब्रह्मालोकको प्राप्त करते हैं, जहाँ जानेवालेकी 
कामनाएं निवत्त-शान्त हो जाती हैं, वहाँ दक्षिण मागे उपलक्षित केवल कर्मी नहीं जाते और 
अविद्वानु-उपासन रहित तपस्वी मी नहीं जाते ) यह अन्य श्रुति है । इससे ज्ञात होता है कि यहाँ श्रद्धा 
ओर तपसे अन्य विद्याओंका उपलक्षण है। वाजसनेयी तो पश्चाग्तिविद्याके प्रकरणमें 'य एवमेत द्विदुः० 
( वे जो गृहस्थ इस प्रकार इस पञ्चाग्निविद्याको जानते हैं तथा जो संन्यासो अथवा वानप्रस्थ श्रद्धा 
यक्त होकर सत्यको उपासना करते हैं ) ऐसा कहते हें । वहाँ जो श्रद्धाल सत्य ब्रह्मकी उपासना करते 
हैं, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए, क्योंकि सत्य शब्द ब्रह्मामें अनेकवार प्रयुक्त हुआ है । पदच्चाग्निविद्या- 
विदोंका 'य इत्थं विदुः’ इस वाक्यसे 'इत्थंवित्त्व' ( इस प्रकार जाननेवाला ) खूपसे ग्रहण होनेके कारण 
अन्य विद्यामें संलग्न उपासकोंका यह ग्रहण युक्त है । और 'अथ य एतो०” ( और जो उत्तर और 
दक्षिण दोनों मार्गोको नहीं जानते अर्थात्‌ देवयान एव दक्षिण मागके साधन मृत ब्रह्मोपासना अथवा 
कमंका अनुष्ठान नहीं करते वे कोट, पतङ्ग और सपं आदि होते हैं ) यह श्रुति दोनों मागेसि भ्रष्ट हुए 
लोगोंको दुःखदायक अधोगतिका बोध कराती हुई देवयान ओर पितृयानमें ही इन उपासकोंका अन्त- 
भाव करती हे । उनमें मी उपासना विशेषसे इन उपासकोंको देवयानकी प्राप्ति होती हे । और 


हा सत्यानन्दी-दीपिका र 

% तत्‌ तत्‌ स्थलमें मागं श्रुति प्रतिदिन मार्ग ध्यानके लिए है, क्योंकि प्रकरणसे माग ध्यान 
उपासनाका अङ्ग कहा गया है । जिनमें मार्ग श्रुति नहीं है वे मार्ग घ्यानके विना भी विद्याकी सामथ्यंसे 
अधिरादि मार्ग प्राप्त करते हैं। यह सुचित करनेके लिए 'पुनः' कथन है । इसलिए देवयानमागकी 


प्रतीकसे भिन्न सम्पूर्ण उपासनाओंमें समानरूपसे प्राप्ति होती है । पूवपक्षमें पूवके समान गतिका नियम 
है, सिद्धान्तमे गतिका अनिमम है ॥ २१ ॥ 


६९८ प्रह्मस्‌त्र-शाङ्करआष्य [ आ० ३ पा० ३ 


याऽऽवतंते पुनः' (म० गी० ०२६) इति। यत्पुनद्वयानस्य पथो द्विराम्नानमुपकोसल- 
विद्यायां पञ्चाग्निविद्यायां च, तदुभयत्राप्यजुचिन्तनाथम्‌। तस्मादनियमः ॥३१॥ 
(१९ यावद्धिकाराधिकरणम्‌ । सू० ३२ ) 
याव दधिकारमवास्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ॥ ३२॥ 
पदच्छेद्‌--यावदधिकारम्‌, अवस्थितिः, आधिकारिकाणाम्‌ । 

सूत्रार्थ -( आधिकारकाणाम्‌ ) लोक व्यवस्थाके हेतुभूत अधिकारोंमें विनियुक्त, यथाथ 
ज्ञानसे क्षीण कमंवाले अपान्तरतमा आदि तत्त्वज्ञानियोंकी ( यावदधिकारम्‌ ) भ्रारब्धकर्मो तक 
( अवस्थितिः ) अवस्थिति है । 

# विदुषो वर्तमानदेहपातानन्तर देहान्तरमुत्पद्यते न वेति चिन्त्यते । ननु विद्यायाः 
साधनभूतायाः संपत्तो केवल्यनिवृत्तिः स्यान्न वेति नेयं चिन्तोपपद्यते, नहि पाकसाधन- 
संपत्तावोदनो भवेन्न वेति चिन्ता संभवति, नापि भुञ्जानस्त्प्यन्न वेति चिन्त्यते, उपपन्ना 
त्वियं चिन्ता, ब्रहविदामपि केषांचिदितिह्दासपुराणयोद हान्तरोत्पत्तिदशंनात्‌ । तथाहि- 
अपान्तरतमा नाम वेदाचायंः पुराणषिविंष्णुनियोगात्कलिद्वापारयोः संधो कृष्णद्वेपायन 
संबभूवेति स्मरन्ति। वसिष्ठश्च ब्रह्मणो मानसः पुत्रः सन्निमिशापादपगतपूर्वदेहः 
पुन्रेह्मादेशान्मित्रावरुणाभ्यां संबभूवेति। भ्रग्वादीनामपि ह्मण एव मानसपुत्राणां 
वारुणे यज्ञे पुनरुत्पत्तिः श्रयते। सनत्कुमारोऽपि ब्रह्मण एव मानः पुत्रः स्वयं रुद्राय 
वरप्रदानात्स्कन्दत्वेन प्रादुबभूव । पवमेव दक्षनारदप्रभृतीनां भूयसी देहान्तरोत्पत्ति 
झुक्लकृष्णे०' ( उपासना और कमके अधिकारी जनोंके लिए देवयान और पितृयान माग सनातन माने 
गये हैं । इनमें एकके द्वारा गया हुआ परम गतिको प्राप्त होता है और दुसरे द्वारा गया हुआ जन्म 


मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति मी है । देवयान मागका उपकोसळविद्या और पञ्चाग्निविद्यामें जो 
दो वार कथन है वह दोनों विद्याओमें ध्यानके लिए है, अतः गतिका अनियम है ॥ ३१ ॥ 


विद्वानृका वतमान शरीर पात होनेपर दुसरा शरीर उत्पन्न होता है कि नहीं ? इसप्रकार 
विचार किया जाता है । परन्तु साधनभूत विद्याकी प्राप्ति होतेपर मोक्ष निष्पन्न होता हैं कि नहीं 
यह विचार उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि पाककी साधन सम्पत्ति होनेपर ओदन प्राक होगा कि. नहीं, ऐसा 
विचार नहीं हो सकता, और मोजन करनेवाला तृप्त होगा कि नहीं, ऐसा मी. विचार नंहीं किया 
जाता । किन्तु यह विचार तो युक्‍त है, क्योंकि कुछ ब्रह्मवेत्ताओंकी मी बन्य शरीरकी उत्पत्तिं इतिहास 
और पुराणमें देखनेमें आती है । जैसे कि अपान्तरतमा नामके वेदाचायं पुराण ऋषि विंष्णके 


आदेशसे कलि और द्वापुरकी सन्धिमें कृष्णद्टेपायनरूपमें उत्पन्न हुए, ऐसा स्मृतिकार कहते हैं। 
और वशिष्ठ ब्रह्माके मानस पुत्र होते हुए निमिके शापस्रै पूवं देहका त्यागकर.ब्रह्माकी आज्ञासे फिर 


मित्रा ओर वरुणयै उत्पन्न हुए। इसीप्रकार ब्रह्माके मानस पुत्र भृगु आंदिकी भी वरुणके यज्ञमें 
पुनः उत्पत्ति सुनी जाती है । ब्रह्माके मानस पुत्र सनत्कुमार मी स्वयं रुद्रको वरदान देनेके कारण 
कातिकेयरूपसे उत्पन्न हुए । इसीप्रकार दक्ष, नारद आदिकी तत्‌ तत्‌ निमित्तसे अनेक शरीरोंकी 
उत्पत्ति स्मृतिमें कही जाती है। बोर श्रंति ( वेद ) में मी मन्त्र ओर अथंवादमें प्रायः ऐसा 


सत्यांनन्दी-दीपिका | a TE 
'मेघातिथेमंष' इस मन्त्रमें इन्द्रका मेषरूपसे जन्म उपलब्ध होता हे । 'बसिष्ठ उर्वशी पुत्रे 


जातः’ ( वसिष्ठ उवशीका पुत्र उत्पन्न हुआ ) यह सामवेदका अथवाद है। इसध्रकार मोक्ष ज्ञानका 


फल न होनेसे ब्रह्मलोक प्रासिरुप फल सगुणविद्या फलके समान होनेके कारण -अचिरादि मागका 
उपसंहार पुवपक्षमें फल है, सिद्धान्तमें उपयुक्त व्यवस्थाको सिद्धि फल है । 


अघि० १९ सू० ३२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६९९ 


कथ्यते तेन तेन निमित्तेन स्मृतो । श्रताचपि मन्त्रार्थवादयोः प्रायेणोपलभ्यते। ते च 
केचित्पतिते पूर्वदेहे देहान्तरमाददते, केचित्तु स्थित एव तस्मिन्योगेश्वयंवशादनेकदेहा- 
दानन्यायेन । सव चैते समधिगतसकलवेदार्थाः स्मर्यन्ते । तदेतेषां देहान्तरोत्पत्तिदर्श 
नात्प्रापं ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहेतुत्वमहेतुत्वं वेति। अत उत्तरमुच्यते-न, तेषा 
मपान्तरतमः प्रभृतीनां वेदप्रवर्तनादि षु लोकर्थितिहेतुष्वधिकारेषु नियुक्तानामधिकारः 
तन्त्रत्वात्स्थितिः। यथाऽस भगवान्सविता सहस्रयुगपर्यन्तं जञगतोऽधिकारं चरित्वा 
तदवसान उद्यास्तमयवर्जितं केवल्यमनुभवति--अथ तत ऊध्व डदेत्य नैवोदेता नास्तमे- 
तैकल एव मध्ये स्थाता” ( छा० ३।११।११ ) इति श्रतेः, यथा च वर्तमाना ब्रहविद्‌ आरञ्ध- 
भोगक्षये केबल्यममुभवन्ति, 'तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये’ ( छा० ६।१४।२ ) 
इति श्रतेः, एवमपान्तरतमःप्रशृतयोऽपीश्वरेण तेषु तेष्वधिकारेषु नियुक्ताः सन्तः सत्यपि 
सम्यग्दर्दाने केवल्यहेतावक्षीणकर्माणो यावदचिकारमवतिष्ठन्ते, तदवसाने चापवूज्यन्त 
इत्यविरुद्स्‌। सङ्त्परवृत्तमेव हि ते फलदानाय कर्माशयमतिवाहयन्तः स्वातन्त्र्येण 
गृहादिव गृहान्तरमन्यमन्यं देहं संचरन्तः स्वाधिकारनिवर्तनायापरिमुषितस्मृतय एव 
देहेन्द्रियप्रकृतिवशित्वान्निर्माय देहान्युगपत्क्रमेण वाऽधितिष्ठन्ति । न चेते जातीस्मरा 
इत्युच्यन्ते, 'त एबेते’ इति स्सृतिप्रसिद्धेः। यथा हि सुलभा नाम ब्रह्मवादिनी जनकेन 
विवदितुकामा व्युदस्य रुवं देहं जनक देहमाविश्य, व्युद्य तेन, पश्चात्स्वमेव देहमाविवेशेति 
स्मर्यते। यदि ह्युपयुक्त सकृत््रवृत्ते कर्मणि कर्मान्तरं देहान्तरारम्भकारणमाविभवित्त- 
उपलब्ध होता. है। कई एक तो वे पूवदेहके पातं होनेपरं अन्य देह ग्रहण करते हैं, और कई एकतो 
उस देहके विद्यमान होते ही योग ऐश्वय बलसे अनेक अन्य शरीर घारण-न्यायसे अन्य शरीरका 
ग्रहण करते हें । और वे सब समधिगत सकल वेद अथंवाले सम्यक ज्ञाता स्मरण किये जते हैं । 


इसलिए इनकी देहान्तरोत्पत्तिके दशन होनेसे ब्रह्मविद्या मोक्षकी पाक्षिक हेतु है अथवा अहेतु है, 
ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती--इससे उत्तर कहा जाता है-नहीं, लोक स्थितिके हेतुमत वेदप्रवतंन 


आदि अघिकारोमें नियुक्त इन अपान्तरतमा आदिकी अवस्थिति अधिकारके अधीन है । जँसे यह 
सगवानु सूय सहस्र युग पयन्त जगत्‌का अधिकार चलाकर उसकी समाप्ति होनेपर उदय और अस्तसे 


रहित कवल्यका अनुमव करते हैं, क्योंकि “अथ तत अध्व०' ( प्राणियोंके न होनेपर प्रारब्ध कमं 
क्षीण होनेपर केवल ब्रह्मस्वरूप हो न उदित ही होगा और न झस्त ही ' होगा केवल मध्यमें-अपनेमें 
ही स्थिर रहेगा ) ऐसी श्रुति है। और जैसे वर्तमान ब्रह्मवेत्ता प्रारब्धकर्मोके मोगके क्षय होनेपर 
केवल्यका अनुभव करते हैं, क्योंकि तस्य तावदेव०' ( उसके मोक्षमें उतना ही बिलम्ब है जब तक 


कि वह देह बन्धन-लिङ्ग शरीरसे मुक्त नहीं होता, उसके पश्चात्‌ वह सत्सपन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो 
जाता है ) यह श्रुति है । वसे ही ईश्वर द्वारा तत्‌ तत्‌ अधिकारोंमें नियुक्त होते हुए अपान्तरतमा 


आदि ईश्वर केवल्यके हेतुमत तत्त्वज्ञानके होनेपर भी कर्मोके क्षीण न होनेतक अधिकारमें रहते हैं 


ओर कर्मोके क्षीण होनेपर मुक्त हो जते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि अधिकारका फल 
देनेके लिए एक वार प्रवृत्त हुए कर्माशयको समाप्त करते हुए एक घरसे दूसरे घरके समान स्वत- 


न्त्रतासे ही अन्य अन्य देहमें संचार करते हुए अपने अधिकारको सम्पन्न करनेके लिए पुवं स्मृतिका 


लोप हुए विना ही देह, इन्द्रियोंकी प्रकृति ( स्वभाव ) को अपने अधीन कर युगपत्‌ अथवा क्रमसे 
अनेक देहोंका निर्माणकर उसमें अधिष्ठित होते हैं । वे जातिस्मर नहीं कहे जाते, क्योंकि “त एचैते० 


( ये वे ही हैं ) ऐसा स्मृतिमें प्रसिद्ध हे । जसे 'सुलमा नामकी ब्रह्मवादिनी जनकके साथ विवादकी 


कामनासि अपने देहका त्यागकर जनकके शरीरमें प्रवेशकर उसके साथ विवादकर पश्चात्‌ अपने ही 
शरीरमें प्रवेश किया’ ऐसी स्मृति है । यदि एक वार प्रवृत्त हुए उपयुक्त कमंमें दुसरे देहकी उत्पत्तिके 


(७०० ध्रह्मसू्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा० रे 


तोऽन्यदप्यदग्धबीजं कर्मान्तरं तद्वदेच प्रसज्येतेति ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहे तुत्वमहे- 
तुत्वं वा शङ्कयेत, नत्वियमाशङ्गायुक्ता, ज्ञानात्कर्मबीजदाहस्य श्र॒तिस्सृतिप्रसिद्वत्वात्‌ । 
& तथाहि श्रतिः--'मिद्यते हदयग्रन्थिरिछियन्ते सवस शया: । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दुष्ट 
परावरे? (सुण्ड० २।२।८) इति । स्मृतिलम्भे सवंग्रन्थीनां विप्रमोक्षः (छा० ७।२६।२) इति चंव- 
माद्यां । स्मृतिरपि--यश्रैधांसि समिद्धो$ग्निमस्मसात्कुरुतेञ्जुन । ज्ञानाग्निः सवकर्माणि अस्म- 
सात्कुरुते तथा’ ( म० गो० ४।३७ ) इति, बीजान्यग्न्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञान- 
दुग्धैस्तथा क्लेशेर्नास्मा संपद्यते पुर? इति चेचमाद्या। न चाविद्यादिक्लेशदाहे सति क्लेशा- 
बीजस्य कर्माशयस्येकदेशदाह पकदेशाप्ररोहरुचेत्युपपद्यते, नह्यग्निदग्धस्य शालिबीज 
स्येकदेशप्ररोहो इद्यते । # प्रवृत्तफलस्य तु कर्माशयस्य मुक्तेषोरिव वेगक्षयानिवृत्तः, 
तस्य तावदेव चिरम्‌’ (छा? ६।१४।२) इति दारीरपातावधिक्षेपकरणात्‌। तस्मादुपपन्ना 
यावद्‌धिकारमाधिकारिकाणामवस्थितिः। नच ज्ञानफलस्यानंकान्तिकता । तथा च श्र ति- 
रविशेषेणंव सवषां ज्ञानान्मोक्षं दर्शायति-तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्तथर्षीणा 
तथा मनुष्याणाम्‌' ( बृह० १।४।१० ) इति । ज्ञानान्तरेषु चश्वर्यादिफलेष्वासक्ताः स्युमं 
हर्षयः ते पइचादैश्वर्यक्षयदर्दनेन निर्विण्णाः परमात्मज्ञाने परिनिष्ठाः केवल्यं प्रापुरित्यु 
पपद्यते ब्रह्मणां सह ते सव संप्रासें प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ 
कारणभत अन्य कमका आविर्भाव हो तो अन्य मी जिसका बीज दग्ध नहीं हुआ है ऐसा कर्मान्तर 
उसीप्रकार प्रसक्त होगा । इससे ब्रह्माविद्या-पाक्षिक मोक्षका हेतु है अथवा अहेतु है, ऐसी आशङ्का 


होगी । परन्तु यह आशड्धा युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञानसे कम बीजका दाह श्रुति और स्मृतिमें प्रसिद्ध 
है । जैसे “भिद्यते हृदयग्रन्थिः०' ( काय-कारणरूपसे उस परब्रह्मका साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी 


हृदय ग्रन्थि जड़-चेतन ओर उनके घर्मोके तादातम्याध्यासरूप गांठ टूट जाती है आत्मविषयक सब 
संशथ नष्ट हो जाते हैं ओर इसके सब कम क्षोण हो जाते हैं) और स्म््रतिळम्भे०' (तथा स्मृति-“मैं 


ब्रह्म हे' की प्राप्ति होनेपर सम्पूण ग्रन्थियोंकी निवृत्ति हो जाती है) इत्यादि श्रुति है। और 'यथैषांसि० 
( हे अजुन ! जसे प्रज्वलित अग्नि इन्धनको भस्ममयकर देती है, वसे ही ज्ञान सम्पूण कर्मोको मस्म- 


मय-निर्बीज कर देता है) और “बीजान्यग्न्यपदग्धानि०' ( जेसे अग्निसे भूते गये बीज फिर नहीं 
उगते, वसे ही ज्ञानाग्निसे दग्ध हुए क्लेशोंसे पुन: शरीर उत्पन्न नहों होता ) इत्यादि स्मृतिं मी है। 
उसीप्रकार अविद्या आदि वलेशोंके दाह होमेपर कलेशके बीज कर्मादायके एक देशका दाह हो और 


एक देशका प्ररोह हो, यह उपपन्न नहीं होता । अग्निसे दग्ध शाली बीजके एक देशका प्ररोह नहीं देखा 
जाता । जसे छोड़े हुए बाणकी निवृत्ति वेग क्षय होनेसे होती है, वसे प्रवत्त फलवाले कर्माशयकी 


निवृत्ति भी वंगक्षय ( मोगक्षय ) होनेपर होती है । क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌०' ( उसे तभी तक 
विलम्ब है ) इसप्रकार शरीर पात पयन्त विलम्ब होता है, इसलिए अधिकार पर्यन्त आधिकारियोंकी 


अवस्थिति उपपन्न हे । ज्ञानके फलमें व्यभिचार नहीं है, क्योंकि 'तद्यो यो०' ( उसे देवोंमें से जिस- 
जिसने जाना वही तद्रूप.हो गया । इसीप्रकार ऋषियों और मनुष्योंमें से मी जिसने उसे जाना वह 
तद्रप-ब्रह्मरूप हो गया ) यह श्रति समानरूपसे सबका ज्ञानसे मोक्ष दिखलाती हे । ऐश्वर्य. आदि फलको 


देनेवाली अन्य उपासनाओंमें महषि छोग आसक्त हुए, अनन्तर वे ऐशवय क्षय दशनसे विरक्त होकर 
परमात्माके ज्ञानमें पुणरूपसे निष्ठावान्‌ होकर केवल्यको प्राप्त हुए, ऐसा उपपन्न है, क्योंकि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& अज्ञानके दो अंश हैं-एक आवरण और दूसरा विक्षेप । ्ावरण तो ज्ञानसे निवृत्त हो 


जाता है, जेसे प्रकाशसे अन्धकार । दूसरा. विक्षेप-प्रारब्धकम, वह मोगसे क्षय होता है। इसलिए 
ज्ञान होनेपर मी प्रारब्ध जन्य शरीर रहता है, अतः ज्ञानके मोक्ष रूप फलमें व्यभिचार नहीं है । 


अधि० २० सु० ३३ ] भाषानुवाद्‌-संत्यानन्दौ-दीपिकासहित ७०१ 


इति स्मरणात्‌ । ® प्रत्यक्षफलत्वाञ्च ज्ञानस्य फलविरहादाङ्कानुपपत्तिः । कर्मफले हि 
स्वर्गादावनुभवानारूढे स्यादाशङ्का भवेद्वा न वेति । अचुभवारूढ तु ज्ञानफलम्‌, 'यस्सा- 
क्षादपरोक्षादबह्मः (बृ० ३।४।१ ) इति श्रतेः, 'तत्तमसि' (६।५।७) इति च सिद्धवदुपदेशात्‌ । 
नहि तच्दमसि' इत्यस्य वाक्यस्याथस्तत्व मृतो भविष्यसीत्येचं परिणेतुं शक्यः । 'तद्धतत्प- 
३्यन्नषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनु. वं सूश्च ( बृह७ १।४।१० ) इति च सम्यग्दशनकालमेव 
तत्फलं सर्वात्मत्वं दशयति । तस्प्रादेकान्तिकी विदुषः कवल्यसिद्धिः ॥ ३२ ॥ 
( २० अक्षरश्यधिकरणम्‌ । स्‌० ३३ ) 

अक्षरधियां त्ववरोधः सामान्यतङ्भावाभ्यामोपसदव त्तदृक्तम्‌ ॥ ३३ ॥ 

पदच्छेद--अक्षरधियाम्‌, तु, अवरोधः, सामाभ्यत-्भवाभ्याम्‌, ओपसदवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( अक्षरधियाम्‌ ) ब्रह्म विषयक विशेष प्रतिषेधक सब बुद्धियोका सवंत्र (अवरोधः) 
` उपसंहार होना चाहिए, ( सामान्यतद्भावाभ्यास्‌ ) क्योंकि द्वत निरसन द्वारा ब्रह्म प्रतिपादन प्रकार 
सवंत्र समान है और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र एकरूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है । ( औपसदवत्‌ ) जैसे 
उपसद इष्टि मन्त्र सवत्र समान हैं, ( तदुक्तम्‌ ) यह जमिनीय सूत्रमे कहा गया है । 

& वाज्ञसनेयके श्रयते--'एतद्वे तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवद्न्स्यस्थूलमनण्वहस्वमदी 
घमलोहितमस्नेहम्‌' (बृह० ३।६।८) इत्यादि । तथाऽऽथवणे श्रयते-'अथ ८:: यया तदक्षरमाधि- 

ह्णा सह ते०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर ओर पर-हिरण्यगभका अन्त होनेपर विमल अन्तःकरणवाले 

ज्ञानी ब्रह्माके साथ ब्रह्मास्वरूपको प्राप्त होते हैं ) ऐसी स्मृति-कूमपुराण है । प्रत्यक्ष फलवाला होनेसे 
ज्ञानमें फल अमावको आशङ्का नहीं हो सकती । परन्तु अतुमवमें न आनेवाला कम-फल स्वग आदिमें 
“होगा कि नहों' ऐसो आशङ्का हो सकतो है । ज्ञानका फल तो अनुभवमें आरूढ है अर्थात्‌ सिद्ध है, क्योंकि 
'यस्साक्षादपरोक्षादू्ह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) ऐसी श्रुति है, और 'तत्त्वमसि' इसप्रकार 
सिद्धवत्‌ उपदेश है । 'तत्त्वससि' इस वाक्यका अथ “वह तु मृत होगा’ इसप्रकार परिणित नहीं किया 
जा सकता । 'तद्धेतत्‌’ ( उसे आत्मरूपसे अनुमव करते हुए ऋषि वामदेवने जाना- मैं मनु 


और सूयं मी ) यह श्रुति तत्वज्ञान कालमें ही उसका फल सर्वात्मत्व दिखलाती है । इसलिए विद्वानुकी 
केवल्य सिद्धि अव्यभिचरित हे ॥ ३२ ॥ 


वाजसनेयकमें 'एतद्वत्तदक्षरम्‌०' ( याज्ञवल्क्य-हे गार्गी ! जो तुमने मुझसे पूछा कि आकाश 

किसमें ओत-प्रोत है, वह यह है, ब्रह्मवेत्ता तो उस तत्वको अक्षर कहते हैं, वह अस्थूल, अनण्‌, 

अह्व, अदीघं, अलोहित ओर अस्नेह है) इत्यादि श्रुति कहती है । उसी प्रकार आथवंणमें 'अथ परा०' 
| ' सत्यानन्दी-दीपिका 

% तित््वमसि' ( तत्‌-तस्य, त्वम्‌, असि-मविष्यसि! तु उपासना करके मरणानन्तर उस ब्रह्मका 

होगा ) इस श्र ति वाक्यका यह अथं नहीं हो सकता, क्योंकि वतंमानकालके उपदेशर्मे भविष्यत॒का 

और जीवित दशामें मरणका अध्याहार अयुक्त है और कल्पना गौरव मी है। इसलिए 'तत्त्वमसि 


अहंब्रह्मास्म' इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे आत्मज्ञानके उत्पत्तिकालमें ही विद्वानुको. सर्वात्ममाव फल 
प्राप्त होता है । अतः निगुणविद्यामें सगुण विद्याके समान अचिरादि मागका उपसंहार नहीं है ॥ ३२ ॥ 


& इस अधिकरणमें अक्षर ब्रह्मकी प्रमिति करानेवाले निषेव शब्द विषय हैं, उन श्र तियोंमें 
जहाँपर जितने निषेबोंका श्रवण है वे सम्पूण इतका निषेध कर सकते हैं कि नहीं ? इस प्रकार संभव 
और असंभव होनेके कारण 'तासाम' इश्यादिसे संशय कहते हैं। पुर्वपक्षमे लाघव फल है अर्थात्‌ 
उन निषेध गब्दोंकी तत-तत्‌ शाखामें व्यवस्था है, सिद्धान्तमें दोनों दोषोंका अभाव फल है, क्योंकि 
यदि श्रत निषेध छब्दोंसे अश्रुत निषेध शब्द मी लक्ष्य हों, तो लक्षणा प्रसक्त होगी, यदि ये लक्ष्य न हों 


७०२ ध्रह्मसत्र-शाङ्गरभाष्य | अ० ३ पा० २ 


गम्यते यत्तदद्रेयमग्राह्मम गोत्रमवर्णम्‌' (सु० १।१।५) इत्यादि, तथैवान्यत्रापि विशेषनिराकर- 
णद्वारेणाक्षरं परं ब्रह्म श्राव्यते। तत्र च कचित्केचिदतिरिक्ता विरोषाः प्रतिषिध्यन्ते । तासां 
विशेषप्रतिषेधबुद्धीनां कि सर्वासां सवंत्र प्रा्तिरत व्यवस्थेति संशये, श्रुतिविभागाद्व्य- 
वस्थाप्रा्तावुच्यते-अक्षरविषयास्तु विशेषप्रतिषेधवुद्यः सर्वाः सचत्रावरोद्धव्याः सामा- 
न्यतद्गावाभ्याम्‌-समानो हि सर्वत्र विशेषनिराकरणरूपो ब्रह्मप्रतिपाद्नप्रकारः । तदेव 
च सर्वत्र प्रतिपाद्यं ्र्माभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते । तत्र किमित्यन्यत्र कृता वुद्धयोऽन्यत्र न 
स्युः ? तथा च “आनन्दाद्यः प्रधानस्य’ ( ब्रह्मसूत्र ३।३।११ `) इत्यत्र व्याख्थातम्‌ । तत्र 
विघिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह प्रतिषेधरूपाणीति विशेषः । प्रपञ्चार्थ श्चारयं चिन्ता- 
भेदः। # औपसद्वदिति निदर्शनम्‌। यथा जामदग्न्येऽहीने पुरो डाशिनीषूपखत्सु चोदि- 
ताखु पुरो डाराप्रदानमन्त्राणाम्‌ अग्नेवहोंत्र वेरध्वरम्‌' इत्येचमादीनासुद्रातवेदोत्पन्नानामप्य- 

ध्वयुभिरभिसंबन्यो भवति, अध्वयुकत्‌कत्वात्पुरो डाशप्रदानस्य प्रधानतन्त्रत्वाच्चाङ्गानाम्‌। 
(तथा जिससे वह अक्षर परमात्मा अधिगत होता है, वह परा विद्या है। वह जो अद्रेष्य--सब बुद्धि 
इन्द्रियोंका अविषय, अग्राह्य-कमेंन्द्रिथोंका अविषय, अगोत्र-अनन्वय और अवण है) इत्यादि श्र ति कहतो 
हे 1 इसी प्रकार अन्य शाखामें मो विशेष निराकरण द्वारा अक्षर पर ब्रह्मका श्रवण कराया जाता है । 
उनमें कहोंपर कुछ अतिरिक्त-अधिक विशेषोंका प्रतिषेध होता है । क्या उन विशेष प्रतिषेध बुद्धियोंकी 
सवंत्र प्राप्ति है अथवा व्यवस्था है, ऐसा संशय होनेपर श्रतियोंके विमागसे निषेध बुद्धियोंकी तत्‌-तत्‌ 
शाखामें व्यवस्था प्राप्त होनेपर कहा जाता है--अक्षर विषयक सब विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंका 
सवत्र उपसंहार होना चाहिए, क्योंकि सामान्य ओर तद्भाव है । विशेष निराकरणात्मक ब्रह्मका प्रति 
पादन प्रकार सत्र समान है। और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र अभिन्नरूपसे प्रत्यमिज्ञात होता है । 
वहाँ एक द्याखामें की गई बुद्धियाँ अन्य शाखामें क्यों नहीं होती चाहिए । उसी प्रकार “आनन्दादयः 
प्रधानस्य? इस सूत्रमें व्याख्यान किया गया है। उसमें विधि रूप विशेषणोंका विचार किया गया है 
ओर यहाँ निषेधरूप विशेषणोंका विचार किया जांता है, इतना इन दोनों अधिकरणोंमें विशेष (भेद) 
है । और यह पुन: किये जानेवाला विचार विशेष उसीके विस्तारके लिए है। औपसदके समान । यह 
दृष्टान्त है । जेस जमदग्नि द्वारा किये गये अहीन ( चार दिनमें अनुष्ठित अहीन नाकक सोमयाग में 
पुरोडाश युक्त उपसद इष्टियोंका विधान होनेपर 'अग्नेबहोंत्रं वेरध्वरम्‌? ( देवताओंका होत्र 
ओर अध्वर कमं अग्निसे ही सम्पन्न होते हैँ) इत्यादि उद्गाताके वेदमें. उत्पन्न हुए पुरोडाश प्रदान 

मन्त्रोंका भी अध्वयुंके साथ सम्बन्ध होता है, क्योंकि पुरोडाश प्रदान अध्वयु कतृंक होता है ओर 
अङ्ग प्रधानके अधीन होते हैं । वसे ही यहाँ भी अक्षरके अधीन होनेसे जहाँ कहींपर भी उत्पन्न हुए 
उनके विरेषणोंका सवंत्र अक्षरके साथ सम्बन्ध है, ऐसा अथ है। वह प्रथम काण्डमें 'गुणसुख्य- 
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तो सम्पूर्ण द्वेतका निषेध असिद्ध होनेसे निविशेष ब्रह्मज्ञानका अभाव दोष होगा, अतः एक शाखागत 


निषेध वाक्योंका अन्य शाखागत विषेध वाक्‍्योंके साथ एक वाक्यता होनेसे उपसंहार युक्त हे । 
के जमदग्निः पुष्टिकामश्चत्रात्रेणायजत' ( पुष्टिकी कामनावाले जमदग्निने चार दिनमें अनुष्ठित 


अहीन नामक सोम याग किया ) जमदग्निकृत होनेसे इस यज्ञका नाम भी जामदग्न्यहीन पडा है । 
उसमें पुरोडाशिन्य उपसदो मवन्ति' इससे पुरोडाश साध्य उपसद इष्टियोंका तेत्तिरीयमें विधान है, 


इन इष्टियोंका कर्ता अध्वयु है, अतः “अग्नेवंहोंत्र वेरध्वरम' इत्यादि सामवेदमें उत्पन्न हुए मन्त्रोंका 
इन उपसद्‌ इष्टियोंमें विनियोग होनेसे अध्वयू से ही उनका प्रयोग होना चाहिए, उद्गातासे नहीं । 
मन्त्रोंका सामवेदमें उत्पन्न होनेसे उद्गातासे प्रयोग हो और विनियोग विधिसे अध्वयुसे प्रयोग हो 
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पवमिहाप्यक्षरतन्त्रत्वात्तद्विशेषणानां यत्र कचिदप्युत्पन्नानामक्षरेण सवत्नाभिसंबन्ध 
इत्यर्थः । तदुक्तं प्रथमे काण्डे गुणमुख्यव्यतिक्रमे तदथत्बान्मुख्येन वेदसंयोगः’ ( जे० सू० 
३।३।८ ) इत्यत्र ॥ ३३ ॥ 
( २१ इयद्धिकरणम्‌। सू० ३४ ) 
इयदामननात्‌ ॥२४॥ 

सूत्रार्थ--विद्या एक ही है, क्योंकि 'द्वा सुपर्णा' और “ऋतं पिबन्ती” इन दोनों मनत्रॉमें भी 
इयत्तासे परिच्छिन्न वेद्य एक ही है । 

# द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्ष परिषस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्षन्न- 
न्यो अभिचाकशीति’ ( सु० ३।१।१ ) इत्यध्यात्माधिकारे मन्त्रमाथर्वणिकाः श्वेताश्वतराश्च 
पठन्ति । तथा कठाः 'ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराधे । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वदन्ति पज्ञाझयो ये च त्रिणाचिकेताः' (क० ३।१) इति । किमत्र विद्येकत्वसुत विद्यानानात्व- 
मिति संशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्यानानात्वमिति। कुतः ? विशेषद्शनात्‌। द्वा सुपण- 
त्यत्र होकस्य भोक्तत्वं दृश्यते एकस्य चाभोक्तत्वं हश्यते । “ऋतं पिबन्ती’ इत्यत्रोभयोरपि 

भोक्तृत्वमेव दश्यते तदवे चरूपं भिद्यमानं विद्यां भिन्द्यादित्येवं प्राप्ते त्रवीति-विद्येकत्वमिति । 


व्यतिक्रमे०' ( गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मन्त्रात्मक वेदका मुख्य-बलवत्तर अध्वयूके साथ 
संप्रयोग है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है ) यहाँपर कहा गया है ॥ ३३॥ 

दवा सुपर्णा०' ( सुन्दर पंखवाले नियम्यनियामक माववाले सवदा साथ ही रहनेवाले, सखा- 
समान आख्यानवाले दो पक्षी शरीर नामक समान-एक वृक्षका आश्रयकर रहते हैं उनमेंसे एक तो 
क्षेत्रज्ञ स्वादिष्ट कमंफलका भोग करता है ओर दूसरा मोग न कर केवळ साक्षीरूपसे देखता रहता है ) 
इसप्रकार अध्यात्मप्रकरणमें आथवणिक और खवेतारवतर मन्त्र पढ़ते हैं। और “ऋतं पिबन्तो०' 
( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिरूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्मा स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमं- 
फलको भोगनेवाले छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण दो [ तत्त्व | हें । यही बात जिन्होंने 
तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है वे पञ्चाग्निकी उपासना करनेवाले भी कहते हैं ) इसप्रकार 
कठ शाखावाले कहते हैं। क्या यहाँपर विद्या एक है अथवा नाना है, ऐसा संशय होता है, तब 
वथा प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी--विद्या नाना है । किससे इससे कि विशेषका दशन है । 'द्वा सुपणा' 
यहाँ एकमें भोक्तृत्व देखा जाता है और दूसरेमें अमोनतृत्व देखा जाता है। और “ऋतं पिबन्तो' 
इसमें दोनोंमें मी भोक्तृत्व ही देखा जाता है। इसलिए वेद्यका रूप भिन्न होता हुआ विद्याको भिन्न 
करेगा । सिद्धान्ती--ऐसा प्राक्त होनेपर कहते -हैं--विद्या एक है, किससे ? इससे कि दोनों इन 

सत्यानन्दी-दीपिका 


सत्य 
इसप्रकार गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मुख्य-बलवत्तर अध्वयुंके साथ मन्त्रात्मक वेदका संप्रयोग 
है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है, यह सुत्रका अथ है । सामवेदीय मन्त्र उत्पत्ति 


परक हैं और उनका विनियोग यजुवदमें है, अतः उत्पद्यमान विनियुज्यमानके लिए होता है, इससे 
उनका अध्वयसे ही संप्रयोग होना युक्त है । अधिक शाबरमाष्यमें देखना चाहिए ॥ ३३ ॥ 


बै इन दोनों मन्त्रोंमें प्रतिपादनका प्रकार भिन्न है और ज्ञेय एक भान होता है, अतः 'किम्‌' 
इत्यादिसे संशय कहते हें । “ऋतं पिबन्तौ’ इस ऋतपान वाक्यमें अक्षर ब्रह्म यप्परम्‌' (कठ० १1३1२) 
( जो परम अक्षर ब्रह्मा है ) इन गुणोंका श्रवण है। और द्वा सुपर्णा' इस सुपणंवाक्यमें अनुपमोग 


आदि धम हैं। पूवपक्षमें इन धर्मोका परस्पर अनुपसंहार फल है, सिद्धान्तमें धर्मोका उपसंहार माननेपर 
ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादक वाक्योंका एक अथ होनेसे उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 


७०४ ब्रहमसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३पाण्रे 


कुतः ? यत उभयोरप्यनयोर्मन्त्रयोरियत्तापरिच्छिन्नं द्वित्वोपेतं वेद्यरूपमभिन्नमामनन्ति । 
ननु दितो रूपभेदः-नेत्युच्यते, उभावप्येतो मन्त्रो ज्ञीवद्वितीयमीश्वरं प्रतिपादयतः, 
नार्थान्तरम्‌ । {दवा सुपर्णा’ इत्यत्र तावत्‌ ‘अनश्नन्नन्यो अभिचाकश्षीति’ इत्यशनायाद्यतीतः पर- 
मात्मा प्रतिपाद्यते। वाक्यरेषेऽपि च स एव प्रतिपायमानो हश्यते । ‘जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमी- 
शमस्य महिमानम्‌? ( श्रे० ४।७ ) इति । “ऋतं पिबन्तो’ इत्यत्र तु जीवे पिबत्यदानायायतीतः 
परमात्मापि साहचर्याच्छनिन्यायेन पिबतीत्युपचर्यंते, परमात्मप्रकरणं ह्योतत्‌-- अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (क० २।१४) इत्युपक्रमात्‌ । तद्विषय एव चात्रापि वाक्यशेषो भवति 
यः सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म यत्परम्‌? ( क० ३।२ ) इति । गुहां प्रबिष्टावात्मानो हि’ ( ब्रह्मसूत्र 
१।२।११) इत्यत्र चेतत्प्रपञ्चितम्‌। तस्मान्नास्ति वेद्यभेदस्तस्माञ्च विद्येकत्वम्‌। अपि च 
त्रिष्वप्येतेषु वेदान्तेषु पौर्वापर्यालोचने परमात्मविद्येवावगम्यते । तादात्म्यविवक्षयेव 
जीवोपादानं नार्थान्तरविवक्षया। नच परमात्मविद्यायां भेदाभेदविचारावतारोऽस्ती 
त्युक्तम्‌ । तस्मात्प्रपञ्चाथं एवेष योगः । तस्माच्चाधिकधर्मापसंहार इति ॥ ३४ ॥ 


( २२ अन्तराधिकरम्‌ । सू० ३५-३६ ) 
अन्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मनः ॥ २५ ॥। 
पदच्छेद्‌--अन्तरा, भूतग्रामवत्‌, स्वात्मन! । 


७ 


सूचाथं- “यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म’ 'य आत्मा सर्वान्तरः’ इन दोनों श्रतियोंमें मी (स्वात्मनः) 


स्वात्माके ( अन्तरा ) सर्वान्तरत्वका कथन है । इससे विद्या एक ही है । ( भूतग्रामवत्‌ ) जसे भूत- 
समुदायमें एक ही सर्वान्ठर आत्मा प्रतिपादित है । 


& यत्साक्षादपरोक्षादत्ह्म' 'य आत्मा सर्वान्तरः' (बृह० ३।४।१-३।५।१) इत्येवं द्विरKषस्त- 
कहोलप्रइनयोर्नेरन्तयंण वाजसनेयिनः समामनन्ति। तत्र संशयः-विद्येकत्व वा स्याद्विद्या- 


त्रोमें भी इयत्तासे परिच्छिन्न, द्वित्व युक्त वेद्यरूप अभिन्न ही कहते हें । परन्तु रूपका भेद दिख- 
लाया गया है? नहीं, ऐसा कहते हैं-ये दोनों मन्त्र मी जीव और द्वितीय ईश्वरका प्रतिपादन करते हैं, 
भिन्न अथंका नहीं। 'द्वा सुपर्णा' इस मन्त्रमे तो अनश्चन्नन्यो अभिचाकशीति” बुभुक्षा आदिसे 
अतीत परमात्माका प्रतिपादन होता है, और “जुष्टं यदा०' ( जब अनेक योगमागेसि सेवित और देह 
आदिसे मिन्न परमात्मा और उसकी महिमाको देखता है उस समय शोक रहित हो जाता है ) इस 
वाक्यदोषमें मी वही परमात्मा प्रतिपाद्यमान देखा जाता है । “ऋतं पिबन्तो' इस मन्त्रमें तो जीवके 
पान करनेपर भूख आदिसे अतीत परमात्मा मी साइचयसे छत्रिन्यायसे पान करता है, ऐसा उपचार 
होता है, क्योंकि 'अन्यत्र घर्माद०' ( शास्त्रीय धर्मानुष्ठान तथा उसके फल, कर्ता, करण आदिसे 
पृथक्‌ है, अधमंसे पृथक्‌ है) इस उपक़मसे यह परमात्माका प्रकरण है। आथवणिक आदि वाक्यके 
समान यहाँ मी “यः सेतुरीजानानामक्षरम' ( जो यजन करनेवालोंके लिए सेतुके समान है, जो अक्षर 
परब्रह्म है) यह वाक्यशेष परमात्मविषयक ही है। 'गुहा प्रविशवाव्मानौ हि” इस सूत्रमें इस 
विषयका विस्तार पूवक विचार किया गया है। इसोसे वेद्यका भेद नहों है और इससे विद्या एक है । 
किश्च पूर्वापरका विचार करनेपर इन तीनों (आथवंणिक, श्वेताश्वतर ओर काठक) वेदान्तोंमें परमात्म- 
विद्या ही अवगत होती है और जीवका ग्रहण तो तादात्म्यविवक्षासे दै अन्य अथंकी विवक्षासे नहीं 


है। इससे परमात्मविद्यामें भेद अथवा अभेदके विचार करनेका अवतरण नहीं है, ऐसा कहा जा चुका 
है । इसलिए यह सूत्र विस्तारके लिए ही है और इससे किक धर्मोका उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 


यत्साक्षादपरोक्षादत्रह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) 'य आत्मा सर्वान्तरः’ ( जो अमा 


अधि० २२ सू० ३६ ]  भाषानुवाद-संत्यानन्दीदीपिकासद्दित ७०१५ 


नानात्वं वेति ? विद्यानानात्वमिति तावत्प्राप्तम्‌, अभ्याससामर्थ्यात्‌ । अन्यथा हान्यूना- 
नतिरिक्ताथ दिरम्नानमनर्थकमेव स्यात्‌। तस्माद्यथाऽभ्यासात्कमभेद्‌ एवमभ्यासा- 
द्विद्याभेद इत्येवं प्रासे प्रत्याह-अन्तराम्नानाविशेषात्स्वात्तनो विद्येकत्वमिति । सर्वान्तरो 
हि स्वात्मोभयत्राप्यविरिष्टः पृच्छयते च प्रत्युच्यते च । न हि द्वावात्मानावेकस्मिन्देहे 
सर्वान्तरो संभवतः । तदा होकस्याऽजसं सचीन्तरत्वमवकल्प्येत, एकस्य तु भूतथ्रामव- 
नेव सर्वान्तरत्वं स्यात्‌ ! यथा च पञ्चभूतसमूहे देहे पृथिव्या आपोऽन्तरा अद्‌ भ्यस्तेजो 
ऽन्तरमिति सत्यप्यापेक्षिकेऽन्तरत्वे नेव मुख्यं सवीन्तरत्वं भवति, तथेहापीत्यर्थः। अथवा- 
भूतग्रामचदिति श्रत्यन्तरं निद्‌दायति। यथा- एको देवः सवभूतेषु गूढः सवब्यापी सब भूता- 
न्तरात्मा' ( श्वे ६।११ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे समस्तेषु भूतग्रामेष्वेक एव सर्वान्तर आत्माम्ना- 
यते, एचमनयोरपि ब्राह्मणयोरित्य्थः । तस्माद्वेद्येक्याद्वियेकत्वमिति ॥ ३५॥ 


अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ॥ ३६॥ 
पदच्छेद- अन्यथा, भेदानुपपत्तिः, इति, चेत्‌, न, उपदेशान्तरवत्‌ । 
सूत्राथं--( अन्यथा ) यदि विद्याका भेद न माना जाय, तो (भेदानुपपत्तिः ) श्रुतिभेद 
अनुपपन्न होता है, ( इति चेन्न) ऐसा यदि कहो ठो युक्त नहीं है, क्योंकि ( उपदेशान्तरवत्‌ ) जैसे 
छान्दोग्यमें 'तत्त्वर्मास' इसका नौ वार अभ्यास होनेपर भी विद्याभेद ओर अनुपपत्ति नहीं है, वसे 
प्रकृतमें भी समझना चाहिए । 


सर्वान्तर है ) इसप्रकार उषस्त ओर कहोलके दो वार प्ररनोंमें नेरन्तयंसे वाजसनेयी कहते हैं। यहाँ 
संशय होता है कि विद्या एक है अथवा विद्या नाना है? पूवपक्षी--विद्याएं अनेक हैं, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंकि अभ्यासकी सामथ्यं हे । अन्यथा न्यूनता ओर अधिकतासे रहित अथमें दो वार कथन 
निरथंक होगा । इससे जसे यजति’ पदके अभ्याससे कमंका भेद है, वसे ही अभ्याससे विद्याका भेद 
है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण करते हैं-स्वात्मामें सर्वान्तरत्व दोनों श्रृतियोमें 
समानरूपसे कहा गया है, अत: विद्या एक है, क्योंकि सबके आम्यन्तर स्वात्माके विषयमें दोनों स्थलों- 
में मी समानखूपच्चे प्रन ओर प्रतिवचन है । एक देहमें दो आत्माओंका सर्वान्तरत्व संभव नहीं है, 
यदि एकका कहो तो सर्वान्तरत्व मुख्यरूपसे हो सकता है और दूसरेका भूद्आमके समान सर्वा- 
न्तरत्व नहीं होगा । जसे पाँच भवोंके समहदेहमें परथिवीसे जल आभ्यन्तर है और जलसे तेज आन्तर 
दै इसप्रकार आपेक्षिक आन्तरत्व होनेपर भी उनमें मुख्य सर्वान्तरत्व नहीं है, वसे यहाँ मी समझना 
चाहिए, ऐसा अथ है । अथवा मतग्रामवत्‌ अन्य श्रुतिका दृष्टान्त कहते हैं--जसे “एको देवः०' ( सम्पूण 
प्राणियोंमें स्थित एक देव है, वह सवंव्यापक और समस्त भतोंका अन्तरात्मा है ) इस मन्त्रमे समस्त 
मत समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा कहा जाता है, वसे इन दोनों ब्राह्माणोंमें मी एक ही आत्माका 
र्वान्तरत्व है, ऐसा अथं है । इसलिए वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक है ॥ ३५ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ब्रह्म य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचक्ष्व' (बृह० ३।४।१ ) इसप्रकार 
उषस्त चाक्रायणने याज्ञवल्यसे प्रश्‍न किया उसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने प्राण आदिके प्रेरक सबके साक्षी 
आतमाका प्रतिपादन किया, और 'यदेव साक्षादपरोक्षाद्नह्म' (बृह० ३।५।१) इसतरद्द कहोलके प्रश्‍नके 
उत्तरमें याज्ञवत्क्यने मुख आदिसे अतीत ब्रह्मका प्रतिपादन किया है । इसप्रकार इन दोनों ब्राह्मणोंमें प्रश्‍न 
आदिके अम्यासपे ओर सर्वान्तरे प्रत्य मिज्ञानसे एक विद्या है अथवा अनेक ? इस प्रकार संशय होनेपर 
पुवंपक्षमें अनेक विद्याएं हैं, क्योंकि 'समिधो यजति” “स्वाहाकारं यजति' जसे यहाँ 'यजति' के अम्याससे 


७०६ त्रह्वासूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० हे पा०३ 


अथ यदुक्तम--अनभ्युपगम्यमाने विद्याभेद आम्नानभेदानुपपत्तिरिति, तत्परिह- 
तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-नायं दोषः, उपदेशान्तरवदुपपत्तेः। यथा ताण्डिनामुपनिषदि षष्ठे 
प्रपाठके 'स आत्मा तत्त्वमसि श्रेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति नवकृत्वो5प्युपदेशे न विद्याभेदो 
भवत्येवमिह!पि भविष्यति । कथं च नवङ्त्वोऽप्युपदेशे विद्याभेदो न भवति ? उपक्रमो 
पसंहाराभ्यामेकार्थतावगमात्‌, “भूय एव मा मगवान्विज्ञापयतु' ( छा० ६।८।७ ) इति चेक- 
स्येवाथस्य पुनः पुनः प्रतिपिपादयिषितव्यत्वेनोपश्षेपात्‌, आशङ्कान्तरनिराकरणेन चास- 
कृदुपदेशोपपत्तेः | एवमिहापि प्रइन रूपाभेदात्‌ 'अतोऽन्यदातम्‌' (बृह० ३।४।२-३।५।१) इति 
च परिसमाप्त्यविशेषादुपक्रमोपसंहारो तावदेकार्थविषयो हृझ्येते । “यदेव साक्षादपरोक्षा- 
दूबह्म' ( बृह० ३।५।१ ) इति द्वितीये प्रश्‍न एवकारं प्रयुञ्जानः पूर्वप्रदन गतमेवार्थमुत्तरत्रानु- 
कृष्यमाणं दर्शायति । पूवस्मिश्च ्राह्मणे कार्यकरणव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः कथ्यते, 
उत्तरस्मिस्तु तस्येवाशनायादिसंसारघर्मातीतत्वं कथ्यते, इत्येकार्थंतोपपत्तिः । तस्मा- 
देका विद्येति ॥ ३६ ॥ 

( २३ व्यतिषहाराधिकरणम्‌ । सू० ३७) 
व्यतिहारो विशिंषन्ति हीसरवत्‌॥ ३७॥ 

पद्च्छेद्‌--व्यतिहारः, विशिषन्ति, हि, इतरवत्‌ । 

सूचार्थ--( इतरवत्‌ ) सर्वात्मत्व आदि गुणोंके समान ( व्यतिहारः ) यह व्यतिहार भी 
उपासनाके लिए कहा गया है, ( हि ) क्योंकि श्रृतिको कहनेवाले “त्वं वा अहमस्मि’ इस प्रकार उमय- 
का निर्देशकर ( विशिषन्ति ) उन्हें विशिष्ट करते हैं । 

ऋ तथा--'तयोऽहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहम्‌? इत्यादित्यपुरुषं प्रकृत्येतरेयिणः समा- 


जो यह कहा गया है कि विद्याभेद स्वीकार न करनेपर मन्त्रोंके भेदकी अनुपपत्ति होती है, 


उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्योंकि अन्य उपदेशके समान 
उपपत्ति होती है । जेसे ताण्डियोंके उपनिषद्के छठे अधघ्यायमें 'स आत्मा तत्वमसि’ ( वह आत्मा 


हे, ३वेतकेतु ! वह तु है ) इसप्रकार पिता उद्दालक द्वारा नौ वार उपदेश किये जानेपर मी विद्याका 
भेद नहीं है, वसे यहाँ मी होगा । परन्तु नौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका भेद क्यों नहीं 
होता ? इससे नहीं होता कि उपक्रम ओर उपसंहारसे एक अथं अवगत होता है। “भूय एव०' (हे 
मगवन्‌ ? आप मुझे फिर समझाइये ) इसप्रकार एक ही अथंकी पुनः पुनः प्रतिपादनकी इच्छाका 
विषय होनेसे जोर अन्य आशङ्काके निवारणखे वार-वार उपदेश उपपन्न होता है, अत; विद्याका 
भेद नहीं होता । वसे ही यहाँ मी प्रदनरूपके अभेद होनेसे विद्याका भेद नहीं है । 'अतोऽन्यदातंम्‌' 
( उस आत्मासे भिन्न विनाशी है ) इसप्रकार परिसमाप्तिका मी एकरूप होनेसे उपक्रम और उपसंहार 
एकार्थविषयक देखनेमें आते हैं। 'यदेव साक्षादपरोक्षाद्रह्म' इसप्रकार द्वितीय प्रदनमें मी 'एव' का 
प्रयोग करनेवाले ऋषि पूवंप्ररनगत अर्थका उत्तर प्ररनमें अनुकषणकर दिखलाते हैं। पूव ब्राह्मणमें 
काय-करणसे भिन्न आत्माका अस्तित्व कहा जाता है और उत्तर ब्राह्मणमें उसको ही भूख आदि संसार | 
घमसि अतीत कहा जाता है, इसप्रकार एकाथंता उपपन्न होती है, इससे एक विद्या है ॥ ३६॥ 

जसे 'तद्योऽहं ०? ( जो मैं हूँ वही आदित्य मण्डलस्थ पुरुष है और जो वह है वह मैं हूँ ) 

नन्दो-दौपिका 

कमका भेद हे, वसे आल्माके अभ्याससे यहाँ विद्यामे भेद हे । इसलिए इनके परस्पर धर्मोका अनुपसंहार 
हे, सिद्धान्तमें इनके धर्मोका परस्पर उपसंहार है । सिद्धान्ती--एक विद्या है, क्योंकि दोनों ब्राह्मणोंमें 
प्रश्‍न और प्रतिवचन एक आत्मविषयक है । इसलिए वेद्य एक होनेसे विद्या भी एक है ॥ ३५ ॥ 


अधि० २३ स्‌० ३७ | आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीकासहित ७०७ 


मनन्ति, तथा जाबालाः--'त्वं वा भहमस्मि भगवो देवतेऽहं वे त्वमसि' इति । तत्र संशयः- 
किमिह व्यतिहारेणोभयरूपा मतिः कतंव्योतेकरूपेवेति ? एकरूपेवेति तावदाह । न ह्यत्रा- 
त्मन ईश्वरेणेकत्वं मुक्‍त्वा5न्यत्किचिच्चिन्तयितव्यमस्ति । यदि चेवं चिन्तयितव्यो विशेष 
परिकल्प्येत, संलारिणइचेश्वरात्मत्वमोश्वरस्य संसार्यात्मत्वमिति । तत्र संसारिणस्ताव- 
दीश्वरात्मत्वे उत्कषो भवेत्‌, ईश्वरस्य तु संसार्यात्मत्वे निकषः कृतः स्यात्‌, तस्मादैक- 
रूप्यमेव मतेः। व्यतिहाराम्नायस्त्वेकत्वरढीकारार्थं इति । ® एवं प्रापे प्रत्याह-च्यति- 
हारोऽयमाध्यानायाम्नायते, इतरवत्‌ । यथेतरे गुणा; खर्वात्मत्वप्रथृतय आध्यानायास्ना- 
यन्ते, तद्वत्‌ । तथा हि विशिषन्ति समाम्नातार उभयोच्चारणेन 'त्वमहमस्म्यहं च त्वमसि' 
इति । तच्चोभयरूपायां मतो कतव्यायामर्थवद्गवति। अन्यथा हीदं विशेषेणोभयाम्ना- 
नमनर्थक स्यात्‌, एकेनेव कृतत्वात्‌ । ननू भयाम्नानस्यारथोविशेषे परिकल्प्यमाने देवतायाः 
संसार्यात्मत्वापत्तेनिकषः प्रसज्येतेत्युक्तम्‌-नेष दोषः, ऐकात्म्यस्वैवानेन प्रकारणानु- 
चिन्त्यमानत्वात्‌। नन्येवं सति स एवेकत्वरढीकार आपद्येत । न वयमेकत्वरढीकारं 
वारयामः । कि तहि ? व्यतिहारेणेह द्विरूपा मतिः कतेव्या, वचनप्रामाण्यात्‌, नेकरूपे- 


प्रकार आदित्य पुरुषको प्रस्तुतकर ऐतरेयशाख/वाले कहते हैं, ओर "त्वं वा०' (हे देवता ! तू हो 
में हुँ और मैं ही तु है ) इस प्रकार जाबाल कहते हैं। यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ व्यतिहार. 
( विशेषणविशेष्यभाव ) से उमथरूप मति करनी चाहिए अथवा एकरूप ही ? पूरवपक्षी--कहूते हैं-- 
एकरूप ही मति करनी चाहिए, क्योंकि इस व्यतिहारमें आतमाका ईरवरके साथ एकरवके विना 

अन्य कुछ मी चिन्तनोय नहीं है । यदि जोवकी ईशवररूपता और इईश्वरमें जीवरूपता इस प्रकार 
चिन्तन योग्य विशेषकी कल्पनाकी जाय तो संसारी जीवको ईइवरात्मत्व होनेपर उसका उत्कष होगा 
और ईश्वरको जीवात्मत्व स्वीकार करनेपर उसका अपकष होगा, इसलिए मति एकरूप ही है । "त्वं वा! 
यह व्यतिहार श्रुति तो एकत्वको हृढ करनेके लिए है। सिद्धास्ती--ऐसा प्राक्त होनेपर निराकरण 
करते हैँ--यह व्यतिहार उपासनाके लिए कहा जाता है, अभ्यके समान, जैसे सर्वात्मत्व आदि अन्य 
गुण उपासनाके लिए कहे गये हैं, वसे यह व्यतिहार भी कहा गया है। क्योंकि श्रुति कहनेवाले 
'स्वमहसस्म्यहं च त्वससि’ इसी प्रकार दोनोंके उच्चारणसे उन्हें इस तरह विशिष्ट करते हें । और वह- 
उमयोच्चारण उमयरूपसे मति करनेपर सार्थक होता है, नहीं तो इस विशेषसे उभय श्र ति अनर्थक होगी, 
क्योंकि एकके उच्चारणसे ही एकरूप मति सिद्ध होगी । परन्तु यह कहा गया है कि उमय श्र तिमें अर्थ 
विशेषकी कल्पवाकी जानेपर देवतामें संसारी जोवात्मत्व आजानेसे अपकषस प्रसक्त होगा । यह दोष 
नहीं है, क्योंकि एक स्वरूपताका ही इस प्रकारसे अनुचिन्तन हे । परन्तु ऐसा होनेपर वही एकत्वका 


सत्यानन्दी दीपिका 
& जीध और ईश्वर दोनोंके परस्पर विशेषण-विशेष्यमावको व्यतिहार कहा जाता हे । यह 


व्यतिहार श्र ति प्रतिपादित होनेसे और 'उकृश्दष्टिनिकृष्टे कृता फलवती' “निकृष्टमें की यई उत्कृष्ट दृष्टि 
फलवाली होती है” इस न्यायसे संशय होनेपर उक्त न्यायसे जीवमें ईश्वर बुद्धि करनी चाहिए । 
पूवंपक्षमें लाघव फल है, सिद्धान्तमें उसयश्रुति साथंक है । 

सिद्धान्ती --“त्व॑ वा अहमस्मि भगवो देवते5हं.वे त्वमसि'' इन दोनोंका अनुवादकर इतरेतर 
भावका विधान होता है, अतः दोनोंमें दो प्रकारके चिन्तनका विधान किया जाता है । यदि एक बुद्धिका 
विधान होता तो 'तच््वमलि” के समान 'योऽसी सोऽहम्‌” ( जो वह है वह मैं है ) 'स्वमहमस्मि' इस 
प्रकार एक उच्चारण ही पर्याप्त था, तो पुनः 'तद्योऽहं सोइसो' ( जो मैं हे सो वह है ) 'अहं त्वमसि' 
( मैं तु है यह उच्चारण व्यथं होगा, अतः दोनों उच्चारणोंकी सार्थकताके लिए दो मति करनी 
चाहिए । संदिग्ध अथमें तो उक्त न्याय चरिताथं हो सुता है, परन्तु यहाँ तो श्रुति प्रमाण है, अतः 


७०८ ब्रह्मसूज-शाइरभाष्य॑ [ अ०३ पा० रै 


त्येतावदुपपादयामः । फलतस्त्वेकत्वमपि दढीभवति। यथा 55ध्यानाथ ऽपि सत्यकामादि- 
गुणोपदेशे तद्गुण ईइवरः प्रसिद्धयति, तद्वत्‌ । तस्मादयमाध्यातव्यो व्यतिहारः समाने 
च विषय उपसंहर्तव्यो भवतीति ॥ ३७ ॥ 
( २४ सत्यायधिकरणम्‌ | सू० ३८ ) 
सेव हि सत्यादयः ॥ ३८ ॥ 

पदच्छेदू--सा, एव, हि, सत्यादयः । 

सूत्राथे- ( सैंव ) सत्यविद्या एक ही है, ( हि ) क्योंकि 'तचत्तत्सत्यम्‌' इसमें प्रकृत उपास्य ` 
हिरण्यगभंका आकषण है, अतः विद्याका भेद नहीं है, इसलिए समी ( सत्यादयः ) सत्य आदि 
गुणोंका अन्यत्र भी उपसंहार होना चाहिए । 

क “स्र यो हुतं महधक्षं प्रथमजं वेद सत्यं बरम’ (बृह ५।४।१) इत्यादिना वाजसनेयके 
सत्यविद्यां सनामाक्षरोपासनां विधायानन्तरमास्नायते-'तद्यत्तव्सत्यमसौ स आदित्यो य एष 
एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्चायं दक्षिणेऽक्षन्पुरुषः? (बृह० ५।५।२) इत्यादि । तत्र संशयः- कि डे 
एते सत्यविद्य किंवैकेवेति ? द्वे इति ताचत्प्राप्तम्‌ । भेदेन हि फलसंयोगो भवति-'जयती 
मॉलोकान' ( बृह० ५।४।१ ) इति पुरस्तात्‌, ‘हन्ति पाप्मानं जहाति च' (बृह० ५।५।३।४) इत्यु 
परिष्टात्‌। प्रकताकषणं तूपास्येकत्वादिति। ® एवं प्राते ब्रृमः-एकेवेयं सत्यविद्येति। कुत 


हृढीकरण प्रसक्त होगा । हम एकत्वके हृढीकरणका वारण नहों करते, किन्तु यहाँ श्र तिवचन प्रामाण्यसे 
व्यतिहारसे हिरूप मति करनी चाहिए एकरूप नहीं, केवल यहो हम उपपादन करते हें । फलतः:- 
अर्थतः तो एकत्व भी हढ होता है। जेसे सत्थकामत्व आदि गुणोंका उपदेश आध्यानके लिए होनेपर 
भी उन गुणोंवाला ईश्वर प्रसिद्ध होता है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए । इसलिए यह व्यतिहांर 
ध्यान करने योग्य है और समान विषयमें उपसंहार करने योग्य है ॥ ३७॥ 

“स यो हैतं०? ( जो भी इस महत्‌, यक्ष-पूज्य प्रथम उत्पन्न हुएको “यह सत्य ब्रह्मा है' ऐसा 

जानता है वह इन लोकोंको जीत लेता है ) इत्यादिसे वाजसनेयकमें नाम अक्षरको उपासनाके साथ 
यविद्याका विधानकर अनन्तर 'तद्चत्तव्सत्यमसौ०? ( वह जो सत्य है वह यह आदित्य है । जो इस 
आदित्य मण्डलमें पुरुष है ओर जो मी यह दक्षिण नेत्रमें पुरुष है) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय 
होता है कि क्या ये दो सत्य विद्याएं हैं अथवा एक ही है? पूवपक्षी -दो हैं, ऐसा प्राप्त होता है । 
क्योंकि 'जयतीमाॉड्लोकान्‌' (वह इन लोकोंको जीत लेता है अर्थात्‌ प्राप्त करता है) इस प्रकार पुवंकी 
उपासनामें और हन्ति पाप्मानं ०' ( जो एसा जानता है वह पापका नाश करता है ओर उसे त्याग 
देता है ) ऐसा अन्तिम उपासनामें फलका संयोग मिन्नरूपसे है । प्रकृतका आकषण तो उपास्यके 
एकत्वसे है । सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यह सत्य विद्या एक ही है, किससे ? इससे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अन्योन्यात्मत्वका ध्यान करना चाहिए । ब्रह्मामें मनोमयत्व आदिके समान, जीवात्मत्वका ध्यानके 
लिए आरोप होनेपर भी अपकषत्व प्रसक्त नहीं होता । जहाँ उभय मति होती है, वहाँ एकत्व अथे 
सिद्ध होता है। इसलिए अहंग्रहोपासनामें इस व्यतिहारका उपसंहार करना चाहिए ॥ ३७ ॥ 

* सत्यम्‌ यह नाम 'तत्‌, यत्‌, तत्‌’ इन तीन अक्षरोंका है । प्रथम और अन्तिम अक्षर 
सत्य हैं और मध्य अक्षर अनृत है । वह दोनों ओरसे सत्यके साथ संपुटित होने वे सत्य प्रायः ही होता 
है, ऐसी सत्यविद्याके अङ्गरूपसे नाम अक्षरकी उपासना की गई है । जो वह पृवमें कहा गया हुदयाख्य 
है, वह पूर्वोक्त यक्षत्व आदि गुणवाला ब्रह्मा है, वह आदित्य मण्डलमें अक्षिमें जो पुरुष है वह है । 


अधि० २४ खू० ३८ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७०९, 


तदत्तत्सत्यम्‌ ( बृ० ५।५।२ ) इति प्रकृताकषणात्‌ । ननु विद्याभेदेपि प्रकताकषणमुपास्ये 
कत्वादुपपद्यत इत्युक्तम्‌ । नेतदेवम्‌, यत्र तु विस्पष्टात्कारणान्तरादिद्याभेद: प्रतीयते तत्रे- 
तदेवं स्यात्‌ । अत्र तूमयथा संभवे तद्यत्तत्सत्यमिति प्रकृताकषणात्पूर्वविद्यासंबद्धमेव 
सत्यमुत्तरजाळष्यत इत्येकविद्यात्वनिश्चयः। यत्पुनरुक्तं फलान्तरश्रवणाद्विद्यान्तरमिति, 
अत्रोच्यते-तस्योपनिषदहरहमिति चाङ्गान्तरोपदेशास्य स्तावकमिदं फलान्तरश्रवणमित्य- 
दोषः। अपि चाथवादादेव फले कब्पयितव्ये सति विद्येकत्वे चावयवेषु श्रयमाणानिं 
बहून्यपि फलान्यवयविन्यामेव विद्यायामुपसंहर्तव्यानि भवन्ति । तस्मात्सेवेयमेका सत्य- 
विद्या तेब तेन विदोषेणोपेताम्नातेत्यतः सव एव सत्यादयो गुणा एकस्मिन्नेव . प्रयोगे 
उपसंहर्तव्याः । ` & केचित्पुनरस्मिन्सूत्र इद च वाजसनेयकमक्ष्यादित्यपुरुषविषयं 
चाक्यम्‌, छान्दोग्ये च-अथ य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो इञ्यते (छा० १।६।६), ‘अथ य 
एषोऽक्षिणि पुरुषो द्यते ( छा० ४।१५।१ ) इत्युदाहृत्य सेवेयमक्ष्यादित्य पुरुषविषया विद्यो 
भयत्रेकवेति - कृत्वा सत्यादीन्गुणान्वाजसनेयिभ्पइछन्दोगानाम॒पसंहर्यान्मन्यन्ते । तन्न 


तद्यततत्सत्यम्‌? इस प्रकार प्रकृतका आकर्षण है । परन्तु ऐसा कहा. गया है कि विद्याका भेद होनेपर मी 
प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे उपपन्न होता है । किन्तु ऐसा नहीं, जहाँ तो विस्पष्ट अन्य कारण 
(प्रकरण) से विद्याका भेद प्रतीत होता है, वहाँ प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे मले ही हो, परन्तु 
यहाँ तो विद्याका भेद ओर अभेद दोनों प्रका रोंसे संभव होनेपर 'तद्यत्त त्सत्यम्‌' इस प्रकारका प्रकृतका आक- 
षण होनेसे पूव विद्यासे सम्बद्ध सत्यका ही उत्तर विद्यामें आकषण होता है, इससे एक विद्याका ति 
होता है । और जो यह कहा गया है कि अन्य फलकी श्रुति होनेखे विद्याका भेद है, उसपर कहा जाता 
है-उसके रहस्य नाम अहः? और अहम्‌? इसप्रकार अन्य अङ्गके उपदेशमें यह अन्य फलका श्रवण 
केवल स्तुतिमात्र है, अतः दोष नहीं है । किच्च अथवादसे ही फलकी कल्पना होनेपर विद्याके एकत्व- 
में अवयवों-( अङ्चो ) में श्रयमाण बहुत फलोंका मी अवयविनी विद्यामें उपसंहार होना चाहिए 
इसलिए वही एक सत्य विद्या तत्‌ तत्‌ विशेषणसे युक्त कही जाती है, अत: सत्य आदि सभी गुणों 
का एक ही प्रयोगमें उपसंहार होना चाहिए । दूसरे कई टीकाकार इस सूत्रमें वाजसनेयियोंका 
“यह वाक्य अक्षिपुरुष और आदित्यपुरुष विषयक है, :ओर छान्दोग्यमें 'अथ य एषो०' ( तथा यह 
जो आदित्य मण्डलके अन्तगंत सुवणमय-सा पुरुष दिखाई देता है) “अथ एषो०' ( जो यह अक्षिमें 
पुरुष दिखाई देता है ) इन दोनों वाकयोंका उदाहरण देकर वही यह अक्षिपुरष और आदित्य- 
पुरुष विषयक. विद्या दोनों स्थलोंमें एक ही है, ऐसा मानकर वाजसनेयियोंके उपसंहार योग्य सत्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उसके 'अहः' ओर अहम्‌, दो रहस्य नाम जाननेसे पाप क्षयरूप फल होता हे । यहाँ पूववाक्यमें और 
उत्तरवाक्यमें फल भिन्न-मिन्न हे । इस प्रकार श्र्‌ति प्रमाण होनेसे ओर पूव वाकयमें जो प्रकृत है 
उसका उत्तर वाकयमें आकर्षण होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । पूर्वपक्षमें गुणोंकी व्यवस्थासे 
अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें एक अनुष्ठान है । 

# सिद्धान्ती -केवर विशोष्य ब्रह्मका आकर्षण ठीक नहीं है, क्योंकि “तत्‌, यत्‌, तत्‌ ' इन 
सवंनामोंसे पूर्वोक्त गुणोंसे युक्त ब्रह्मका आकषण कर आदित्यस्थान ओर अक्षिस्थान आदि गुणोंका 
विधान है । इसलिए उपास्यके एक होनेसे विद्या एक है । 

% इसप्रकार दोनों शाखाओंमें उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । इसलिए अङ्गभ्त विद्यासे 
सत्य विद्या-हिरण्यगमं विद्या भिन्न होनेसे सत्य कादि गुणोंका उपसंहार नही है, यह एक देशीका 
आशय है । सिद्धान्त तो पुवमें कहा गया है ॥ ३८ ॥ 


७१० ्रह्मसूत्र-दाङ्गरभाष्य | अ०३ पा० ३ 


साघु लक्ष्यते, छान्दोग्ये द्वि ज्योतिष्टोमकर्मसंबन्धिनीयमुद्गीथव्यपाश्रया विद्या विज्ञायते । 
तत्र ह्यादिमध्यावसानेषु हि कर्म संबन्धिचिह्वानि भवन्ति 'इयमेवगंग्नि: साम’ (छा० १।६।८) 
इत्युपक्रमे, 'तस्यक्च साम च गेष्णौ तर्मादुदूगीथः' (छा० १।६।८ ) इति मध्ये, “य एवंविद्वा- 
न्साम गायति’ ( छा० १।७।९ ) इत्युपसंहारे। नेवं वाजसनेयके किचित्कर्मसंबन्धि चिह- 
मस्ति । तत्र प्रक्रमभेदाद्वि द्याभेदे सति गुणव्यवस्थेव युक्तेति ॥ ३८ ॥ 


( २५ कामाद्यधिकरणम्‌ । सू० ३९ ) 


कामादीतरत्र तत्र घायतनादिभ्यः ॥ ३९ ॥ 


पद्च्छेद्‌--कामादि, इतरत्र, तत्र, च, आथतनादिभ्यः । 

सूत्राथ--( कामादि ) सत्यकामत्व आदि मुण समूहका ( इतरत्र) अन्यत्र-वृहृदारण्यकमें 
सवं वशित्व आदि गुण समूहका मी ( तत्र ) छान्दोग्यमे उपसंहार होना चाहिए, ( आयतनादिभ्य: ) 
क्योंकि उन दोनोंमें आयतन आदि समान हैं । 

“अथ यदिदुमस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेश्म दहरो 5स्मिन्नन्तराकाश;' (छा० ८।१।१) इति 
प्रस्तुत्य छन्दोगा अघीयते-'एंष आत्माऽपहतपाप्मा विज्ञरो विमृत्युर्विशोको विजिघत्सोऽपिपासः 
सत्यकामः सत्यसंकल्प? ( छा० ८।१।५ ) इत्यादि । तथा वाजसनेयिनः-'स वा एष महानज 
आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु य एषोऽन्तहृदय आकाशस्तस्मिञ्छेते सवस्य वशी' (बृह ०४।४।२२) 
इत्यादि । तत्र विद्येकत्वं परस्परशुणयोगश्च, कि वा नेति खं शये विद्येकःबमिति । तत्रेद- 
मुच्यते-काम।दीति सत्यकामादीत्यर्थः। यथा देवदत्तो दत्तः, सत्यभामा भामेति । यदेत- 
च्छान्दोग्ये हदयाकाशस्य सल्यकामत्वादिगुणज्ञातमुपलभ्यते, तदितरत्र वाज्ञसनेयके 'स 
ब्रा एष महाजन आत्मा इत्यत्र संबध्यते, यञ्चवाज तनेयके वशित्वाद्यपलभ्यते तद्पीतरत्र 


आदि गुणोंका छंन्दोगोंको उपसंहार करना चाहिए, ऐसा मानते हैँ । परन्तु यह ठीक ज्ञात नहीं होता, 
क्योंकि छान्दोग्थमें ज्योतिशेम कमं सम्बन्धी यह उद्गीथाश्रित विद्या ज्ञात होतो है, कारण कि उसमें 
आदि, मध्य और अन्तमें कमं सम्बन्धो चित्त है-'इयमेवगग्निः सामः? ( यह पृथिवी ऋक्‌ और अग्नि 
साम है ) यह उपक्रममें, 'तस्यक्च०' ( ऋक्‌ और साम उसके पवे हैं, इसीसे वह देव उद्गीथरूप है) 
यह मध्यमें ओर 'य एवं विद्वान०' ( जो इसभ्रकार जाननेवाला होकर साम गान करता है ) इसप्रकार 
उपसंहारमें है । किन्तु इसभ्रकार वाजसनेयकमें कोई कमं सम्बन्धी चिह्न नहीं है । इसलिए यहाँ उप- 
क्रमके भेदसे विद्याका भेद होनेपर गुणोंकी व्यवस्था ही युक्त है ॥ ३८ ॥ 

'अथ यदिद्‌म०' ( अब इस ब्रह्मपुरके मीतर जो यह सुक्ष्म कमलाकार स्थान है, इसमें जो 
सुक्ष्म आकाश है ) इसप्रकार उपक्रम कर छन्दोग “एष आत्मा०' ( यह आत्मा घर्माधमंसे शून्य, 
जराहीन, मृत्युरहित, शोकातीत, मोजनेच्छारहित, पिपासा रहित, सत्यकाम ओर सत्यसङ्कल्प है ) 
इत्यादि पाठ करते हैं। उसीप्रकार वाजसनेयी “स वा एष महानज०' ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है, जो यह हृदयर्मे आकाश है उसमें रायन करता है, वह सबको 
वञमें रखनेवाला है ) इत्यादि अध्ययन करते हें । उनमें विद्याका एकत्व और परस्पर गुणोंका योग- 
उपसंहार है अथवा नहीं ? ऐसा संशय होनेपर विद्या एक है, यह सिद्धान्त है । उसपर यह कहते 
हैं--'कामादि' सत्यकाम आदि, ऐसा अथे है । जैसे कि 'देवदत' 'दच' कहा जाता है ओर सत्यभामा : 
भामा कही जाती है । छान्दोग्यमें हृदयाकाशके जो यह सत्यकामत्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता 
है वह अन्यत्र 'ख वा एष महानज आत्मा” इस वाजसनेयकमें सम्बद्ध होता है और जो वाजसनेयकमें 
वशित्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता है वह मी अन्यत्र-छान्दोग्यमें 'य आत्माऽपहतपाप्मा' यहाँ 


अधि० १६ सु० ४० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७११ 


छान्दोग्ये “एष आत्मा5पहतपाप्मा' (छा० ८।१।५) इत्यत्र संबध्यते । कुतः ! आयतनादिसा- 
मान्यात्‌। समानं ह्यभयत्रापि हृदयमायतनं समानश्च वेद्य इश्वरः समानं च तस्य लोका- 
संभेदप्रयोजनमित्येचमादि बहु सामान्यं हश्यते। ननु विशेषोऽपि दृश्यते छान्दोग्ये 
हृदयाकाइास्य गुणयोगो वाजसनेयके त्वाकाइाश्रयस्य ्रह्मण इति। न। 'दहर उत्तरेभ्य 
(ब्रह्मसूत्र १।३।१४) इत्यत्र छान्दोग्येऽप्याकाशशान्दं त्रह्मवेति प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अयं त्वत्र 
विद्यते विशेषः-सगुणा हि ब्रह्मविद्या छान्दोग्य उपदिश्यते, 'अथ य इहात्मानमनुविद्य घजन्त्ये- 
तांश्च सत्यान्कांमान? ( छा० ८।१।६ ) इत्यात्मवत्कामानामपि वेद्यत्वश्रवणात्‌ । वाजसनेयके 
तु निर्गुणमेव परं ब्रह्मोपदित्यमानं द्यते, 'अत उध्वं विमोक्षाय ब्रृहि' ( बृह० ४।३।१४ ) 
असङ्गो ह्ययं पुरुषः’ ( बृह ४।३।१५ ) इत्यादिप्रश्‍नप्रतिवचनसमन्वयात्‌ । बशित्वादि तु 
तत्स्तुत्यर्थमेव गुणज्ञातं वाजसनेयके संकीर्त्यते । तथा चोपरिष्टात्‌ 'स पष नेति नेत्यात्मा 
( बृह० ३।९।२६ ) इत्यादिना निर्गुणमेव ब्रह्मोपसंहरति । गुणवतस्तु ब्रह्मण एकत्वाडि- 
भूतिप्रदरानायायं गुणोपसंहारः सूत्रितो नोपासनायेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ३९ ॥ 
( २६ आद्राधिकरणम्‌ । सू० ४०-४१ ) 
आदरादलोपः ॥ ४० ॥ 

पद्च्छेद--आदरात्‌, अलोपः । 

सूजाथ--भोजनका लोप होनेपर भी अग्निहोत्रका ( अलोपः ) लोप नहीं है, ( आदरात्‌ ) 
क्योंकि 'पूर्वो$तिथिम्यो$इनीयात्‌' इत्यादि जाबाल श्रुतिने प्राणाग्नि होत्रका आदर किया है । 

छान्दोग्ये वेश्वानरविद्यां प्रकृत्य श्रयते--'तद्यद्धक्त प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयं स यां प्रथमा- 

हिं जुहुयात्तां जहुयाआणाय स्वाहा' ( छा» ५।१९।१ ) इत्यादि । तत्र पञ्च प्राणाहुतयो 

विद्दिताः, तासु च परस्तादग्निहोत्रशब्दः प्रयुक्त “य एतदेवं विद्वानग्निहोत्रं जुहोति’ ( छा० 


सम्बन्धित होता है, किससे इससेकि दोनोंमें आयतन आदि समान हैं । दोनों घ्ाखाओंमें हृदय स्थान 
समान ही है, वेद्य ईश्वर समान है और लोक मर्यादाके असंकर प्रयोजनवाला उसका सेतुत्व समान है, 
इत्यादि बहुत सामान्य देखा जाता हे । परन्तु विशेष मी दिखाई देता है--छन्दोग्यमै हुदयाकायमेँ 
गुणोंका योग है और वाजसनेयकमें आकाशके आश्रय ब्रह्ममें गुणोंका योग है । ऐसा नहीं, क्योंकि 
'दहर उत्तरेभ्यः’ इस सूत्रमें छान्दोग्यमें मी आकादशब्द ब्रह्म वाचक हो है, ऐसा सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है । परन्तु यहाँ यह विशेष विद्यमान है--छान्दोग्यमें सगुण ब्रह्मविद्या उपदिष्ट है--'अथ 
य०' ( जो यहाँ आत्मको और सत्यकामोंको जानकर परलोक जाते हैं ) इसप्रकार आत्माके समान 
सत्यकामोंमें वेद्यत्वका श्रवण है । वाजसनेयकमें तो 'अत ऊध्व०' ( अब आगे मुझे मोक्षके लिए उप- 
देश कीजिए ) “असङ्गो ह्ययं पुरुषः’ ( यह पुरुष असङ्ग है ) इत्यादि प्रश्‍न और प्रतिवचतके समन्वयसे 
निगु ण परब्रह्म ही उपदिश्यमान दिखाई देता है । इसलिए वशित्व आदि गुण समूह तो उसकी स्तुति- 
के लिए वाजसनेकमें कहा गया है । उसीप्रकार आगे भी 'स एष०” ( नेति नेति, ऐसा कहकर जो 
निरूषण किया गया है, वह यह आत्मा है ) इत्यादिसे श्रुति निगुण ब्रह्मका ही उपसंहार करती है । 
सगुण ब्रह्मके एक होनेसे उसकी विभूति प्रदशनके लिए यहूं गुणोपसंहार सुत्रित किया गया है । उपा- 
सनाके लिए नहीं, ऐसा समझना चाहिए ॥ ३९ ॥ 

छान्दोग्यमें वश्वानरविद्याको प्रस्तुतकर 'तद्यद्धक्तं' (अत: मोजनके समय जो अन्न पहले आवे, 
उसका हवन करना चाहिए, उस समय वह मोक्ता जो पहली आहुति दे उसे 'प्राणाथ स्वाहा' ऐसा 
कहकर दे ) इत्यादि श्रुति है । उसमें पाँच प्राण आहुतियाँ विहित हैं। और उनमें आगे 'य एतदेवं०' 
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५।२४।२) इति, 'यथेह क्लुधिता बाला मातरं पयुपासते। एवं सर्वाणि भूतान्यझिहोत्रमुपासते' (छा० 
५।२४।५) इति च । तत्रेदं विचायते-कि भोजनलोपे लोपः प्राणाग्निहोत्रस्योतालोप इति। 
तच्चद्गकतमिति भक्तागम्रनंयोगश्रवणाद्गक्तागमनस्य च. भोजनार्थत्वाद्गोजनलोपे लोपः 

[णाग्निहोत्रस्येति । एवं प्राते न ळुप्येतेति तावदाह । कस्मात्‌ ? आद्रात्‌। तथा. हि 
वेश्वानरविद्यायामेच जाबालानां श्रतिः- र्वोऽतिथिभ्योऽक्षीयात्‌ । यथा ह चे स्वयमहुत्वाऽसि- 
होत्रं परस्य जुहुयादेवं तत्‌’ इत्यतिथिभ्रोजनस्य प्राथम्यं निन्दित्वा स्वामिभोजनं प्रथमं प्राप- 
यन्ती प्राणाग्निहोत्रे आदर करोति । या हि न प्राथम्यलोपं सहते नेतरां सा प्राथम्यव- 
तोऽग्निंहोत्रस्य लोपं खहेतेति. मन्यते। * ननु भोजनार्थभक्तागमनसंयोगाद्गोजनंलोपे 
“लोपः प्रापितः न, तस्य द्रव्यविशेषविधानाथंत्वात्‌ । फ्रङ्कते ह्यग्निहोत्रे पयःप्रभृतीन्ां 
द्रव्याणां नियतत्वादि हाप्यम्निहोजरशाब्दात्कोण्डपायिनामयनवत्तद्व्मप्रा्तौ खत्यां भक्त- 
द्रव्येकतागुणविरोषाविघानार्थमिदं वावयं तद्यद्भक्तमिति। अतो गुणलोपे न सुख्यस्येत्येचं 
प्रातम्‌, -भोजनलोपेऽप्यङ्किर्वाऽन्येन वा द्रव्येणाविरुद्धेन प्रतिनिधानन्यायेन प्राणाग्नि- 
' होत्रस्याजुष्ठानमिति ॥ ४० ॥ 
“ अत उत्तरं पठति-- 

(जो इस-वश्वानरको उस प्रकार जाननेवाला पुरुष अग्निहोत्र करता है) और 'यथेह क्षुधिता वाळा० 
(.जिस प्रकार इस लोकमें भूखे बालक सब प्रकार माताकी उपासना करते हैं उसी प्रकार सम्पुण प्राणी. 
इस ज्ञानीके जोजनरूप अग्निहोत्रकी उपासना करते हैं कि यह मोज़न कब करेगा ) इस प्रकार अग्निहोत्र 


`शब्द प्रयक्त है। उसपर यह विचार किया जाता है कि भोजनका लोप होनेपर क्या अग्निहोत्र होमका 
- लोप होता है अथवा लोप नहीं होता ? परन्तु 'तथद्भक्तम! इस प्रकार अन्न आगमन सम्बन्धका श्रवण 


-होनेसे और अन्न आगमनको मोजनके लिए होनेसे भोजनका लोप होनेपर प्राणाग्नि होत्रका लोप होना 
चाहिए ? ऐसा प्राप्त होनेपर पूवपक्षी कहते हँ-प्राणाग्निहोत्रका लोप नहीं होना चाहिए किससे ? 
- इससे कि उसका श्रतिमें आदर है । उसी प्रकार वद्वानरविद्यमें जाबालोंकी 'पूर्वा$तिथिभ्यो० 

( उसको अतिथिथोंसे पूवं मोजन करना चाहिए, जंसे वह. अपना अग्निहोत्र होम न कर अन्यका 


अग्निहोत्र होम करे, वसे ही वह' है ) यह श्रुति अतिथि मोजनकी प्रंथमताकी निन्दाकर स्वामी भोजनको 
प्रथम प्राप्त कराती हुई प्रणाग्नि होत्रहोममे आदर करती है, क्योंकि जो श्रुति प्रथमताका लोप नहीं 


सह सकती ऐसे श्रथमतावाले अग्निहोत्रका लोप तो बिल्कुल नही सह .सकेगी, ऐसा माना 
जाता हे। परन्तु. मोजनके लिए अन्नके आगमनका 'प्राणारिनिहोत्रके साथ सम्बन्ध होनेसे 


मोजन लोप होनेपर उसका लोप प्राप्त है ? नहीं, क्योंकि वहे द्रव्य विशेषके विधानके लिए है.। प्राकृत 
अग्निहोत्रमें दूध आदि द्रव्योके नियत होनेसें यहाँ मी अग्निहोत्र . शब्दसे कुण्डपायियोंके अयनके 


समान उसके धमकी प्राप्ति होनेपर अन्नरूप द्वव्यके .एकतारूप गुण विशेषके विधानके लिए 'तद्यद्भक्तम्‌' 


यह वाक्य है । इसलिए गुणके लोप होनेपर मुख्यका लोप नहीं है, ऐसा प्राप्त हुआ । भोजनका लोप 
होनेपर भी जलसे अथवा अविरुद्ध अन्य द्रव्यसे प्रतिनिधि न्यायसे प्राणाग्निहोतरका अनुष्ठान है ॥ ४० ॥ 


इसपर उत्तर कहते है-- - 
:.. „ स॒त्यानन्दी-दीपिका 

> _ + जैसे कुण्डपायियोंके सत्रगत 'मासमग्निहोत्रं जुहोति’ इस मास अग्निहोत्र होममें नित्य 

अग्निहोत्र वाचक गोण अग्निहोत्रशब्दसे नित्य अग्निहोत्रके धम पयः, . दधि द्रव्य आदि अतिदेशसे 

प्राप्त होते हैं, वसे यहाँ भी प्राणाहुतिमें अग्निहोत्र शब्दके बलसे पयः, दघि द्रव्य आदि उत्सगंचे 


प्राप्त -होनेपर भोजनाथ अन्न द्रव्यकी विधिसे उसका अपवाद किया जाता है, अतः अन्न विधिके 
मपवादाथक होनेसे अन्नका लोप होनेपर मुख्य अग्निह्दोत्रका लोप नहीं होता, क्योंकि अपवादके अभाव- 


अधि० २६ सू० ४१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७१३ 


उपस्थितेऽतस्तद्वचनात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद्‌--उपस्थिते, अतः, तद्वचनात्‌ । 

सूत्राथ---( उपस्थिते. ) भोजन द्रव्यके उपस्थित होनेपर ( अतः ) इसी प्रथम प्राक्त भोजन 
द्रव्यसे 'प्राणाग्निहोत्र करना चाहिए, ( तद्वचनात्‌ ) क्योंकि 'तद्यद्भत्तम्‌' इत्यादि वाक्य है, और आदर 
वचन तो मोजन प्राप्ति दशाको लेकर है । 

& उपस्थिते भोजनेऽतस्तस्मादेव भोजनद्रव्यात्प्रथमोपनिपतितात्प्राणाग्निहोत् 
निर्वर्तयितव्यम्‌। कस्मात्‌ ? तद्वचनात्‌ । तथा हि--'तचद्वक्तं. प्रथममागच्छेत्त द्ोमीयम्‌' 
( छा० ५।१९।१.) इति । सिद्धवद्गक्तोपनिपातपरामर्शन पराथंद्रव्यसाध्यतां प्रपा 
तीनां विदधाति । ता अप्रयोज्ञकळक्षणापन्नाः सत्यः कथं भोजनलोपे द्रव्यान्तरं प्रति 
निधापयेयुः। न चात्र प्राकृताग्निहोत्रधमप्राप्तिरस्ति कुण्डपायिनामयने हि “मासमग्नि 
होत्र जुहोति' इति विध्युद्देशगतोऽर्निहोत्रशन्दर्तद्वद्भावं विधांपयेदिति युक्ता तद्धमं- 
प्राप्तिः । इह पुनरर्थवादगतोऽग्निहोत्रदान्दो न तद्वद्भावं विधापयितुमर्हति। तद्धमप्राप्तो 
चाभ्युपगस्यमानायामग्न्युद्धरणादयोऽपि प्राप्येरन्‌। न चास्ति संभवः। अग्न्युद्धरणं 
तावद्धोमाधिकरणभावाय ।. न चायमग्नो . होमः, भोजनार्थताव्याघातप्रसङ्गात्‌ । भोज- 
नोपनीतद्रव्यसंवन्धाच्चास्य पवैष होमः । तथा च जाबालश्र॒तिः 'पवोंऽतिथिभ्योऽइनीयात्‌ 


सिद्धान्ती--मोजनके उपस्थित होनेपर उस प्रथम प्राप्त मोजन प्रव्यसे ही अग्निहोत्र सम्पन्न 


करना चाहिए, क्योंकि उसका वचन हे । जसे कि 'तद्यद्भक्त०' ( अतः जो अन्न-भोजन प्रथम प्राप्त हो 
उसका हवन करना चाहिए ) यह श्रुति सिद्धवत्-प्रकृत प्राप्त भक्त-मोजनका जो आगमन उसके ( तत्‌ 


शब्दसे ) परामशंसें पराथ ( मोजनाथ-तृप्तिके लिए ) द्रव्यसे साध्य प्राण आहुतियोंका विधान करती 
है । वे आहुतियां तृप्ठिरप अथंकी अप्रयोजक^-प्रयोजक लक्षण ( आक्षेपत्व ) के अमावसे युक्त होती 
हुई मोजनके लोप होनेपर किस प्रकार अन्य द्रव्यका प्रतिनिधापन ( प्रतिनिधिन्यायसे आक्षेप) कर 
सकेगी । ओर यहाँ प्राकृत अग्निहोत्र घमकी प्राप्ति नहों है । कुण्डपायियोंके अयनमें तो 'मासपयंन्त 
अग्निहोत्र होम करे' इस विधिके उद्दश्यमे प्राप्त जो अग्निहोत्र शब्द है वह 'तद्वद्धाव” प्राकृत अग्निहोत्रके 
समान माव-धमं विधान कराएगा, इससे उसमें उसके धमकी प्राप्ति युक्त है। परन्तु यहाँ-प्राणाग्नि 
होत्रमें अथंवाद गत अग्निहोत्र शब्द प्रकृत अग्निहोत्रके सहश धर्मोका निधान नहीं करा सकता । यदि 
प्रकृत कग्निहोत्रके धमकी प्राप्ति स्वीकार की जाय तो उस अग्निके उद्धरण आदि मी प्राप्त होने चाहिए । 


किन्तु यहाँ ( प्राणाग्निहोत्रमें ) उनका संभव नहीं है, क्योंकि अग्निका उद्धरण होमके अधिकरणत्वे 
लिए है, और यह द्रव्यरूप होम प्रकृत अग्निमें नहीं होता, क्योंकि मोजनके लिए है, उसका [ प्रकृत 


| न्दी-दीपिका 
में उत्सगासे प्राप्त पय आदि द्रव्यसे अग्निहोत्रकी -निष्पत्ति संभव है। "गुणलोपे न मुख्यस्य' ( अङ्के 
लोप होनेपर मुख्यका लोप नहीं होता ) यह जेमिनि सूत्र है । आरब्ध नित्य आदि कमं अवश्य 
्नुष्ठेय होते हैं । यदि उनमें श्रत प्रव्यकी प्राप्ति न हो तो प्रतिनिधि द्रव्यसे भी कमं कतव्य है। जैसे 
श्रत कुशाके 'अमावमें शरसे कम किया जाता है, यह्‌ प्रतिनिधि न्याय है । अतः मोजनके लोप होनेपर 


भी अन्य प्य आदि द्रव्ये प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान करना युक्त है । पुवपक्षमें मोजन लोप होनेपर भी 
अन्य द्र व्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें उसका लोप है ॥ ४०.॥ 


& 'तद्धोमीयस्‌' यहाँ 'तत्‌' शब्दसे मोजनके लिए जो सिद्ध अन्न है उसका आश्रयकर मुखगत 
होमका विधान है। इसलिए प्रकृत अन्नका “तत्‌ पदसे परामशंकर भोजनके लिए प्राप्त द्रव्यसे 


_ १. उद्देश्याभावे संच्युपादेयस्याप्रवृत्तेमोजनार्थहव्यछोपे लोप एव प्राणाग्निहोत्नस्थ । 


डः 


७१४ ब्रह्मसूत्र दाडूरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


इत्यस्याधारामेवेमां होमनिर्वोत्त दशयति । & अत एव चेहापि सांपादिकान्येवाग्नि- 
होत्राङ्कानि दर्शायति--'डर एव वेदिर्लोमानि बर्हिहृदयं गाहेपस्यो मनोऽन्वाहायपचन आस्यमाहव 
नोयः' ( छा० ५१८।२ ) इति । वेदिश्रुतिश्चात्र स्थण्डि ङप्रात्रोयलक्षणार्था द्रष्टव्या, मुख्या- 
ग्निहोत्रे वेद्यभावात्‌ , तदङ्गानां चेह संपिपादयिषितत्वात्‌। भोजनेनेव च रृतकालेन 
संयोगान्नाग्निहोत्रकालावरोघसंभवः । एवमन्येऽप्युपस्थानादयो घर्माः केचित्कथंचिदि- 
रुध्यन्ते। तस्माद्धोजनपक्षच एवेते मन्त्रद्रव्यदेवतासंयोगात्पञ्चः होमा निर्वतयितव्याः । 
यत््वादरदर्शनबचनं, तद्धोजनपक्षे प्राथम्यविधानाथंम । न ह्यस्ति वचनस्यातिभारः। न 
त्वनेनास्य नित्यता शक्यते दशंयितुम्‌ । तस्माद्‌भोजनलोपे लोप एव प्राणाग्निहोत्रस्येति। 
( २७ तन्तिर्धारणाधिकरणम्‌ । सू० ४२ ) 
तन्निर्धारणानियमस्तद्रष्टे; पृथग्ध्यप्रतिबन्ध; फलम्‌ ॥ ४२॥ 
पदच्छेद-_तन्निधारणानियमः, तद्षृष्टेः, पृथक्‌, हि, अप्रतिबन्धः, फलम्‌ । 
सृत्नाथ--( तननिर्धारणानियमः ) कर्माङ्गोके आश्रित उपासनाओंका नित्यके समान अनुष्ठान 
नहों है, क्योंकि यह अनियम ( तद्दृष्टे: ) 'तेनोमो कुरुतःः इत्यादि श्रृतिमें प्रतिपादित है । 
(पृथर्व्यप्रतिबन्धः फलम्‌) उन उपासनाओंका कमंफलसे पृथक्‌ अप्रतिवन्ध फल विशेष उपलब्ध होता है। 


अग्नके सदृश धर्मोके स्वीकार करनेपर | व्याघात प्रसङ्ग होगा, इसलिए मोजनाथ प्राप्त द्रव्यके साथ 
सम्बन्ध होनेसे मुखमें ही यह होम होता है । उसी प्रकार 'पूर्वोऽतिथिभ्योऽइनीयात्‌' यह जाबाल श्रुति 
मी मुखमें ही इस होमकी निष्पत्ति दिखलाती है । इसीसे यहाँ मी कल्पनासे संपादन किये गये अग्निहोत्रके 
अङ्गोंको 'उर एव०' ( इस वश्वानर उपासकका वक्षःस्थल वेदी है, लोम दम हैं, हृदय गाहपत्याग्नि है, 
मन अन्वाहायपचन ( दक्षिणाग्नि ) और मुख आहवनीय अग्नि है) यह श्रुति दिखलाती है। यहाँ 
प्राणानिहोत्रमें वेदीकी श्रुति स्थण्डिलमात्र उपलक्षणार्थक समझनी चाहिए, क्योंकि मुख्य अग्निहोत्रमें 
बेदीका अभाव है और प्राणार्निहोत्रमें उसके अङ्गोंका संपादन करना अभीष्ट है । मोजनके द्वारा ही 
निश्चित होनेवाले कालके साथ [ प्राणाग्निहोत्रका ] सम्बन्ध होनेसे मुख्य अग्निहोत्रके कालके साथ 
अवरोध सम्मव नहीं है । इसी प्रकार उपस्थान आदि अन्य मी कई एक धमं कथंचित्‌ विरुद्ध होते हैं। 
इसलिए मन्त्र, द्रव्य और देवताके सम्बन्धसे भोजन पक्षमें ये पांच होम निष्पन्न होने चाहिए । ओर जो 
आदरदशंन वचन है, वह तो भोजन पक्षमें प्रथमता विधान करनेके लिए है। इसमें वचनका कोई 
मार नहीं है, क्योंकि इस ( प्रथमतावचन ) से इस प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता नहीं दिखाई जा सकती । 
इसलिए भोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता हे ॥ ४१ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
'प्राणाय स्वाहा, अपानाय स्वाहा” इत्यादि पाँच आहुतियाँ सिद्ध होती हें । मोजनके लोप होनेपर उनका 


भी लोप ही होता है, इससे ये आहुतियाँ अन्य द्रव्यका आक्षेप नहीं करतीं । जंसे क्रतुसे प्रयुक्त अपू 
आनयनके आश्रित गोदोहनपात्रका क्रतुके लोप होनेपर लोप ही होता हे 1 | 

अतएव-नित्य अग्निहोत्रके धर्मोकी प्राप्ति न होनेसे ही प्राणाग्निहोत्रमें कल्पनासे अग्निहोत्रके 
अज्धोंका संपादन किया गया है, अन्यथा संपादन व्यथं हो जायगा । परन्तु जिन श्रुति और स्मृतियोंमें 
स्वामी ( उपासक ) का भोजनकाल अतिथि भोजनकालके पश्चात्‌ विहित है, वह 'पूर्वो$तिथिभ्यो$इनी- 
यात्‌? इस वचनसे कंसे बाधित होगा ? इस विशेषवाक्यसे सामान्यवाक्य वाधित होता है, क्योंकि 
विशेष वचनको सामान्य वचनके बांधमें कोई मार नहीं है। सामान्य वचन उपासकसे भिन्न भोक्ताके 
लिए है । इस प्राथम्यवचनसे प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता सिद्ध नहीं होती । प्राण उपासकको भोजन प्राप्त 
होनेपर प्राथम्यके अथमें आदर होनेसे आदर शब्द अन्यथासिद्ध है। इससे यह शिद्ध हुआ कि 
मोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


अधि० २७ सू० ४२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ७१५ 


सन्ति कर्माङ्गव्यपाश्चयाणि विज्ञानानि- ओमित्येतदक्षरसुद्गीथसुपासोत' (छा० १।१।१) 
इत्येवमादीनि। कि तानि नित्यान्येव स्युः कमसु, पणमयीत्वादिवदुतानित्यानि, गोदो 
हनादिवदिति विचाग्यामः । कि तावत्प्राप्तम्‌ ?-नित्यानीति। कुतः ? प्रयोगवचनपरिय्र- 
हात्‌। अनारभ्याघीतान्यपि होेतान्युद्‌गीथादिद्वारेण क्रतुसंबन्धात्कतुप्रयोगवचननेनवाङ्गा- 
न्तरवत्संस्पृश्यन्ते । यच्चेषां स्ववाक्य षु फलश्चवणम्‌- आपयिता ह चे कामानां भत्रति' ( छा० 
१।१।७) इत्यादि, तद्वतंमानापदेदारूपत्वादर्थवादमात्रमेवापापस्छोकश्रवणादिवन्न फलप्रघा- 
नम्‌। तस्माद्यथा यस्य पणमयी जुहूभवति न स पापं छोक श्यणोति' इत्येवमादीनामप्रकरण- 
पठितानामपि जुद्दादिद्वारेण क्रतुप्रवेशात्प्रकरणपठितवन्नित्यते बमुद्गीथाद्रपासनानाम- 
पीति। एवं प्राप्त ्रमः-तन्निचारणानियम इति | यान्यतान्तुद्‌ गोथादिकमगुणयाथात्म्यनि- 
्धारणानि रखतम आप्तिः समृद्धिमुख्यप्राण आदित्य इत्येवमादीनि नेतानि नित्यवत्कमसु 
नियम्येरन! कुतः? तद्हष्टेः। तथाह्यनियतत्वमेवंजातीयकानां दशयति श्रतिः-तेनोभा 
कुरुतो यइचेतदेवं वेद्‌ यश्च न वेद’ (छा० १।१।१०) इत्यवि दुषो ऽपि क्रियाभ्यनुज्ञामात्‌। प्रस्तावा- 
दिदेचताविज्ञानविहीनानामपि प्रस्तोत्रादीमां याजनाध्यचसानद शनात्‌ श्रस्तोतर्या देवता 
प्रस्तावमन्वायत्ता तां चेदबिद्वान््रस्तोष्य सि’ (छा०१।३०।९), “तां चेदविद्वानुद्गास्यति’ (छः०१।१०।१०) 
“तां चेदविद्वान्प्रतिहरिष्यसि’ ( छा० १।१०।११ ) इति च। अपि,चेवंजातीयकस्य कर्मव्यपा- 

'ओमित्येतदक्षरसु ०? ( उद्गीथके अवयव इस 5 अक्षरको उपासना करनी चाहिए ) 

इत्यादि कम-ज्योति्टोम आदिके अङ्गोंका आश्रयण करनेवाली उपासनाएं हैं । क्या ये उपासनाएं कर्मोमें 
पणमयीत्व आदिके समान नित्य हैं अथवा गोदोहन आदिके समान अनित्य हैं? इस विषयपर हम 
विचार करते हैं, तो कया प्राप्त होता है? पूर्णपक्षी- नित्य हैं। किससे ? इससे कि प्रयोग वचनका 
परिग्रह है । क्रतुके प्रकरणमें न पठित होनेवाली इन उपासनाओंका उद्गीथ आदि द्वारा क्रतुके साथ 
सम्बन्ध द्वोनेसे क्रतुके प्रयोग वचनसे हो अभ्य अङ्के समान ये मी सम्तन्धवाली होती हैं। जो इन 
विज्ञानोंका अपने वाक्योंमें “आपयिता ह बे०' ( जो विद्वातु-उपासक इस प्रकार इस उद्गीथरूप अक्षरकी 
उपासना करता है वह (यजमानको) ( सम्पूण कामनाओंको प्राप्त करानेवाळा होता है ) इत्यादि फलका 
श्रवण है । वह फल श्रवण वाक्यमें वतमान कालका उपदेश होनेऐे अर्थवाद मात्र ही है-अपाप- 
इलोक श्रवण आदिके समान फल प्रधान नहीं है । इसलिए जैसे . “यस्य पणंमयी०' ( जिसकी पणमयी 
( पलाशकी ) जुह होती है वह लोकमें पाप इळोकका श्रवण नहीं करता ) इत्यादि क्रतुके प्रकरणमें 
अपठितोंका मी जुह आदि द्वारा क्रतुमें प्रवेश-सम्बन्ध होनेसे प्रकरणमें पठितके समान नित्यत्व हे 
बसे उद्गीथ आदि उपासना/ओंको मी समझना चाहिए 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हें-उपासनाके निर्धारणका अनियम है, ' 
वह श्रेष्ठ, कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला, समृद्धि देनेवाला, मुख्य प्राण आदित्य है” इत्यादि उद्गीथ 
आदि कर्माङ्गोंके यथावत्‌ स्वरूप 'रसतमत्व आदि’ का निर्धारण करनेवाली जो ये उपासनाएं हैं, 
वे नित्य कर्माङ्गोंके समान [ पणंमयीत्वके समान | कमोमें नियमित नहीं होनी चाहिए, क्योंकि 
श्रतिमें . ऐसा ही दृष्ट हे । कारण कि इसीप्रकारकी उपासनाएं अनित्य हैं, श्रति दिखलाती है-- 
'तेनोभो ङुरुतः०' (जो उद्गीथावयव भूत इस ३०» कक्षरको रसतमत्व आदि बिशिष्ट जानता है और जो 
नहीं जानता है वे दोनों ही उसके द्वारा कम करते हैं ) इसप्रकार मअविद्वानुके लिए मी कमकी 
अनुज्ञा है । और '्रस्तोतर्या०' ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है यदि तू उसे विना 
जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) 'तां चेदुविद्वानुदगास्यति०' ( हे उद्गाता ! यदि तू 


७१६ ब्रहझसुत्र-शाङ्कगरभाष्य [ आ० रे पा० २ 


श्रयस्य विज्ञानस्य पृथगेवे कर्मणः फलमुपलभ्यते क्मंफलसिद्धथ प्रतिबन्धस्तत्ससद्धि रति- 
शयविद्योष कश्चित्‌ तिनो भो कुरुतो य इचेतदेवं वेद्‌ यश्र न वेद। नाना तु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं मवति’ (छा० १।१।१०) इति। तत्र नाना तु! इति विद्द- 
दविद्वत्प्रयोगयोः पृथकरणाद्वीयवत्तरमिति च तरप्प्रत्ययप्रयोगाद्विद्याचिहीनमपि कम वीयं 

वदिति गम्यते। तच्चानित्यत्वे विद्याया उपपद्यत। नित्यत्वे तु कथं तद्विहीनं कमं बीयंवदित्य 

नुज्ञायेंत । सर्वाज्ञीपसंहारे हि वीर्यवत्कमति स्थितिः। ® तथा लोकसामादिषु प्रतिनियतानि 
' प्रत्युपासनं फलानि शिष्यन्ते-कल्पन्ते हास्म लोका : ऊर्ध्वाइचाबृत्ताइच! ( छा» २।२।३ )इत्येव- 
मादीनि, नचेदं फलश्रवणमर्थवादमाज् युक्त प्रतिपत्तम्‌ । तथा हि गुणवाद आपद्येत. । 
फलोपदेशे तु मुख्यवादोपपत्तिः। प्रयाजादिषु त्वितिकतव्यताकाङ्कस्य क्रतोः प्रकृतत्व- 
.त्तादथ्य सति युक्त फलश्रतेरथेवाद्त्वम्‌ । तथानारभ्याधीतेष्वपि पणमयीत्वादिषु | 
उसे विना जाने उद्गान करेगा ) और 'तां चेदविद्वान्प्रतिहरिष्यति०' ( हे प्रतिहर्ता ! यदि तु उसे विना 
जाने प्रतिहार मक्तिका गान करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा.) इसप्रकार प्रस्ताव आदिके देवताके 
विज्ञानसे रहित प्रस्तोता आदिमें याजनका निश्‍चय देखा जाता है । और इसप्रकारके कमंके आश्रित 

विज्ञानका कमंफलसे पृथक्‌ फल उपलब्ध होता है-कमफल सिद्धिके प्रतिबन्धसे रहित उसका कोई 
समृद्धिरूप अतिशय विशेष फल विज्ञानमे उपलब्ध होता हे--'तेनोमो कुरुतो०' ( जो उद्गीथके अव- 
यव भूत इस ॐ अक्षरको रसतमत्वादि विशिष्ट जानता है अथवा जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कमं करते हैं; किन्तु विद्या और अविद्या दोनों भिन्न भिन्न हैं। जो कमं विद्या-श्रद्धा और योगसे 
युक्त होकर किया जाता है वही अविद्वान्‌ कमंसे वीयंवत्तर--अधिक फलवाला होता है ) इस श्र तिमें 
“नाना तु! इस शब्दसे विद्वान और अविद्वान्‌ कृत प्रयोगोंमें पृथक्करण होनेसे “बीयेंत्रत्तरम' इसमें 
तर'्प्रत्ययका प्रयोग होनेके कारण उपासना हीन कमं मो वीयंवत्‌ फलवाला होता है, ऐसा ज्ञात 
होता है । वह विद्याके अनित्य होनेपर उपपन्न होता है । यदि विद्या नित्य हो तो उससे विहीत कम 
वीयवत्‌ है, ऐसी अनुज्ञा किस प्रकार होती, क्योंकि सब अङ्गोंका उपसंहार होनेपर कम वीयवत्‌ होता 
है, ऐसी स्थिति है । तथा लोकदुष्टि आदिसे साम आदिकी प्रत्येक उपासनामें--'कल्पन्ते हास्मे०' 
( इससे जो इसप्रकार जानेवाला पुरुष लोकोंमें पश्चविध सामकी उपासना करता है उसके प्रति 
उध्वं और अधोमुख लोक मोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि प्रतिनियत फल . उपदिष्ट हैं। आर 
यह फल श्रुति अथेवाद मात्र समझना युक्त नहीं है, क्योंकि उसे अथंवाद माननेपर गुणवाद प्रसक्त 

होगा । किन्तु फलके उपदेशमें तो मुख्यवाद उपपन्न होता है। प्रयाज आदिमें तो इतिकतंव्यताकी 
आङ्काक्षा रखनेवाले क्तुके प्रकृत होनेसे प्रथाज आदि क्रतुके लिए होनेपर उनमें फल श्रुति अथंवाद 
हो यह युक्त है । इसीप्रकार कमंप्रकरणके आरम्ममें पठित न होनेवाले पणंमयीतंव आदिमें भी फल- 
श्रुति झ्थंवाद है । अक्रियात्मक पणंमयील्व झादिमें .आश्रयके विना फल सम्बन्ध नहीं हो सकता । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


तेनोभौ कृरुतःः इसके भी विद्या कमका झङ्ग नहीं है। और साम. आदिमें “यह परथिवी 
ऋक है अग्नि साम है! इसप्रकार लोक हृष्टिख्प उपासनाओंमें कम-समृद्धिये भिन्न लोक आदि फल 


श्रुतिमें प्रतिपादित है । किच्च युपके लिए प्रथम “खादिरो यूपो भवति’ इस विधिसे यूप विहित होनेके 
कारण क्रतुको अङ्गरूप यूपकी आङ्काक्षा नहीं है, 'बेल्वमन्नाग्रकामस्थ खादिरं वीयकामस्य' ( अन्ना 
कामनावालेका बेल्वयूप ओर वीयंकामनावालेका खादिर यूप हो ) अतः यूपके लिए पुनः बेल्व द्यादिका 
विधान फलके लिए ही है। इसलिए यह फलाथ विधि है. अथंवाद नहीं दै । इसके अतिरिक्त पणं- 
मयीत्वको कोई प्रकृतका आश्रय नहीं है, यह जुहुको आश्रय मानें तो जुहुको प्रकृति द्रव्यकी आङ्वाक्षा 


अधि० २८ सू० ४३ ] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७१७ 


नहि पर्णमयीत्वादीनामक्रियात्मकानामाश्रयमन्तरेण फलसंबन्धो5वकल्पते । गोदोहना- 
दीनां हि प्रकृताप्प्रणयनाय्ाश्रयलाभादुपपन्न; फलविधिः। तथा बेल्वादीनामपि प्रकृत- 
युपाद्याश्रयलाभादुपपन्नः फलविधिः, नतु पणमयीत्वादिष्वेबंबिधः कश्चिदाश्रयः प्रकृतो 5- 
स्ति । वाक्येनेव तु जुद्वाद्याश्रयतां विवक्षित्वा फलेऽपि विधि विवक्षतो वाक्यभेद 
स्यात्‌ । उपासनानां तु क्रियात्मकत्वाद्विशिष्टविधानोपपत्तेरुद्गीथाद्याश्रयाणां फले 
विधान न विरुध्यते । तस्माद्यथा क्रत्वाश्रयाण्यपि गोदोहनादीनि फलसंयोगादनित्यान्येच- 
मुदगीथाद्यपासनान्यपीति द्रष्टव्यम्‌ । अत एव च कप्पसूत्रकारा नेवंजातीयकान्युपास- 
नानि क्रतुषु कट्पयांचक्रः ॥४२॥ 
( २८ प्रदानाधिकरणम्‌ । स्‌० ४३ ) 
दानवदव तदुक्तम्‌ ॥ ४२ ॥ 

पदच्छेद- प्रदानवत्‌, एव, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्रदानवत्‌ ) 'यथेन्द्राय राज्ञे’ इससे उक्त इन्द्र देवताके एक होनेपर भी राजा, 
अधिराज आदि गुणभेदसे देवताका भेद होता है, वसे एक विद्यामें भी वायु, प्राणके स्वरूप अभेद 
होनेपर मी आध्यात्मिक आदि अवस्था भेदसे गुणभेद है, अतः प्रयोग भंद हे । ( तदुक्तम्‌ ) 'नाना वा 
इत्यादि सूत्रसे जैमिनि मुनिने पुवकाण्डमे कहा हे । 

#*# वाजसनेयके- वदिष्याम्येवाहमिति वाग्दध्रे (बृह० १॥५॥२१) इत्यत्राध्यात्मं वागा 
दीनां प्राणः श्रेष्ठो$वघारितो$घिदेवतमग्न्यादीनां चायुः। तथा छान्दोग्ये--'वायुर्वाव 

संवगः? ( छा० ४।३।१ ) इत्यत्राधिदेवतमग्न्यादीनां वायुः संवर्गा$वघारितः 'प्राणो वाव 

किन्तु गोदोहन आदिमें तो प्रकृत जल प्रणयन आदि आश्रय लाम होनेसे फलाथ विधि उपपन्न है । 
उसीप्रकार बेल्व आदिमे मी प्रकृत यूप आदि आश्रय लाम होनेसे फलाथ विधि उपपन्न है, परन्तु पण- 
मयीत्व आदिमें इसप्रकारका कोई आश्रय प्रकृत नहीं है, वाक्यसे ही जुहु आदिको आश्रय कहनेकी 


इच्छाकर फलमें भी विधिकी विवक्षा करनेवालेको वाकय भेद होगा । क्रियात्मक होनेसे उपासनाओंका 
विशिष्ट विधान हो सकता है, अतः उद्गीथ आदिके आश्रित इन उपासनाओंका विधान कमं फलमें 


विरुद्ध नहों है । इसलिए जैसे यज्ञके आश्रित गोदोहन आदि पृथक्‌ फलके सम्बन्धसे अनियमित हैं, 


बसे ही उद्गीथ यादि उपासनाऐ भी अनियमित हैं, ऐसा समझना चाहिए । अतएव-अनित्य होनेसे 
ही कल्पसूत्रकारोंने इसप्रकारकी उपासनाओंकी क्रतुमें कल्पना नहीं की है ॥ ४२॥ 


वाज्जसनेयकमें 'वदिष्याम्येवाहमिति०' ( ऐसा वाणीने व्रत किया कि भैं बोलती ही रहेगी” ) 
यहाँ अध्यात्म वाणी आदिमें प्राण श्रेष्ठ अवधारित है ओर अधिदेवत अग्नि आदिमें वायु श्रेष्ठ अव- 


धारित है । तथा छान्दोग्यमें वायुर्वाव संवर्ग ( वायु ही संवर्ग है यहाँ अधिदवत अग्नि आदिमें 
वायु संवगरूपसे अवधारित है और "प्राणो वाव संवर्ग!” ( प्राण ही संवर्ग है ) यहाँ अध्यात्म वाग्‌ 


न्दी-दीपिका 
होनेके कारण इसी वाक्यसे क्रतुके अङ्गरूपर्मे जुहुका प्रकृति द्रव्यके साथ सम्बन्ध विधेय होता है 
पश्चात्‌ निराकांक्ष जुहुका आश्रयण कर उसी प्रकृति जुहु द्रव्यका फल सम्वन्ध विधेय होता है, इसप्रकार 
वाक्यभेद हो जायगा । ओर जेसे स्वय क्रियात्मक होनेसे यागका विधान है, वसे उपासनाओंका भी 
क्रियात्मक ( मानसिक क्रियारूप ) होनेसे विशिष्ट विधान युक्त है। इसलिए उपासनाएं गोदोहन 


आदिके समान अनित्य. होनेसे याग आदि कर्मोके अङ्ग नहीं हो सकती । पुर्वेपक्षमे उपासनाएँ प्रयोगमें 
नित्य हैं और सिद्धान्तमें अनित्य हैं ॥ ४२ ॥ 


% “वायुर्वाव संवर्ग” “प्राणो बाव संवगः? इश्यादि श्रृतिवावयोसे वायु ओर प्राण दोनोंका 
भेद और 'य प्राणः स वायुः’ इत्यादि श्रतिवाक्यसे दोनोंका अभेद प्रतिपादित होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे 


७१८ ब्रह्मसतर-शाइरभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


संवर्ग: ( छा० ४।३।२ ) इत्यत्राध्यात्मं वागादीनां प्राण; । तत्र संशयः--किं पृथगेवेमो 
वायुप्राणावुपगन्दब्यो स्यातामपूथग्वेति । अपृथगेवेति तावत्प्राप्तम्‌, तत्वामेदात्‌। न 
ह्यांभन्ने तत्त्वे पृथगनुचिन्तनं न्याय्यम्‌। दरायति च श्रतिरध्यात्ममधिदेवतं च तत्त्वा- 
भेदम-- अग्निर्वाग्भूस्वा मुखं प्राविशत्‌' ( ऐ० २1७) इत्यारभ्य तथा “त एते सव एव समा 
सव$नन्ता;' ( बृह० १।५।१३ ) इत्याध्यात्मिकानां प्राणानामाधिदेविकों विभूतिमात्मभूतां 
दशयति! तथा5न्यत्रापि तच तत्राध्यात्ममधिदेवतं च बहुधा तत्वाभेददशनं भवति । 
क्कचिच्च 'यः प्राणः स वायु इति स्पष्टमेव वायुं प्राणं चेक करोति | तथोदाहते$वि वाज- 
सनेयित्राह्मणे 'यतश्रोदेति सूयं? ( बृह० १।५।२३ ) इत्यस्मिन्नुप्संहारदळोके 'माणादा एष 
उदेति प्राणेऽस्तमेति’ ( बृह० १।५।२३ ) इति प्राणेनेवोपसंहरन्नेकत्वं द शांयति । 'तस्सादेकमेव 
बतं चरेप्राण्याच्चेवापान्याच्च' ( बृह० १।५।२३ ) इति च प्राणवतेनेक्रेनोपसंहरन्नेतदेव द्रढ- 
यति। तथा छान्दोग्येऽपि परस्तात्‌ “महात्मनश्चतुरो देव एकः कः स जगार सुत्रनस्य 
गोपाः? ( छा० ४।३।६ ) इत्येकमेव संवग गमयति, न त्रवीत्येक एकेषां चतुर्णा संव- 
गोऽ परो ऽपरेषामिति । तस्मादपृथक्त्वमुपगमनस्येति। £ एवं आस्ते बुमः-पृथगेव वायु 
आदिमें प्राण संवगरूपसे अवधारित हे । यहाँ संशय होता हे कि क्‍या ये वायु ओर प्राण पृथक्‌ 
स्वीकार करने चाहिए अथवा अपृथक-एक ही ? पूतरपक्षो-स्वरूपके अभदसे अपृथक्‌ हो है, ऐसा प्राप्त 


होता है। अभिन्‍न तत्त्व ( एक स्वरूप ) में पुथग्रृहुपसे अनुचिन्तन युक्त नहीं है, 'अग्निर्वाग्भूत्वा ० 
( अग्निने वागिन्द्रिय होकर मुखमें प्रवेश किया ) ऐसा आरम्मकर श्रुति अध्यात्म और अधिदवतका 
स्वरूपाभेद दिखलाती है । उसींप्रकार “त एते सबं०' (ये वाक्‌, मन और प्राण समो तुल्य हैं, अध्यात्म 
और अधिभूत समस्त जगत्‌ इन तीनोसे व्याप्त है, इन तोनोंसे अतिरिक्‍त कार्यात्मक अथवा करणात्मक 
कुछ नहीं है, ये सब अनन्त हैं ) यह श्र तिवाक्य आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वरूपभूत आधिदविक विभूति 
दिखळाता है। इसीप्रकार अन्यत्र भी ततु तत्‌ स्थलमै अध्यात्म ओर अधिदेवतका बहुधा तत्त्वाभेद 
दर्शन होता है। और कहींपर 'यः प्राण: स वायु: (जो प्राण है वह वायु है ) यह श्रुतिवाक्य 
स्पष्टरूपसे प्राण और वायुमें एकत्वका प्रतिपादन करता हे । इसप्रकार उदाहृत वाजसनेथी ब्राह्मणमे 
भी “यतश्चोदेति जूयः' ( जिस वायुसे सूर्यं उदय होता है ) इस उपसंहारश्लोकमें 'प्राणाद्वा०' ( यह 
प्राणसे उदित होता है यह प्राणमें अस्त होता है ) इसश्रकार प्राणते ही उपसंहार करते हुए एकत्व 
दिखलाठा है । 'तस्मादेक्रमेच०' ( अतः एक ही व्रतका आचरण करे, प्राण व्यापार करे ओर अपान 


व्यापार करे ) इसप्रकार एक प्राणत्रतसे ही उपसंहार करते हुए उसको ही हढ करता है । इसप्रकार 
छान्दोग्यमें मी आगे “महात्मनश्चतुरो देव०' ( भुवनोंके रक्षक उस एक प्रजापतिने चार | अग्नि, सूय 


दिक , चन्द्रमा ओर वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र ओर मन ] महात्माओंको ग्रस लिया ) यह श्र॒ति एक ही 
संवगंका बोध कराती है ऐसा नहीं कहती है कि एक चारोंका एक संवग है ओर दूसरे चारोंका दूसरा, 
इसलिए उपगमन-अनुचिन्तन पृयक्‌ नहीं है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम्न कहते हैं-वायु और प्राणका पृथक्‌ ही अनुचिन्तन स्वीकार 
सत्यानन्दी दीपिका 


संशय कहते हें । 'अग्निर्वाग्भूत्वा मुखं प्राविशत? ऐसा आरम्मकर “वाय. प्राणो भत्वा नासिके 


प्राविशत्‌? ( वायुने प्राण होकर नासिकामें प्रवेश किया ) इसप्रकार पूर्वापरका विचार करनेपर वायु 
और प्राण एक ही तत्त्व प्रतीत होते हँ । अव: दोनोंका अपुथग्र पसे ही अनुचिन्तन है । 


& सिद्धान्तो--जैसे “अग्निहोत्र जुहोति’ इससे उत्पन्न एक ही अग्निहोत्रका दधि, तण्डुल आदि 
भदसे और सायं प्राता कालभेदसे प्रयोगका भेद है, वसे 'अन्नादी मवति य एवं वेद' (तै० ३।९।१) 
इसप्रकार उत्पन्न संवगविद्या एक है, तो भी उत्पन्न विशिष्ट वायु और प्राण नामक गुणोंका भेद 


अधि० २८ सू० ४३ ] आषानुवाद-सदानन्दी-दीपिकासहित ७१२, 


प्राणावुपगन्दव्याविति । कस्मात्‌ | एथगुपदेशात्‌। आध्यानाशा हायमध्यात्माधिटेबवि- 
भागोपदेशः, सोऽसत्याध्यानपृथकत्वेऽनथक एव स्यात्‌ । ननूक्तं न परथरानुचिन्ततं ८ स्वा- 
भेदादिति नेष दोषः, तत्त्वाभेदे$प्यवस्थाभेदादपदेशभेदवदोनानुचिन्तनभेदोपपत्तेः 

इलोकोपन्यासस्य च तत्वाभेदाभिप्रायेणाप्युपपद्यमाननस्य पूर्वोदितध्येयभेदनिराकरणसा- 
मर्थ्याभावात । 'स यथषां प्राणानां मध्यमः प्राण एवमेतासां देवतानां वायुः’ ( ब्रृह० १।५।२२ ) 
इति चोपमानोपमेयकरणात्‌ । एतेन व्रतोपदेशो व्याख्यातः । “एकमेव बतम्‌' (बृह* १।५।२३) 
इति चेवकारो वागादिवतनिवतनेन प्राणब्रतप्रतिपत््यर्थः । अग्नव्रतानि हि वागादीन्युक्ता- 
नि “तानि मृत्युः श्रमो भूत्वोपयेमे’ (बृह० १।५।२१) इति श्रुतेः, न वायुत्रतनितृत््यथः ‘अथातो 
ब्रतमीमांसा' ( बृह० १।७।२१ ) इति प्रस्तुत्य तुव्यबद्वायुप्राणयोरभग्नवतत्बस्य निर्घारित- 
त्वात्‌ । 'एकमेव ब्रतं चरेत्‌’ ( बृह० ।५।२३ ) इति चोक्त्वा तेनो एतस्ये देवतायै सायुञ्यं 
सलोकतां जयति’ (बृह० १।५।२३) इतिं वायुप्राप्ति फलं व्रुवन्वायुव्रतमनिवर्तित द्‌शांयति । 
देवतेत्यत्र वायुः स्यात्‌, अपरिच्छिन्नात्मकत्वस्य प्रेपिसितत्वात्‌ । पुरस्तात्प्रयोगाञ्च 'सेषा5- 
नस्तमिता देवता यद्वायु? ( इह० १।५।२२ ) इति | तथा 'तौ वा एतौ द्वौ संवगौं चायुरेत्र देवेषु 
प्राणः प्राणेषु' ( छा० ४।३।४ ) इति भेदेन व्यपदिशति ते वा एते पञ्चान्ये पञ्चान्ये दश सन्त- 


करना चाहिए, किससे ? उनका पृथक्‌ उपदेश होने से । अध्यात्म और अधिदेवत विमागका उपदेश 
घ्यानके लिए है, किन्तु वह घ्यानके प्रथक्‌ न होनेपर श्यथं ही होगा । परन्तु यह जो कहा गया 
है कि स्वरूपके अभेद होनेसे पृथक अनुचिन्तन नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि तत्त्वे अभेद होतेपर 
भी अवस्थाभेदसे और उपदेराभेदके बळसे अनुविन्तनका भेद उपपन्न होता है । तत्त्वाभेदके अमि- 
प्रायसे उपपद्यमान इलोक उपन्यासमें भी पूवंकथित ध्येय भेदके निराकरणकी साम्य नहीं है, क्योंकि 
“स यथेषां०' ( जिसप्रकार इन वागादि प्राणमिं प्राण मध्यम है, उसी प्रकार इन देवताओंमें वायु है ). 
इसप्रकार उपमान ओर उपमेयकरण है । इससे ब्रतोपदेशका मी व्याख्यान हुआ। “एकमेव ब्रतम्‌' 
( एक ही व्रत करना चाहिए ) इसमें 'एव' वागादिका ब्रत निवृत्तकर प्राणव्रठकी प्रतिपत्तिके लिए 
है । क्योंकि “तानि सृत्यु:०' ( मृत्युने श्रमरूप होकर उन इन्द्रियोंका संग्रहण किया) इन श्रतिसे 
वागादि इन्द्रियां मग्नव्रत कही गई हें । परन्तु वह 'एवकार' वायूब्रतकी निवृत्तिके लिए नहीं है, कारण 
कि अथातो ब्रतम्रीमांसा' (अब यहाँसे व्रतका विचार किया जाता है) इसप्रकार प्रस्तुत कर वायु ओर 
प्राणका समानरूपसे अमग्नव्रतत्व निर्धारित किया जाता है । 'एकमेच व्रत चरेत्‌' (एक ही ब्रतका आच- 
रण करे) ऐसा कहकर 'तेनो एतस्ये०' ( उस व्रतसे वह इस देवता की ही एकरूपताको और समान 
स्थानत्वको प्राप्त करता है) इस तरह श्रुति वायु प्राप्ति फलको कहती हुई वायुव्रतको अनिवतित दिखलाती 
है । यहाँ देवता वायु ही होना चाहिए, क्योंकि अपरिच्छन्नात्मत्व प्रेप्सित है, कारण कि ,सेषाऽ- 
नस्तमिता०' ( यह जो वायु है वह अस्त न होनेवाला देवता है) ऐसा पहले प्रयोग किया है । 
और 'तो वा एतौ०' (ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवताओंमें वायु और वाग्रादि इन्द्रियोंमें मुख्य 
प्राण संवग है ) इसप्रकार भेदसे व्यपदेश करती है । ते वा एते०' (जिनका ग्रसन होता है, ऐसे अग्नि 
आदि चार ओर उनका ग्रसन करनेवाला वाय ये पाँच वागादिसे अन्य हैं, ओर इनसे वागादि 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेसे प्रयोगका भेद है, ऐसा सूत्रसे बाहर “पथगेव' इत्यादिसे सिद्धान्त करते हैं और 'तौ वा एतो 
ही संवर्गों' ( छा० ४॥३॥३ ) ( वे ये दो संवर्ग हैं ) यह उपास्य भेदवाक्य प्रयोग भेद परक है, इससे 
ही भेद सिद्ध होता है । 


७२० व्रह्मसूत्र-'शाङ्करभाष्य [ आ० ३ पा०३ 


स्तत्कृतम्‌? ( छा० ४।३।८ ) इति च भेदनेवोपसंहरति । तस्मात्पृथगेवोपगमनम्‌ । क प्रदा 
नवत्‌ । यथेन्द्राय राज्ञे पुरो डाशमेकादशकपालकमिन्द्राया घिराज्ञायेन्द्राय स्वराज्ञे इत्यस्यां 
त्रिपुरोडारिन्यामिष्टो सवषामभिगमयन्नवद्यत्यछयड्कारमिति । अतो बचनादिन्द्राभेदाञ्च 
सह यदानाराड्कायां राजादिशुणभेदाद्याज्यानुवाक्याव्यत्यासविघानाशञ्च यथान्यासमेव देव- 
तापृथकत्वात्प्रदानं पृथक्त्वं भवति । एवं तत्वाभेदेऽप्याभ्येयांजापृथकत्वादाध्यानपृथकत्व- 
मित्यर्थः । तदुक्तं संकष-- नाना बा देवता पथग्ज्ञानात्‌’ इति । ` तत्र तु द्रव्यदेवताभेदाद्या- 
गभेदो विद्यते, नेवमिह विद्याभेदो ऽस्ति, उ पक्रमोपसं हाराभ्यामध्यात्माचिदेवोपदे शोष्वेक- 
विद्याविधानप्रतीतेः। विद्येक्येऽपि त्वध्यात्माधिदैवभेदात्परवृत्तिभेदो भवति, अग्निहोत्र 
इव सायंप्रातःकारभेदात्‌ । इत्येतावदभिप्रेत्य प्रदानवदित्युक्तम्‌ ॥ ४३ ॥ 

( २९ लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । सू० ४४-५२ ) 
लिङ्गभूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तदपि ॥ ४४ ॥ 
पद्च्छेद- लिङ्गभूयस्त्वात्‌, तत्‌, हि, बलीयः, तद्‌, अपि । 
सृत्रार्थ--वाजसनेयक अग्नि रहस्यमें अग्निविद्या स्वतन्त्ररूपसे प्रतिपादित है, छि ङ्गभूयस्त्वात्‌) 

क्योंकि इसमें 'यत्किच्चेमानि भूतानि’ इत्यादि अनेक लिङ्ग प्रमाण हैं, और प्रकरण आदिकी अपेक्षासे 
( तद्धि ) लिङ्ग ही ( बशीय। ) बलवान्‌ है । ( तदपि ) इसको भी 'श्रतिलिङ्ग०' इस सूत्रमें जेमिनि 
मुनिने कहा है । 

चार और प्राण ये पाँच अन्य हैं इसप्रकार ये सब दश होते हैं, ये दश कृत ( कृत नामक पासोंसे उप- 
लक्षित य॒त हैं ) इसप्रकार मेदसे ही उपसंहार करती है । इसलिए वायु और प्राणका पृथक ही अनु 
चिन्तन है । प्रदानके समान--जैसे “इन्द्र राजाके लिए, इन्द्र अधिराजके लिए और इन्द्र स्वराजके 
लिए ग्यारह कपालवाला पुरोडाद--इन तीन पुरोडाश वाली दृष्टि व्यथं न हो इस निमित्तसे सब 


देवताओंको हवि प्राक्त करानेके लिए एक साथ ही पुरोडाशोंका अवदान करता है, इस वचनसे और 
इन्द्रका अभेद होनेसे सह प्रदानको आशङ्का होनेपर राजा आदि ( राजा, अधिराज और स्वराज ) 


गुणभेदसे ओर याज्या ओर अनुवाक्याके व्यत्यासके विधान होनेखे लेखक्रमके अनुसार ही देवताके 
पृथक्‌ होनेसे प्रदानं पृथक्‌ है । वसे ही [ वायु और प्राणके ] स्वरूप अभेद होनेपर मी उपास्य अंश- 
के पृथक्‌ होनेसे अनुचिन्तन ( उपासना ) पृथक्‌ है, ऐसा अथं है । वह संकषं ( देवता ) काण्डमें कहा 
गया है “नान चा देवता०' ( देवता मिन्न-भिन्न हैं, क्योंकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता है ) वहाँ द्रव्य 
ओर देवताके भेदसे यागका भेद है, ऐसा यहाँ विद्याभेद नहीं है, क्योंकि उपक्रम और उपसहारसै 
अध्यात्म और अधिदेव उपदेशोंमें एक विद्याका विधान प्रतीत होता है । जैसे सायं और प्रात 
कालके भेदसे अग्निहोश्रमें प्रवत्तिका भेद होता है, वसे ही विद्याफे एक होनेपर मी अध्यात्म और 
अधिदव भेदसे प्रव॒त्तिका भेद होता है । इस अमिप्रायसे प्रदानके समान” ऐसा कहा गया हे ॥ ४३ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


* इन्द्राय राज्ञ’ यहाँ तीन पुरोडाश जिसमें हों वह त्रिपुरोडाशिनी कहलाती है। उस इष्टिमें 
सह प्रदान इष्ट है अथवा भेदसे प्रदान इष्ट है? ऐसा सन्देह होनेपर 'सवषाम्‌' इत्यादिसे पूवपक्ष 


करते हें । अब 'राजा' इत्यादिष्रे सिद्धान्त कहते - हैं-*राजा, अधिराज ओर स्वराज' इसप्रकार 
विशेषणके भेदसे विशिष्ट देवताका भेद होता है । अध्वयुंसे “अनुन्रृहि’ ऐसा प्रेष करनेपर होतासे जो 
मन्त्र पढ़ा जाता है वह अनुवाक्या है । यज” 'याज्यां पठ' ( याज्य मन्त्र पढो ) इस प्रेषके अनन्तरका 
मन्त्र अनुयाज्या है; ऐसा भेद है। तीन पुरोडाशवाली इष्टिमें प्रथम पुरोडाशमें जो याज्यारूपसे निर्णीत 
है वह द्वितीय प्रदानमें अनुवाक्या है ओर जो पूवमें अनुवाक्या है. वह पश्चात्‌ याज्या होती है । 


अधि० २९, सु० ४४ ] भाषा नुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासहित ७११ 


४६७ वाजसनेयिनो ऽग्तिरहस्ये- नेत्र वा इदमग्रे सदासीत' इत्येतस्मिन्त्राह्मणे मनो 5 धि- 
कृत्याधीयते-- उत्षट्त्रि घत्सह स्राण्यपद्यदात्मनो 5२ नी नर्कान्मनोमयान्मनश्चित' इत्यादि । तथेव 
'वाक्चितः प्राणचितश्रक्ष श्रित: श्रोत्रचितः कर्मंचितो5ग्निचितः' इति पूथगग्नीनामनन्ति सांपादि- 
कान्‌। तेषु संशवः-किमेते मनश्विदादयः क्रियानुभवेशिनस्तच्छेषभूताः, उत स्वतन्त्राः 
केवलविद्यात्मका इति । सत्र प्रकरणात्क्रियानुप्रवेशे प्राप्त स्वातरूयं ताबत्प्रतिजानीते-- 
लिङ्गभूयस्त्वादिति । भूयांसि हि लिज्ञोन्यास्मन्त्राह्मणे केवलविद्याव्मकत्वमेषामुपोद्वलयन्ति 
टश्यन्ते-“तद्यरिक्चिमानि भूतानि मनस्तां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृतिः’ इति, (तान्‍्हेतानेव॑विदे 
सवदा सर्वाणि भूतानि चिन्त्रन्त्यपि स्वपते' इति चेवंज्ञातोयकानि | तद्धि लिङ्गं प्रकरणा ठू लीयः, 
तदप्युक्तं पूर्वेस्मिन्काण्डे- श्रुतिलिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसम/ख्यातां समवाये पारदोबेल्यं सथ- 
विप्रकर्षात्‌' ( जे? सूत्र ३।३।१३) इति ॥ ४४ ॥ 


ne वनका न्तामतिकीनतमम Se पक. 


वाजपनेयियोंके अग्निरहेस्यमें-'नित्र वा इदमग्रे०' ( उत्पत्तिकै पुर्वमें यह न सत्‌ हो था ) इस 
ब्राह्मणमें मनको प्रस्तुतकर “उस मनने अपने बचनीय [ मनोव त्त मावित ] मनोमय मनश्चित्‌ छत्तोस 
सहस्र अग्नियोंको देखा” इत्यादि कहते हें । और 'वाकसे सम्पादित, प्राण-प्राणसे सम्पादित, थक्षुसै 
सम्पादित, श्रोत्रसे सर्म्यादित, कमसे सम्पादित, अग्निसे सम्पादित अपनी अपनी वृत्तिरूप अग्नियोंको 
वाक्‌ प्राण आदिने देखा” इसीप्रकार भिन्न भिन्न सांपादिर अग्नियोंको कहते हें । उसमें संशय होता 
है कि क्या ये मनश्चिव्‌ आदि क्रियामें अनुप्रवेशकर उस कमके अद्भुभूत हैं अथवा स्वतन्त्र केवल 
विद्यात्मक हैं यहाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ी-स्वतन्त्रवाकी प्रतिज्ञा करते 
हैं-कारण कि बहुतसे लिङ्ग हैं । 'तद्यत्किज्लेमानि०' (उसमें ये भूत-प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं. 
वह उन अग्तियोंकी ही कृति-कमं हैं ) और 'तान्हेतानेवंविदे०' (ऐसी उपासना करनेवाला यदि सोता 
हो चाहे जागता हो तो मी उसके लिए सवंदा सब भूत उन-उन अग्नियोंका चथन-सम्पादन करते हैं ) 
इसप्रकारके बहुतसे लिङ्ग इस ब्राह्माणमें 'ये अग्नियाँ केवल विद्यात्कक हे' ऐसा समथंत करते हुए 
देखे जाते हैं। क्योंकि वह लिङ्ग प्रकरणसे बलवान्‌ होता है । वह मी 'श्रतिलिद्ध०' ( श्रुति, लिङ्ग, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समास्या इनके एक विषयमें परस्पर विरोध होनेपर उत्तरोत्तर पूवं पूब॑से 
दुबल है, क्योंकि स्वाथ-अपने अथका बोध करानेमें उत्तर-उत्तरको पूव-पुवकी अपेक्षा होनेके कारण 
विलम्ब हो3 है ) इसप्रकार पूव काण्डमें कहा गया है ॥ ४४ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


क्योंकि ` व्यत्यासमन्वाह’ यह श्र ति व्यत्याससे विधान करती है, इसलिए श्र तिके अनुसार पुरोडाशका 
पथक प्रक्षेपं हे ॥ ४३ ॥ 


क उत्पत्तिके पूव यह. जगत्‌ न सत्‌ था ओर न असत्‌’ ऐसा उपक्रम कर मनकी सृष्टिको 
कहकर “उस मनने अपनेको देखा इसप्रकार ईक्षण पूवक अग्नियोंको देखा, इस तरह मनके उद्देश्य 
से 'तत्यटत्रिशत्‌' इत्यादि मन्त्र कहा गया है। इस मन्त्रमें पुरुषके आयुरूपसे कल्पित सौ वष॑के 
अन्तगंत छत्तीस. सहस्र दिन और रात्रिसे मनोवत्तियाँ अवच्छिन्न हुं, मनोव॒त्तियाँ असंख्य होनेपर मी. 
छत्तीस सहस्र ही कही गई हैं, क्योंकि मनोवृत्तियोंको इष्टकारूपसे ही कल्पना की गई है । अतः मनो- 


वृत्तियों द्वारा मनसे सम्पादित अग्नियाँ मनदिचत्‌ अग्नियाँ कहो जाती हें । पूवपक्षमें प्रकरणसे ये 
खनियाँ कमके अङ्गभत हैं और सिद्धान्तमें इनका पुरुषाथत्व फल है । जो क्रियाका अङ्ग होता है बह 


विहित कालमें ही अनुष्ठेय होता है, उसका सवदा सबसे अनुष्ठान नहीं हो सकता । परन्तु. इस मन्तरमे 
तो 'सबंदा' छाब्दसे सब कालके लिए विधान किया गया है, ओर छत्तीस सहल इतनी बडी संख्या 
भी मतश्चित्‌ आदि संपादित अग्नियोंको क्रियाके अङ्ग न होनेमें लिङ्ग है। लिङ्ग प्रकरणसे बलवान्‌ 


७२२ ब्रह्मसूज-शाइूरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


पूवेविकल्पः प्रकरणात्स्यात्क्रिया मानसवत्‌ ॥ ४५ ॥ 

पदच्छेद--पवविकल्पः, प्रकरणात्‌, स्यात्‌, क्रिया, मानसवत्‌ । 

सूत्राथं--ये मनद्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र नहीं हैं, किन्तु ( प्रकरणात्‌ ) प्रकरणसे 
(पूर्वेविकल्पः ) पूवंमें प्रकृत क्रियामय अग्निका यह संकल्पात्मक अग्नि ( क्रिया स्यात्‌ ) अङ्ग है । 
( मानसवत्‌ ) जसे 'मनोग्रहं गृह्णाति’ इत्यादि द्वादशाहमें श्रत मानस ग्रहृ बारह दिनके मध्यवर्ती 
दशम झहका अङ्ग है 

ॐ नेतय॒क्तम्‌-स्वतन्त्रा पतेऽग्नयोऽनन्यशेषभूता इति । पूर्वस्य क्रियामयस्याग्ने 
प्रकरणात्तद्विषय एवायं विकल्पविशेषोपदेशः स्यान्न स्वतन्त्रः । ननु प्रकरणालिङ्गं बलीयः 
सत्यमेवमेतत्‌, लिङ्गमपि त्वेवंज्ञातीयकं न प्रकरणाद्वळीयो भवति । अन्याथंदर्दानं ह्येतत्‌, 
सांपादिकाग्निप्रशंसारूपत्वात्‌ । अन्याथंदर्शनं चासत्यामन्यस्यां प्रातो गुणचादेनाप्युप- 
पद्यमानं न प्रकरणं बाघितुमुत्सहते । तस्मात्सांपादिका अप्येतेऽग्नयः प्रकरणात्क्रियानु 
प्रवेशिन एव स्युः, मानसवत्‌। यथा दशरात्रस्य दशामेऽहन्यविवाक्ये पृथिव्या पात्रेण 
समद्रस्य सोमस्य प्रजापतये देवताये ग्रह्ममाणस्य ग्रहणासादनह वनाहरणोपद्वानभक्ष 
णानि मानसान्येवाम्नायन्ते। स च मानसोऽपि ग्रहकह्पः क्रियाप्रकरणात्क्रियाहोष एव 
भवत्येवमयमप्यग्निकल्प इत्यर्थः ॥ ४५ ॥ 


यह जो कहा गया है कि ये अग्नियाँ अन्यका अङ्ग न होकर स्वतन्त्र हैं, यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि पूव क्रियामय क्ग्निका प्रकरण होनेसे तद्विषयक ही यह विकल्प विशेषका उपदेश होना 
चाहिए स्वतन्त्र नहीं । परन्तु लिङ्ग प्रकरणसे बलवान है ? यह कथन ठीक ही हे । किन्तु इसप्रकारका 
लिङ्ग भी प्रकरणसे बलवान्‌ नहीं होता, यह लिङ्ग अन्याथंदशंन है, क्योंकि सांपादिक अग्निका प्रशंसा 
रूप हे । अन्याथदशंन तो अन्य प्राप्ति होनेपर गुणवादसे मी उपपन्न होता हुआ प्रकरणका बाघ 
करनेमें समथं नहीं होता । इसलिए सांपादिक होती हुई मी ये अग्नियाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश 
. करनेवाली ही होनी चाहिए । मानसके समान । जैसे ददारात्र क्रतुके दसवें दिनमें अविवाक्यमें पृथिवी- 
रूप पात्रसे गृह्यमाण समुद्ररूप सोमका प्रजापति देवताके लिए ग्रहण, क्लासादन, हवन, आहरण, 


उपह्वान भोर मक्षण ये मानस ही श्रतिमें कहे जाते हें । जेसे वह मानस ग्रहकल्प मी क्रिया- 
प्रकरणसे क्रियाका अङ्ग ही होता है, इसप्रकार यह अग्निकल्प मी, ऐसा अथं है ॥ ४५ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 


है । अत: थे भावनात्मक उपासनाए किसी कमंके अङ्ग भूत न होकर स्वतन्त्र हे ॥ ४४ ॥ 
| # सिद्धान्तका उपक्रमकर पृव॑पक्ष करते हैँ--मनश्चित्‌ आदि अग्निके विधान करनेके पुवमें 
इश्कामिरग्नि चिनुते’ (ईटोसे अन्निका चयन करते हैं) इसप्रकार जो कहा गया है, और 'स एष त्विष्ट- 


काग्निः' (यह तो इटोंके द्वारा संपादित अग्नि है) इसप्रकार यज्ञका अंज्भमत अग्नि सन्निहित है। उसका 
यह विकल्प-संकल्प विशेषोपदेश है । इसका श्रभिप्राय यह है कि जैसे क्रियात्मक अग्नि यागका अङ्ग है 


वसे संकल्पमय अग्नि भी यागका अङ्ग है । जो यह गया है कि लिङ्ग प्रकरणसे अधिक बलवान्‌ है । 
क्या विधि वाक्यगत लिङ्ग प्रकरणसे बलवानु है अथवा अर्थवादगत ? प्रथम पक्ष तो स्वीकयं है । 
द्वितीय पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि मानस अग्नि विधिके अथंवादगत लिङ्ग अपने अथं प्राप्तिमें प्रमाणके 
न होनेसे प्रकरणसे दुबल है । इसलिए यह अन्याथंदशंन लिङ्ग ( अथवादरूप ) है, इसलिए प्रकरणसे 
यह संकल्पमय अग्नि भी क्रियामय अग्निके समान कमंका अङ्ग है । 'मानसवत' द्वादशाहे श्रूयते 
“अनया त्वा पात्रेण समुद्र रसया प्राजापत्यं मनोग्रहं गृह्णाति’ . ( बारह दिनमें होनेवाले सोम यागमें 
. सुना जाता है-हे समुद्र ! इस पृथिवीरूप पाश्रश्ने सोमरसश्चे कल्पित जिसका प्रजापति देवता है एसे तुझे 
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अतिदेशाच ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेद--अतिदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--“एकैक एव तावान्‌’ इसप्रकार अतिदेशसे मी ये सांपादिक अग्निथाँ क्रियाके अङ्ग हैं । 

अतिदेशइचेषामग्नीनां कियानुप्रवेशमुपोद्वलयति--'षट्‌तरिश्ञव्सहस्राण्यग्नयोऽर्कास्ते- 
षामेकेक एव तावान्यावानसौ पूर्वे? इति। सति हि सामान्येऽतिदेशाः प्रवर्तते। ततश्च 
पूवणेष्टकाचितेन क्रियानुप्रवेशिनाऽग्निना सांपादि कानग्नीनतिदिरान्क्रियानुप्रवेशामे वेषां 
द्योतयति ॥ ४६ ॥ ह. 

विद्येव तु निर्धारणात्‌ ॥ ४७ || 

पदच्छेद--विद्या, एव, तु, निर्धारणात्‌ । 

सूजाथ- (तु) पूवंपक्षके निवृत्त्यथं है, (विद्या एव) विद्यात्मक मनरिचित्‌ आदि भग्नियां स्वतन्त्र 
ही हैं, ( निर्धारणात्‌ ) क्योंकि श्रतिमे ऐसा ही निर्धारण किया गया है । | 

तुशब्दः पक्षं ञ्यावतयति । विद्यात्मका पवैते स्वतन्त्रा मनश्विदादयो5ग्लयः स्युनं 
क्रियाशेबभूताः । तथा हि निर्घारयति--ते हैते विद्याचित एव’ इति, 'विद्यया हेबैत एवंविद- 
श्रिता मवन्ति' इति च ॥ ४७ ॥ ी 

दशनाच्च ॥ ४८ || 

पदच्छेद---दशनात्‌, च । 

सूत्राथं--और इन मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंके स्वातन्त्रयमे लिङ्ग भी देखनेमें आता है । 

और “षटन्रिशत्‌०' ( छत्तीस सहस्र पुज्य अग्नियाँ हैं, उनमेंसे एक-एक उतनी है जितनो कि 
वह पूवं अग्नि है ) इस प्रकार इन अग्नियोंका अठिदेश क्रियानुप्रवेशकी पुष्टि करता है । क्योंकि 
साहइ्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त होता हे । इसलिए पुवे इटोंसे चित्‌ क्रियानुप्रवेशी अग्निसे सांपादिक 
अग्नियोंका अतिदेश करती हुई श्रुति इनका क्रियानुप्रवेश ही सुचिउ करती हे ॥ ४६ ॥ 

'तु' शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । विद्यातमक ये मनश्चित्‌ आदि अग्नियां स्वतन्त्र ही 
होनी चाहिए, क्रियाके अङ्गभूत नहीं, क्योंकि ते है ते०' (वे ये विद्या-मावनासे ही सम्पादित हैं, 
और “विद्यया०' (इसप्रकार जाननेवाले उपासकको ये अगितयाँ विद्यासे ही संपादित होती हैं) इसप्रकार 
श्रुति निर्धारण करती है ॥ ४७ ॥ | 

खत्यानन्दी-दीपिका | 
अध्वय्‌ ग्रहण करता दै ) यहाँ यह मानस कमं उक्त बारह दिनके मध्यवर्ती दसवें दिन अर्थात्‌ आदि 
और अन्तिम दिन-छोड़कर मध्यके दशरात्र ही द्विरात्र आदिमें प्रकृति है उसके धर्मोका ही उनमें अतिदेश 
होनेके कारण उस मध्यरात्रके दशमदिनमें-ग्यारहवें दिनमें उक्त मानस ग्रह सुना जाता है । इसलिए 
त्रत्विजोंका ध्यायीरूपसे विधि वाक्यका उच्चारण न होनेके कारण अहः ( दशमदिन ) की अविसंज्ञा 
है, अतः दशम दिन-अविवाक्यमें यह मावनामय मानस कहा है। इसमें ग्रहण-सोम आधारभूत प्रात्रका 
उपादान, आसादन-गृहीत पात्रका शास्त्र विहित स्थानमें स्थापन, सोमका होम-हवन है, हुत शेषका 
ग्रहण-आहरण है, हवनसे बच्चे हुए भागका मक्षण करनेके लिए ऋत्विज्ञोंका परस्पर अनुज्ञाकरण 
उपह्वान है, उसके अनन्तर रोष मामका भक्षण यह सब मानस ही है अर्थात्‌ यह सब संकेतसे होता 
है । वह मानसग्रह हादशाह सोमयागसे भिन्न स्वतन्त्र दिन है । इस प्रकार यङ्का कर द्वादथाह संज्ञाके 
साथ विरोध होनेसे पृथक्‌ दिन नहीं है, किन्तु प्रकरणके बलसे अविवाक्य अहिनुका बङ्ग है। जंखे 
मानसग्रह प्रकरणके बलसे क्रियाका अङ्ग है, वेसे सांपादिक अग्नियाँ भी प्रकरणसे क्रिया अङ्ग हैं ॥४५॥, 
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हश्यते चेषां स्वातन्त्र्ये लिङ्गम्‌। तत्पुरस्तादशितम्‌- लिङ्ग भूयस्त्वात्‌ ( ब्रह्मसूत्र 
३।३।४४ ) इत्यत्र ॥ ४८ ॥ | 

ननु लिकूमप्यसत्यामन्यस्यां प्रात्तावसाघकं कस्यचिदर्थस्येत्यपास्य तत्प्रकरणसाम- 
थ्यात्कियाशेबत्वमध्यवसितमित्यत उत्तरं पठति-- 


श्रुत्यादिबली यस्त्वाच न बाधः ॥ ४९ ॥ 


पदच्छेद--श्रुत्यादिबलीयस्त्वात्‌, च, न, बाधः । 

सूत्रा्थं--( च ) ओर ( श्रत्यादिबलीयस्त्वात्‌ ) श्रुति आदिके बलवान्‌ होनेसे दुर्बल कम 
प्रकरणसे मनरिचत्‌ आदि अग्नियोंके स्वाठन्त्यका ( न बाघः ) बाध नहीं होता । 

नेचं प्रकरणसामर्थ्यात्कियाशेषत्वमध्यवसाय स्वातन्त्र्यपक्षो बाधितव्यः, श्रत्या- 
देबलीयस्त्वात्‌ । बलोयांसि हि प्रकरणाच्छुतिलिङ्गवाक्यानीति स्थितं श्रुतिलिङ्गसूत्रे । 
तानि चेह स्वातरूयपक्षे साधयन्ति दश्यन्ते। कथम्‌ ? श्रतिस्तावत्‌-ते हेते निद्याचित एव 
इति । तथा लिङ्गम्‌- सवदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते’ इति । तथा वाक्यमपि- 
'विद्यया हैबेत एवंविदश्चिता मवन्ति' इति । 'विद्यांचित एव' इति हि सावधारणेयं श्रतिः क्रिया- 
नुप्रवेश ५मोषामभ्युपगम्यमाने पीडिता स्यात्‌। नन्वबाह्यसाधनत्वाभिप्राथमिदमवधारणं 
भविष्यति । नेत्युच्यते, तदभिप्रायतायां हि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीर्तनेनेव कृतस्वा- 
दनथंकमवधारणं भवेत्‌ , स्वरूपमेव ह्योषामबाह्लाधनमिति । अबाह्मसाधनत्वेऽपि तु 
मान सग्रह तरत्क्रियानुप्रवेशशङ्कायां तन्निवरत्तिफलमवधारणमर्थवदूभविष्यति | तथा “स्वपते 
जाग्रते चवंविदे सवदा सर्वाणि भूत न्येतानग्नीश्चिन्वन्ति इति सात त्यद शान मेषां स्वातन्ञ्येऽवकर्पते, 


ओर इन अग्नियोंकी स्वतन्त्रतामें लिङ्ग भो देखा जाता है, वह 'लिङ्गभूयस्त्वात्‌? इस सुत्रमें 

पहले दिखलाया गया है ॥ ४८ ॥ 
परन्तु अन्य प्राप्ति न होनेपर लिङ्ग मी किसी अथंका साधक नहीं होता, इस प्रकार लिङ्गका 
त्यागकर प्रकरणकी सामथ्यते ये अग्तियां क्रियकि अङ्गछपसे निश्चितकी गई हुँ, इसले उत्तर कहते हैं-- 
इसप्रकार प्रकरणकी सामथ्यसे मनश्चित्‌ आदि अग्तियोमे क्रियाङ्गत्व निश्चितकर स्वातन्त्रयपक्षका 
बाध नहीं करना चाहिए, क्योंकि श्रुति आदि बलवान्‌ हैं । श्रुति, लिङ्ग, वाकय ये प्रकरणसे बलवान हें । 
यह श्रुतिङिङ्ग०' इस सूत्रमें सिद्ध किया गया हे । ओर ये ( श्रुति आदि ) यहाँपर स्वातन्त्रथपक्षको 
सिद्ध करते हुए देखे ज्ञाते हैं । किस प्रकार ? इस प्रकार कि 'ते है ते विद्याचित एव' (वे ये अग्नियाँ 
विद्याप्रे संपादित ही हैं ) यह श्रुति है । 'सवदा०' (सवदा सब प्राणी. उपासक जागता हो चाहे सोता हो 
उसके लिए इन अग्नियोंका चयन करते हैं ) इस प्रकार यह लिङ्ग है। और “विद्या हैचेत०” (ऐसा 
जाननेवाले उपासककी ये अग्नियाँ विद्यासे ही संपादित होतो हें) इस प्रकार यह वाक्य मी है । “विद्या- 
चित्त एव’ अवधारण ( एव ) सहित यह श्रुति इन अग्नियोंका क्रियामें अनुप्रवेश स्वीकार करनेपर 
बाधित हो जायगी । परन्तु यह अवधारण बाह्य साधनामावके अमिप्रायसे होगा ? नहीं, ऐसा कहते हैं- 
यदि उसके अभिप्रायमें हो तो 'विद्याचित' इतने स्वरूप संकीतनसे ही 'अबाह्य-साधनत्व” सिद्ध होनेसे 
“एव' यह अवधारण अनर्थक होगा, क्योंकि बाह्य साधनका अभाव तो इन अग्नियोंका स्वरूप ही है । 
परन्तु इन अग्तियोंके बाह्य साधनका अमाव होनेपर मो मानसग्रहके समान क्रिया अनुप्रवेशकी 
शङ्का होनेपर उसको निवृत्तिरूप प्रयोजन होनेसे अवधारण सार्थक हो. जायगा । इस प्रकार 'स्वपते०' 
(ऐसा जातनेवाला जागता हो चाहे सोता हो उस उपासकके .लिए सवंदा सब प्राणी इन अग्नियोंका 
सम्पादन करते हैं) यह सातत्यदशन इन अग्नियोंके स्वातन्त्र्य होनेपर संगत होता है। जेसे 
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यथा सांपादिके वाक्प्राणमयेऽग्निहोत्रे 'प्राणं तदा वाचि जुहोति वाचं तदा णे जुहोति' 
( को० २५) इति चोक्त्बोच्यते--“एते अनन्ते अस्ते आहुती जाग्रच्च स्वपश्च सततं जुहोति’ 
( कोषी» २।५ ) इति, तद्वत्‌ । क्रियानुप्रवेशे तु क्रियाप्रयोगस्याल्पकालत्वेन न सातत्येनेषां 
प्रयोगः कदपेत । न चेदमथंबाद्मात्रमिति न्याय्यम्‌ । यत्र हि विस्पष्टो विधायको लिङ्गा- 
दिरुपलभ्यते युक्तं तत्र संकीर्तनमात्रस्यार्थवाद्त्वम्‌, इह तु विस्पष्टविध्यन्तरानुपळच्धेः 
संकीर्तनादेवेषां विज्ञानविधानं कल्पनीयम्‌ । तच्च यथासंकीतनमेव कल्पयितुं शाक्यत 
इति, सातत्यदरानात्तथाभूतमेब कल्प्यते । ततश्च सामर्थ्यादेषां स्वातरूयसिद्धिः । पतेन 
'तद्यत्किचेमानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृति: इत्यादि व्याख्यातम्‌ । तथा 
वाक्यमपि 'एवंविदे' इति पुरुषविरोषसंबन्धमेवेषामाचक्षाणं न फ्रतुसंबस्धं सुष्यते । 
तस्मात्स्वातन्त्र्यपक्ष एव ज्यायानिति ॥ ४९ ॥ 
अनुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तरएथक्त्वबद्इष्टश्च तदुक्तम्भ ॥ ७० ॥ 

पदच्छेद्‌-_अनुबन्धादिभ्य।, प्रज्ञान्तरपृथवत्ववत्‌, हृष्टः, च, तेत्‌, उत्तम्‌ । 

सुत्रार्थ --( अनुबन्धादिभ्यः ) अनुबन्ध आदि हेतुओंसे मनेश्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, 
( ्रज्ञान्तरपृथक्तववत्‌ ) जसे शाण्डिल्य आदि अन्य विद्याए स्वतन्त्र हँ । क्योंकि ( दृष्टश्च ) राजसूय 
प्रकरणमें पठित होनेपर भी अवेष्टि यागका वणत्रयसै सम्बन्धित होनेके कारण प्रकरणसे पृथक्त्व देखा 
गया है, ( तदुक्तम्‌ ) इस बातको पूवंमीमांसामें 'क्रत्वर्थायामिति' इस सूत्रमें कहा गया है । 
| ६8 इतश्च प्रकरणमुपसृद्य स्वातन्ञ्यं मनश्चिदादीनां प्रतिपत्तव्यम्‌ । यस्क्रियावय- 
वान्मन आदिव्यापारेष्वनुबध्नाति- ते मनसेवाधीयन्त मनसाचीयन्त मनसैव ग्रहा अगृह्यन्त 


सांपादिक वाक प्राणमय अग्नहोत्रमें “प्राणं तदा वाचि०' ( ध्यानकालमें प्राणका वाणीमें होम करता 
है, और घ्यानकालमें वाणीका प्राणमें होम करता है ) ऐसा कहकर “एते अनन्तेऽम्हृते०' ( इन 
अनन्त अमृत झाहुतियोंका वह जागते अथवा सोते निरन्तर होम करता है ) ऐसा कहा जाठा है। 
इसके समान इन अग्नियोंका क्रियाङ्गत्व नहीं है । क्रिया अनुप्रवेशमें तो क्रियाके प्रयोगका अल्पकालत्व 
होनेसे इन मनइचित्‌ आदि अग्नियोंका नैरन्तर्यं प्रयोग नहों हो सकेगा । यह अथंवादमात्र है, यह 
कथन मी युक्त नहीं है, क्योंकि जहाँ पर लिङ्‌ आदि विधायक विस्पष्ट उपलब्ध होते हों वहाँपर 
संकोतंनमात्रका अथंवाद युक्त है । परन्तु यहाँ तो विस्प्-प्रत्यक्षरूपसे अन्य विधिकी उपलब्धि न होनेसे 
संकीतँनसे ही इन अग्नियोंके विज्ञानविधानकी कल्पना करनी चाहिए । उसकी संकीतंनके अनुसार 
ही कल्पना की जा सकतो है, इसलिए सातत्यदशंन होनेखे वसे ही [ विज्ञानविधिकी ] कल्पना 
की जाती है । उससे-सामर्थ्यसे इनकी स्वातन्त्र्य सिद्धि होती है । इस उक्त न्यायसे “तद्त्किचेमानि०' 
( ये प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं. बह उन अग्नियोंकी ही कृति है ) इत्यादि व्याख्यान 
हुआ । इसीप्रकार 'एवंबिदे' यह वाक्य मो इन अग्मियोंका पुरुष विशेषके साथ सम्बन्ध कहता 
हुआ यागके साथ इनके' सम्बन्धकी खोज नहीं करता ; इसलिए स्वतन्त्रपक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है ॥४९॥ 

और इससे मी प्रकरणका उपमदंनकर मनदिचित्‌ आदि अग्नियोंका स्वातन्त्रय समझना चाहिए, 
क्योंकि श्रुति क्रियाके अवयवोंको मन आदिके व्यापारोंमें 'ते मनसेवाधीयन्त०' ( उन अग्नियोंका 
मनसे ही आधान करे, मनसे ही इटोंका चयन करे मनसे ही यज्ञ पात्र ग्रहण करे, मनसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 
१ यद्यपि मनोवत्तियोमें अग्निका ध्यान क्रियाका अङ्ग नहीं हे, तो भी वह उद्गीश्र ध्यानके 


समान क्रियाङ्गके आश्रित मानना चाहिए ? परन्तु अङ्गाश्रित श्रुतिसे इस श्रुतिका भेद है। अतः 
क्रिया ङ्गरहित मनोवृत्तिथोंमें साडू यज्ञका संपादन पुरुषमें यज्ञ ध्यनिके समान स्वतन्त्र है । 


७२६ प्रह्मसत्र-दशाइरभाष्य [ अ०३ पा० है 


मनसाउस्‍्तुवन्मनसा5शंसन्यत्किंच यज्ञे कमं क्रियते यत्किंच यज्ञियं कमं मनसेव तेषु तन्मनोमयेषु 
मनश्चित्खु मनोमयमेव कियते” इत्यादिना । संपत्फलो ह्ययमनुबन्धः। न च प्रत्यक्षाः क्रिया 
वयवाः सन्तः संपदा लिप्खितव्याः। न चातरोद्‌गीथाद्य॒ पासनवत्क्रियाङ्गसंबन्धात्तदनुप्रवेशि- 
त्वमाशङ्कितव्यम्‌, श्रतिवेरूप्यात्‌ । नह्यत्र कियाङ्गं किचिदादाय तस्मिन्नदो नामाध्यचसि- 
तव्यमिति वदति । षरत्रिशत्लहस्राणि तु मनोव्रत्तिभेदानादाय तेष्वग्निव्वं ग्रहादीश्च 
कटपयति, पुरुषयज्ञादिवत्‌। संख्या चेयं पुरुषायुषस्याहःसु` दृष्टा सती तत्खंबन्धिनीषु 
मनोचृत्तिष्वारोप्यत इति द्रष्टव्यम्‌ । पवमनुबन्धात्स्वातन्त््यं मनश्चिदादीनाम्‌ । & आदि 
शाब्दादतिदेशाद्यपि यथासंभवं योजञयितव्यम्‌। तथा हि--तेषामेकेक एव तावान्यावानसौ 
पूव ' इति क्रियामयस्याग्नेर्माहात्म्यं ज्ञानमयानामेकेकस्यातिदिदान्क्रियायामनादरं ददा 
यति । नच सत्येव क्रियासंबन्धे विकल्पः पूवणोत्तरेषामिति शक्यं वक्तम्‌। नहि येन 
व्यापारेणाहवनीयघारणादिना पूर्वः क्रियायामुपकरोति, तेनोत्तरे उपकतुं शक्नुवन्ति । 
ही उद्गाता स्तुति करे, मनसे ही होता शंसन-स्तुति करे । जो कुछ यज्ञमें कमं किया जाता है ओर 

यज्ञ सम्बन्धी केम किया जाता है, वह सब मनसे हो [ किया जाता है ] उन मनश्चित्‌ मनोमय अग्तियों- 
में मनोमय ही किया जाता है ) इत्यादिसे सम्बद्ध करती हे । कारण कि यह अनुबन्ध सम्पद्रप फल- 


वाला है । प्रत्यक्ष सिद्ध क्रियाके अवयवोंको सम्पत्के साथ सम्बन्धित नहीं करना चाहिए । और यहाँ 
उद्गीथ आदि उपासनाके समान क्रिया अङ्गके साथ सम्बन्ध होनेसे क्रिया अनुप्रवेशत्वकी आशङ्का 


नहीं करनी चाहिए, क्योंकि श्रतियाँ विरूप-असमान है । यहाँ किसी क्रिया अङ्गको लेकर उसमें इसका 


अध्यवसाय करना चाहिए, ऐसा श्रुति नहीं कहती, किन्तु छत्तीस सहस्र मनोवृत्ति भेदोंको लेकर उनमें 
अग्तित्व और ग्रह आदिकी पुरुषयज्ञ आदिके समान कल्पना करती है ओर यह छतीस सहस्र सख्या 


पुरुषके आयुष्यके दिनोंमें प्रत्यक्ष अनुभूत होती हुई तत्सम्बन्धी मनोवृत्तियोंमे आरोपित को जाती हे 
ऐसा समझना चाहिए। इसप्रकार अनुबन्धसे मनश्चित्‌ आदि स्वतन्त्र हैं । सूत्रस्थ आदि शाब्दसे अति- 


देश आदिकी भी यथा सम्मव योजना करनी चाहिए। जसे कि "तेषामेकेक०” ( उन सांपादिक 
अग्नियोंमें एक-एक उतनी हे जितनी कि वह पुव अग्नि है। ) इसप्रकार यह श्रति क्रियामय अग्निके 


महात्म्यका ज्ञानमय अग्निमेसे एक एकमें अतिदेशकर क्रियामें अनादर दिखलीती है । और क्रिया 
सम्बन्ध होनेपर उत्तर अग्नियोंका ( सांपादिक अग्नियोंका ) पूव अग्निके साथ विकल्प है, ऐसा नहीं 


कहा जा सकता, क्योंकि जिस आहवनीय हविषके धारण आदि व्यापारसे पूव अग्नि क्रियामें उपकारक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& यहाँ अतिदेश विकल्पे लिए नहीं है, क्योंकि साध्य वस्तुके एक होनेपर परस्पर अपेक्षा- 
रहित साधनोंका विकल्प हो सकता है, जेसे ब्रीहि और यवका होता है। परन्तु यहाँ तो क्रियाग्नि और 
घ्यानाग्निका साध्य-फल भिन्न-भिन्न है । इससे समुच्चयका मी निराकरण समझना चाहिए। किच यहाँ 
क्रियाङ्गत्वको लेकर मी साहश्य नहीं है, किन्तु अग्नित्व साहऱ्यको लेकर अठिदेश है, क्योंकि इसमें 


श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, अनुबन्ध, अतिदेश भी प्रमाणरूप हैं। इसका पूवं मीमांसाके एकादश अध्यायर्मे 
विचार किया गया है--'राजा स्वराज्यकामो राजसूयेन यजेत” ( स्वराज्यकी कामना करनेवाला राजा 


राजसूय याय करे ) इसप्रकार उपक्रम कर आगे “आग्नेयोऽष्टाकपालों हिरण्यं दक्षिणा' 'बैश्वदेवं चरू 
पिञ्चङ्गी पष्ठौही दक्षिणा’ भैत्रावरुणीमामिक्षां वशा दक्षिणा’ 'बाहंस्पत्यं चरुं शितिएष्ठो दक्षिणा' 
“ऐन्त्रमेकादश कपाळम्टूषमो दक्षिणा” इसप्रकार अवेष्टि नामकी पाँच इष्टियोंका विधान हैं। इनमें 
वणक भैदसे प्रयोगका भेद सुना जाता है । यदि ब्राह्मणो यजेत०' ( यदि ब्राह्मण याग करे तो बाह- 


स्पत्य चरुको मध्यमें ( तृतीय ) रखकर आहुति करे और अवशिष्ट घृतका अभिधारण करे--घृतकी 
धारा दे ) इसप्रकार यदि “वश्य हो तो वेश्वदेव चरको मध्यमें रखकर आहुति करे? यदि क्षत्रिय राजा 
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यत्तु पूर्वपक्षेऽप्यतिदेश उपोद्वलक इत्युक्त-सति हि खामान्येऽतिदेशः प्रवर्तत इति, तद 
स्मत्पक्षेऽप्यग्नित्वामान्येनातिदेशसंभवात्प्त्युक्तम्‌ । अस्ति हि सांपादिकानामप्यग्नी- 
नामग्नित्वमिति । श्र॒त्यादिनी च कारणानि दशितानि। एवमनुबन्धादिभ्यः कारणेभ्यः 
स्वातन्ञ्यं मनश्चिदादीनाम्‌, प्रज्ञान्तरपृथकत्ववत्‌। यथा प्रज्ञान्तराणि शाण्डिल्यविद्या- 
प्रभृतीनि स्वेन स्वेनानुबन्धेनानुवध्यमानानि पृथगेव कर्मभ्यः प्रज्ञान्तरे भ्यश्च स्वतन्त्राणि 
भवन्त्ये वमितिः। दष्ट्रश्चा वेष्टेःराजसूय प्रकरणपठितायाः प्रकरणा दुत्कर्षो वर्णजयाचुबन्धाद्रा 
जयज्ञत्वाच्च राजसूयस्य । तदुक्तं प्रथमे काण्डे क्रत्वर्थाबामिति चेन्न वणंत्रथसंयोगात्‌' (जै० 
सू० ११।४।३०) इति ॥ ५० ॥ 
= रै ७ 
न सामान्यादप्युपलब्धेमृ त्युवन्न हि लोकापत्तिः ॥ ५१ || 

पदच्छेद--न, सामान्यात्‌, अपि, उपलब्धेः, मृत्युवत्‌, नहि, लोकापत्तिः । 

सूत्रार्थ--( सामान्यादपि ) मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंका मानस ग्रहके साथ [ मानसत्व ] 
सादश्य होनेपर मी ( न ) वे क्रिया. अङ्ग नहीं हैं, ( उपलब्धेः ) क्योंकि पूर्वोक्त श्रुति आदि हेतुओंसे 
स्वतन्त्र उपलब्ध होती हैं । ( मृत्युवत्‌ ) जेसे 'स वा एष’ 'अग्निव मृत्यु: इत्यादिसे आदित्य पुरुष और 

ग्नि दोनींमें मृत्यु शब्द समान होनेपर भी उनका अत्यन्त स्राम्य नहीं द्दे । अथवा (नहि लोकापत्तिः) 

“असो वाव लोको०' इश्यादिमें 'बमिध' आदिके ख्राहृद्य होनेपर भी द्युलोकर्मे अग्निश्वको प्राप्ति नहीं है । 

यदुक्तं मानसवदिति, तत्प्रत्युच्यते । न मानसग्रहसामान्यादपि मनश्चिदादीनां 
क्रियाशेषत्वं कल्प्यम्‌, पूर्वोक्त भ्यः श्रत्यादिहेतुभ्यः केवळपुरुषार्थत्वोपलब्धेः। नहि किचि 
त्कस्यचित्केनचित्सामान्यं न संभवति। न च तावता यथास्वं वैषम्यं निवतते। मृत्युवत्‌। 


होती है, उस व्यापारसे उत्तर अग्नियाँ उपकारक नहीं हो सकतीं ? साहश्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त 
होता है, इसप्रकार पृव॑पक्षमें मी अतिदेश [ क्रियानुप्रवेशका ] पोषक है, ऐसा जो कहा गया 
है, वह हमारे पक्षमें मी अग्नित्व साहश्यसे अतिदेशका सम्मव होनेसे निराकृत हुआ, क्योंकि सांपा- 
दिक अग्नियोंमें अग्निर है । इससे श्रुति आदि कारण दिखलाये गये हैं। इसप्रकार अनुबन्ध आदि 


कारणोंसे मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हूँ, अन्य प्रज्ञाओंकी स्वतन्त्रताके समान । जसे अपने-अपने 
अनुबन्धस सम्बन्धित हुई शाण्डिल्यविद्या आदि अन्य प्रज्ञा! कमा. और अन्य प्रज्ञाओसे पृथक्‌-स्वतन्त्र 


ही हें, इसोप्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । राजसुथ प्रकरणमें पठित अवेष्टि नामक इष्टिका. प्रकरणसे 
उत्कर्ष दृष्ट है, क्योंकि तीनों वर्णोके साथ सम्बन्धित होनेसे राजसूय क्षत्रिययज्ञ है। इस बातको 


क्त्वर्थायामिति०› ( यदि यह कहो कि यह लिङ्गदशंन क्रतवथं अवेष्टिमें हो तो युक्त नहीं है, क्योंकि 
अवेष्टिमें ब्राह्मण आदि वण श्रयका सम्बन्ध है ) इसप्रकार पूवमीमांसामें कहा गया है ॥ ५० ॥ 


जो यह कहा गया है कि. मानसके समान, उसका निराकरण किया जाता है । मानस ग्रहके 
साथ साद्ृश्य होनेपर मी मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें क्रियाङ्गत्वकी कल्पना नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 
पुर्वोक्त श्रुति आदि हेतुओंसे उनमें केवल पुरुषाथंस् उपलब्ध होता है । किसीका. किसीके साथ कुछ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

हो ठो ऐन्द्र चरु मध्यमें रखकर आहुति करे और अवरिष्ट घृतका अभिधारण करे।' उसमें आग्नेय 
आदि चरुओंमें अङ्गोका विधि शास्त्रसे प्रयोग है। इसीप्रकार “एतयान्नाद्यकामं याजयेत्‌’ ( इस 
अवेष्टि द्वारा अन्नादि कामनावाला यजन करे ) यह एक वचन हे । और वह विधि वायसे किया 
गया प्रयोग राजसूय यागसे बहिभूंत अन्न आदिकी अमिलाषासे तीन वर्णों द्वारा की जाने वाली अवेष्टि 


इष्टिमें जानना चाहिए, राजसुययज्ञके अन्तगंत नहीं । इसका 'क्रत्वर्थायामिति' इस जेमिनि-सूत्रमें निणय 
किया गया है । इसलिए मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं ॥ ५० ॥ 


७२८ त्रहासूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०२ पा० ३ 


यथा स वा एष एव मत्युयं पुष एतस्मिन्मण्डले पुरुषः' इति 'अग्निर्वे मृत्यु ( बृह० ३।२।१० ) 
इति चाग्न्यादित्यपुरुषयोः समानेऽपि मत्युशब्दप्रयोगे नात्यन्तसाम्यापत्तिः। यथा च 
'असी वाव लोको गोतमाग्निस्तस्यादिव्य एत्र साम्रत्‌? ( छा» ५।४।१ ) इत्यत्र न समिदादिसा- 
मान्यालोकस्याग्निभावापत्तिस्तद्वत्‌ ॥ ५१ ॥ 
परेण च शब्दस्य ताद्विध्यं मृयस्त्वाच्वनुबन्धः ॥ ५२॥ 

पदच्छेद - परेण, च, शब्द य, ताडिध्यम्‌ भररत्त्वात्‌, तु, अनुबम्धः | 

रूचआाथ--[ परेण } 'अयं वात्र लोक.०' इस उत्तर ब्राह्मणके साथ साम्प होनेके कारण 
( शब्दस्य ) मध्य ब्राह्मणका (ताद्विध्यम्‌) विद्या विधित्व प्रयोजन लक्षिउ होता है, क्‍योंकि ( भयस्त्वा- 
त्वनुबन्धः ) मानस अग्निमें बहुतसे अग्निके अरयत्र संपाद्य होनेसे क्रिया अग्तिके साथ उसका पाठ है । 

परस्ताद पि अयं वाव लोक एषो5ग्निश्वित ” इत्यस्मिन्ञनन्तर ब्राह्मणे, ताद्विध्यं केव- 
लविद्याविधि/वं शब्दस्य प्रयोजनं लक्ष्यते, न शुद्धकर्माङ्गविधित्वम्‌। तत्र हि--विद्यया 
तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । न तत्र दक्षिणा यर्ति नाविद्वांसस्तपस्पिनः' इत्यनेन इलोकेन 
केवलं कर्म निन्दन्विद्यां च प्रशंसन्निदं गमयति ¦ तथा पुरस्तादपि 'यदेतन्मण्डलं तपति 
इत्यस्मिन्त्राह्मणे विद्याप्रधान्नत्वमेच लक्ष्यते, 'सो$रतो भवति मत्युद्यस्यात्मा भवति’ इति 
विद्याफलेनेवोपसंहारान्न कर्मप्रधानता। तत्सामान्यादिहापि तथात्वम्‌ । भूयांसस्त्वभ्न्य- 
चयवाः संपादयितव्या विद्यायामित्येतस्मात्कारणादर्निनाऽनुबध्यते विद्या, न कर्माङ्ग- 
त्वात्‌ । तस्मान्मनश्चिदादीनां केवळविद्यात्मकत्वसिद्धः ॥ ५२ ॥ . 

( ३० पऐेकात्म्याधिकरणम्‌ स्‌° ५३-५४ ) 
एक आत्मनः शरीरे भावात्‌ ॥ ५३ ॥ 
पदच्छेद्‌--एके, आत्मनः, शरीरे, मावात्‌ । 


सामान्य न हो, ऐसा समव नहीं है, और इतने मातत्रसे प्रत्येक वस्तुकी अपनी स्वाभाविक विषमता 
निवृत्त नहीं हो जाती । मृत्युके समान-जेसे “स चा एष०' ( वह यही मृत्यु है जो यह इस मण्डलमें 
पुरुष है ) और 'अग्निवें म्रृत्यु (अग्नि ही मृत्यु है ) इसमें अग्नि और आदित्य पुरुषमें मृत्यु चब्दका 
प्रयोग समान होनेपर भो दोनोंमें अत्यन्त साम्यको प्राप्ति नहीं होती । और जखे असो वाव लोको ०! 
(हे गोतम ? यह प्रसिद्ध चुलोक ही अग्नि है, उसका आदित्य ही समिधा है ) इसमें समिधा आदिके 
साद्दश्यसे युलोकमें अग्निभावकी प्राप्ति नहीं होती, वसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए ॥ ५१ ॥ 
आगे भी “अयं वाव लोको०' ( यही लोक यह अग्निश्चित्‌ है ) इस अनन्तर ब्राह्मणमें श्रुतिका 
प्रयोजन ताढ्विध्य केवल विद्याविधित्व लक्षित होता है, शुद्ध कर्माङ्गविधित्व नहीं, क्योंकि उसमें 'विद्यया 
तदारोहन्ति०' ( विद्यासे उस स्थानको प्रा होते हैं जहाँ मनोरथ प्राप्त होते हे, वहाँ कम कुशल नहीं 
जाते और अविद्वान्‌ तपस्वी मी नहीं जाते ) इस इलोकसे केवल कमंकी निन्दा करती हुई और विद्याकी 
प्रशंसा करती हुई श्रुति यह ( विद्याकी प्राधान्य ) बोधितं करती है । उसी प्रकार फुबंमें भी 'यदे तन म- 
ण्डलं तपति’ ( जो यह मण्डल तपठा है ) इस ब्राह्मणमें विद्याका प्रधानत्व हो लक्षित होता है । 
सोऽमृतो मवति०' ( वह अमृत होता है, क्योंकि मृत्यु उसकी आत्मा है ) इस प्रकार विद्याफलसै हो 
उपसंहार होनेसे कमं प्रधानता नहीं है पूव और उत्तर ब्राह्मणलके साहरथसे यहाँ (मध्यस्थ ब्राह्माणमें) 
मी विद्याकी प्रधानता है । परन्तु विद्य।में अग्निके बहुतसे अवयव संपादन करने योग्य हैं, इसकारणसे 
विद्या अग्निसे सम्बद्ध होती है, कंमके अङ्गूप होने नहीं । इसलिए मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ केवल 
विद्यात्मक हैं, ऐसी सिद्धि होतो ॥ ५२ ॥ 


अघि० २० सू० ५३ ) भाषाजुवाद सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७१९, 


रूत्राथं--( एके ) चार्वाक लोग ( आत्मनः ) देहसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व नहीं 
मानते हैं, ( शरीरे ) क्योंकि शरीरके होनेपर ही ( मावात्‌ ) आत्माके धमोका अस्तित्व है । 

इह देहव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः समथ्यते बन्धमोक्षाधिकारसिद्धये । न ह्यसति 
देहव्यतिरिक्त आत्मनि परलोकफलाश्ोदना उपपद्येरन्‌ कस्य वा व्रह्मात्मत्वमुपदिश्येत 
ननु शास्त्रप्रमुंख एव प्रथमे पादे शास्त्रफलोपभोगयोग्यस्य देहव्यतिरिक्तस्यात्मनो ऽस्ति- 
त्वमुक्तम्‌ । सत्यमुक्तं माष्यकृता, नतु तत्रात्मास्तित्वे सूत्रमस्ति, इह तु स्वयमेव सूत्रकृता 
तद्स्तित्वमाक्षेपपुरःसरं प्रतिष्ठापितम्‌ । इत एव चाकृष्याऽऽचायंण शाबरस्वामिना 
प्रमाणलक्षणे वणितम्‌ । अत एव च भगवतोपवषण प्रथमे तन्त्रे -आत्मास्तित्वाभिधान- 
प्रसक्तो शारीरके बक्ष्याम इत्युद्धारः रूतः। इह चेदं चोदनालक्षणेषूपासनेषु विचारय॑मा 
णेष्वात्मास्तित्वं विचार्यते, कृत्स्नशास्त्रशोषत्वप्रदर्शानाय । अपि च पूवस्मिन्नधिकरणे प्रक- 
रणोत्कर्षाभ्युपगमेन मनश्विदादीनां पुरुषाथत्वं वणितम्‌, कोऽसो पुरुषः ? यदर्था एते 
मन श्विदाद्य इत्यस्यां प्रसक्ताविदं देहव्यतिरिक्तस्यात्मनोऽस्तित्वमच्यते। तदस्तित्वाक्षे 
पाथ चेदमादिमं सूत्रम। आक्षेपपूविका हि परिद्दारोक्तिविवक्षितेऽथं स्थूणानिखननन्यायेन 
दृढां बुद्धिमुत्पादयेदिति । & अत्रैके देहमात्रात्मदशिनो लो कायतिका देहव्यतिरिक्तस्था- 
त्मनोऽभावं मन्यमानाः समस्तव्यस्तेषु बाह्येषु पृथिव्यादिष्वरष्टमपि चेतन्यं शरीराका- 
रपरिणतेषु भतेषु स्यादिति संभावयन्तस्तेभ्यश्चेतन्यं मदशक्तिवद्धिज्ञानं चेतन्यविशिष्टः 

कायः पुरुष इति चाहुः 1 स्वगंगमनायापवर्गंगमनाय वा समर्थो देहव्यतिरिक्त आत्माऽ 


इस अधिकरणमें बन्ध और मोक्षके अधिकारकी सिद्धिके लिए देहसे पृथक आत्माके 


अस्तित्वका समथंन किया जाता है । देहसे अतिरिक्त आत्माके न होनेपर परलोक फलवाले .विधि- 
वाक्योंकी उपपत्ति नहीं होगी और शास्त्र किसको ब्रह्मातमत्वका उपदेश करेगा । परन्तु थास्त्रके 


आरम्ममें | पूवंमीमांसाके | प्रथम पादमें ही शास्त्रोक्त फलके उपमोगके योग्य, देहसे व्यतिरिक्त 
आत्माका अस्तित्व कहा गया है । ठीक माष्यकार ( शबरस्वामी ) ने ऐसा कहा है! परन्तु बहा 


देहसे अतिरिक्त आत्माका सद्भाव विषयक सूत्र नहीं हे । यहाँ तो स्वय ही सूत्रकारने आक्षेप पुवक 
देहसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व प्रतिष्ठापित किया है। आचाय शबरस्वामीने यहाँसे ही आकर्षण 
कर प्रमाणलक्षण ( प्रथम अध्याय ) में देहसे पृथक्‌ आत्माका वर्णन किया है। अतएव. भगवान 
उपवष॑ने पूवमीमांसामें आत्माके अस्तित्वके कथनका प्रसंग आनेपर हम इसे शारीरकमें कहेंगे 
ऐसा कहकर उपरत हुए हैं अर्थात्‌ प्रकरण समाप्त किया है। ओर यहाँ चोदनालक्षण--विधिसे 
ज्ञापित विचायंमाण उपासनाओंमें समस्त शास्त्रका आत्मास्तित्व अङ्ग है, इस)प्रदशनके लिए आत्मा- 
के अस्तित्वका यह विचार किया जाता है । किव पुवं अधिकरणमें क्रतुके प्रकरणसे उत्कर्ष स्वीकारकर 
मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें पुरुषाथंत्व वणित किया जाता है। वह पुरुष कोन है, जिसके लिए ये 
मनरिचित्‌ आदि अग्नियाँ हैं? ऐसा प्रश्‍न उपस्थित होनेफ्र देहसे अतिरिक्त यह आत्माका अस्तित्व 
कहा जाता हँ । उस अस्तित्वके आक्षेपके लिए यह प्रथम सूत्र है। आक्षेप पूवंक कहा गया परिहार 
स्थृणानिखनन न्यायसे विवक्षित अथंमें हढ बुद्धि उत्पन्न करेगा । आत्मविचारके प्रसज्भमें देहमात्रको 
आत्मा देखनेवाले कुछ लोकायतिक लोग देहसे व्यतिरिक्त आत्माका अभाव मानते हुए समस्त योर 
व्यस्त बाह्य पृथिवी आदिमें अदृष्ट मी चैतन्य शरीरके आकारमें परिणत भूतोंमें होना चाहिए, इस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
चैतन्य विशिष्ट यह मतोंका संघात्मक देहं ही आत्मा है। इसमें “यद्धि' इत्यादिसे अन्वय- 


व्यतिरेक द्वारा देहको आत्मा सिद्ध करते हैं । किञ्च मैं गोरा हुँ, मैं कृष्ण हूँ, मैं जाता हैँ इत्यादि 


७३० अह्ासुज-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


स्ति, यत्कृतं चेतन्यं देहे स्यात्‌ । देह एव तु चेतनइचात्मा चति प्रतिजानते | हेतुं चाच-. 
क्षते-शरीरे भावादिति । यद्धि यस्मिन्सति भवत्यसति च न भवति तत्तद्वमत्वेनाध्यच 
सीयते यथाऽग्निचर्मावोष्ण्यप्रकाशो । प्राणचेष्टाचेतन्यस्सृत्यादयइचात्मघमत्वेनाभिमता 
आत्मवादिनां तेऽप्यन्तरेच देह उपलभ्यमाना बहिइचाज्ुपलभ्यमाना असिद्धे देहव्यति- 
रिक्ते धर्मिणि देहघर्मा एव भवितुमहन्ति, तस्मादव्यतिरेको देहादात्मन इति ॥ ५३ ॥ 
एवं प्राप्त ब्रमः— 
व्यतिरेकस्तद्भावा भावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌ ॥ ५४ ॥ 

पद्च्छेद्‌-- व्यतिरेकः, तःद्टावामावित्वात्‌, न, तु, उपलब्धिवत्‌ । 

सूत्राथ--( व्यतिरेकः ) आत्मा देहये व्यतिरिक्त है, ( त-द्भावामावित्वात्‌ ) क्योंकि मृतका- 
वस्थामें देहके होनेपर भी आत्माके चतन्य आदि धर्माका अस्तित्व नहीं है । ( नतूपलब्धिवत्‌ ) जेसे 
भूतोंकी उपछब्धि भूतोंका धम नहों है, वसे-मौतिक देहकी उपलब्धि भी देहा धम नहीं है, किन्तु 
उससे भिन्न है । 

क नत्वेतदस्ति यदुक्तम्‌-अव्यतिरेको देहादात्मन इति, व्यतिरेक एवास्य देहाद्ध- 
वितुमर्हति, तद्भावाभावित्वात्‌। यदि देहभावे भावाद हघर्मत्वमात्मधर्माणां मन्येत, ततो 
देहभावेऽपयभावादतद्धमंत्वमेवैषां कि न मन्येत ? देहधमवेलक्षण्यात्‌। ये हि देहघर्मा 

रूपादयर्ते यावद्देहं भवन्ति । प्राणचेष्टादयर्तु सत्यपि देहे मृतावस्थायां न भवन्ति। देह- 


प्रकार उन भूतोंसे चेतन्यकी संमावना' करते हुए मदशक्तिके समान विज्ञान है ओर चतन्य विशिष्ट- 
काय पुरुष है, ऐसा कहते हैं। स्वगंमें जानेके लिए अथवा मोक्ष प्राप्त करनेके लिए देहसे अतिरिक्त 
समथ आत्मा नहीं हे, जिसके प्रभावसे देहमें चतन्य हो, देह ही चेतन भोर श्वात्मा है, ऐसी प्रतिज्ञा 
करते हैं। इस प्रतिज्ञात अथंमें होतु कहते हैँ--'शरीरे भावात्‌’ रारीरके होनेपर ही आतमाके घर्माका 
अस्तित्व है । क्योंकि जिसके होनेपर होता है और न होनेपर नहीं होता, वह उसका धमरूपसे 
निश्चित किया जाता है । जैसे अग्निके धमं ओष्ण्य और प्रकाश निश्चित किये जाते हैं। प्राण, चेश, 
चैतन्य ओर स्मृति आदि जो आत्मवादियोंके आत्मधमऽपसे अभिमत हैं, वे भी देहके अन्दर ही 


उपलब्ध होते हुए बाहर उपलब्ध नहीं होते देहसे व्यतिरिक्त धमाके असिद्ध होनेपर देहके ही 
धम होने चाहिए । इसलिए देहरूप आत्मासे अतिरिक्त आत्मा नहीं है ॥ ५३ ॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 

सिद्धान्ती--यह जो कहा गया है कि देहरूप आत्मासे पृथक आत्मा नहीं है । वह ठीक नहीं 
है। आत्माका देहसे अतिरिक्त होना ही युक्त है, क्योंकि देहके होनेपर आत्माके धर्मोका अमाव है । 
यदि देहके अस्तित्वमें आत्मधर्मोका सद्भाव होनेखे आत्मधम देह धमं माने जाय तो देहके अस्तित्वमें 
भी आत्माके चेतन्य आदि धर्मोका अमाव होनेसे ये आत्मधमं देहके धर्म नहीं है, ऐसा क्यों नहीं 
माना जाय ? क्‍योंकि वे देहके धर्मोसे विलक्षण हैं। जो रूप आदि देहके धम हैं वे देह पयन्त हैं 
ओर प्राण, चेष्टा आदि तो मरणावस्थामें देहके होनेपंर भी नहीं होते । रूप आदि देहके धमं दूसरोंसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रसिद्ध प्रतीतियोंका विषय भी यह देह ही है। अतः देह ही आत्मा है। विशेष विस्तार ( ब्रह्मसूत्र 
१।१।१ ) में है ॥ ५३ ॥ 


» देहके रूपादि धम बाह्य और नेत्र आदि इन्द्रियोसे ग्राह्य हैं और आत्मधमं आन्तर हैं वे 
स्वयं जाने जाते हैं अथवा दूसरेसे अनुमेय हैं । इसलिए तुमको विना. इच्छाके भी अनुमान आदि 
प्रमाण मानने पड़ेंगे, नहीं तो व्यवहारकी सिद्धि नहीं होगी । जैसे कि मुंखाकृति देखनेसे परपुरुषवर्ती 


अधि० ३० स्‌० ५४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७३१ 


धर्माश्च रूफदयः परैरप्युपलभ्यन्ते, नत्वात्मघर्मादचेतन्यस्मृत्यादयः। अपि च सति हि 
तावद हे जीवदवस्थायामेषां भावः शक्यते निरचेतुं, न त्वसत्यभावः । पतितेऽपि कदा- 
चिद्स्मिन्देहे देहान्तरसंचारेणात्मधर्मा अनुवतरन्‌। संशयमात्रेणापि परपक्षः प्रतिषि- 
ध्यते । $ किमात्मकं च पुनरिदं चेतन्यं मन्यते, यस्य भूतेभ्य उत्पत्तिमिच्छतीति. परः 
पर्यनुयोक्तव्यः । नहि भूत चतुष्टयव्यतिरेकेण लोकायतिकः किंचित्तत्त्वं प्रत्येति । यदनुभ- 
वनं भूतभोतिकानाम्‌, तञ्चेतन्यमिति चेत्‌-तहि विषयत्वात्तेषां न तद्धमत्वमश्नुवीत, 
स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ । न ह्यग्निरुष्णः खन्स्वात्मानं दहति। नहि नरः शिक्षितः 
सन्स्वस्कन्धमघिरोक्ष्यति । नहि भूतभोतिकधमेण सता चेतन्येन भूतभोतिकानि विषयी- 
क्रियेरन्‌। नहि रूपादिभिः स्वरूपं पररूपं वा विषयीक्रियते । विषयीक्रियन्ते तु बाह्या- 
ध्यात्मिकानि भूतभौतिकानि चेतन्येन । अतश्च यथेवास्या भूतभोतिकविषयाया उपलब्धेः 
भावोऽभ्युपगम्यते, एवं व्यतिरे कोऽप्यस्यास्तेभ्योऽभ्युपगन्तव्यः । उपलब्धिस्वरूप एव 
मी उपलब्ध होते हैं । परन्तु चैतन्य, स्मृति आदि आत्मधमं अन्योंसे उपलब्ध नहीं होते। इसप्रकार 
जीवितावस्थामें देहके विद्यमात-होनेपर इन धर्मोका अस्तित्व निश्चित किया जा सकता है। परन्तु 
देहके न होनेपर इनका अमाव निरिचित नहीं किया जा सकता, क्योंकि कदाचित्‌ देहके पतित होनेपर 
मी आत्मधमं अन्य देहमें संचारसें अनुवत्त हो सकते हैं। इसप्रकार केवल संशयसे भी परपक्षका 
प्रतिषेध किया जाता है । जिस चेतन्यकी भतोंखे उत्पत्तिको इच्छा करते हो उस-चेतन्यका स्वरूप 
क्या मानते हो ऐसा वादिसे पूछता चाहिए, क्योंकि लोकायतिक चार मर्तोसे अतिरिक्त किसी पदार्थको 
नहीं मानते । यदि कहो कि भूत और भोतिकोंका जो अनुभव है वही चेतन्य है, तो उन भूत ओर 
मौतिकोंमें वैतन्यका विषयत्व होनेसे चैतन्य उनका धमं नहीं हो सकता, क्योंकि अपनेमें क्रियाका 
विरोध है । जेसे अग्नि उष्ण होती हुई अपनेको नहीं जलाती, नट शिक्षित होता हुआ भी अपने कधों- 
पर नहीं चढ सकता, वसे भूत ओर मोतिकोंका धम होते हुए चेतन्यसे भत भौतिक विषय नहीं किये 
जा सकते । जसे रूप आदिसे ( भूत-भौतिक धमंसे ) अपना रूप अथवा अन्यका रूप विषय नहीं किया 
जाता । परन्तु बाह्य और आध्यात्मिक भूत-भौतिक पदाथ चेतन्यसे विषय किये जाते हैं । इसलिए 
जसे भूत-मोतिक विषयक इस उपलब्धिका अस्तित्व स्वीकार किया जाता है, चसे ही उनसे इस उप- 
लब्धिका व्यतिरेक मी स्वीकार करना चाहिए । “हमारे मतमें तो आत्मा उपलब्धि स्वरूप ही है इस 
प्रकार आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है । और एक रूप होनेसे उपलब्धि नित्य है, कारण कि 'मेंने यह 
सत्यानन्दी-दीपिका : 
सुख आदिका ज्ञान, पर्वत आदिमें धूम आदिसे अग्नि आदिका ज्ञान आदि नहीं होगे, इसलिए 
'ज्ञानादयः देहव्यतिरिक्ताश्रयाः देहसरवेऽप्यसत््वात्‌ , व्यतिरेकेण देहरूपादिवत्‌’ ( ज्ञान आदि देहसे 
व्यतिरिक्तके आश्रित हैं, क्योंकि देहके अस्तित्वमें भी उनका अमाव है, व्यतिरेकसे जेसे देहके रूपादि) 
इसप्रकार प्रत्यक्षसे भिन्न अनुमान प्रमाणसे मी आत्मा देहसे पृथक्‌ सिद्ध होता है। मरणकालमें 
चैतन्य आदि घर्मोके देहमें उपलब्ध न होनेसे उनका अमाव निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
तुम्हारे मतमें अनुपलब्धि प्रमाण नहों है ओर उनके धर्मी आत्माका देहान्तर प्राप्तिसे भी अनुपलम्म 


‘उपपन्न होता है । इसप्रकार संशथमात्रसे भी परपक्षका प्रतिषेव किया जाता है। 'उपरब्धिवत्‌' 
इस सूत्रस्य पदका व्याख्यान करनेके लिए अब "'किमात्मकम्‌' इत्यादि भूमिका रजते हें । 


* वया यह चेतन्यं भतोंसे भिन्न तत्त्व है अथवा रूप आदिके समान भूतोंका धम है? प्रथम 
पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि तुमने चारों भूतोंसे अतिरिक्त पदाथ स्वीकार नहों किया है, इसलिए 
तुम्हारे सिद्धान्तकी हानि होगी । द्वितीय पक्षका यदनुभवनम्‌' इत्यादिसे निराकरण करते हें । अनुभव 


७३२ ्रह्मसू्र-शाङुरभाष्य [ अ०३ पा० ३ 


च न आत्मेत्यात्मनो देहव्यतिरिक्तत्वम, नित्यत्वं चोपलब्धेरैकरूप्यात्‌, अह मिदमद्राक्षमिति 
चावस्थान्तरयोगेऽप्युपळब्धृस्वेन प्रत्यभिज्ञानात्‌, स्सृत्याद्य॒पपत्तेश्च। यत्तृक्तम्‌- शरीरे 
भावाच्छरीरघर्म उपलब्धिरिति, तद्वणितेन प्रकारण प्रत्युक्तम्‌ । अपि च सत्सु प्रदीपा 
दिषूपकरणेपूपलब्धिभंवत्यसत्खु न भवति। न चतावता प्रदीपादिचमं एवोपलन्धिभवति | 
एवं सति देह उपलब्चिभवत्यसति च न भवतीति न देहघमाो भवितुमर्हति, उपकरणत्ब- 
मात्रेणापि प्रदीपादिवद्देहोपयोगोपपत्तः। न चाप्यन्तं देहस्योपलब्धावुपयोगोऽपि 
इच्यते, निश्चेष्टेऽप्यस्मिन्देहे स्वप्ने नानाविधोपलब्धिद्‌शनात्‌ | तस्मादनवद्यं देहव्यति 
रिक्तस्यात्मनो ऽस्तित्वम्‌ ॥५४॥ 
( ३१ अङ्ग]ाचबद्धाचिकरणम्‌ । सू० ५५-५६ ) 
अङ्गावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम्‌ ॥ ५५॥ 
पद्च्छेद-अङ्गावबद्धाः, तु, न, शाखासु, हि, प्रतिवेदम्‌ । 
सूचाथ--(तु) शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अङ्गावबद्धाः) अद्भाश्रित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं ( प्रतिवेदम्‌ ) प्रत्येक वेदमें ( शाखासु ) अपनी-अपनी शाखामें व्यवस्थित (न) नहीं होनी 
चाहिए, किन्तु सव थाख/ओमें अनुवृत्त होनी चाहिए, ( हि ) क्योंकि 'उद्गीथमुपासीत' इस प्रकार 
उद्गीथ आदिकी अविशेष श्रत है । 
६ समाप्ता प्रासङ्गिकी कथा, संप्रति तु प्रृतामेवानुवर्तामहे- ओमित्येतदक्षरसुदूगीथ- 
सुपासीत' (छा० १।१।१) 'लोकेषु पञ्चविधं सामोपासीत' (छा० २।२।१) 'उक्थमुक्थमिति चे प्रजा 


देखा” इस प्रकार अन्य अवस्थाका सम्बन्ध होनेपर मी उपळब्धुरूपसे प्रत्यभिज्ञान होता है और 

स्मृति आदिकी उपपत्ति होतो हे । जो यह कहा गया कि शरीरमें अस्तित्व होनेसे उपलब्धि शरीरका 
घमं है, वह मी वणित प्रकारसे निराकृत हुआ । किञ्च प्रदीप आदि उपकरणोंके विद्यमान होनेपर 
उपलब्धि होती है उनके विद्यमान न होनेपर नहीं होती,. इतनेमात्रबे उपलब्धि प्रदीपका धमं नहीं हो 
जाती । इसप्रकार देहके होनेपर उपलब्धि होती है उनके न होनेपर नहीं होती, इससे देहका धमं 
नहीं हो सकती, क्योंकि उपल'न्धके उपकरणमात्रसे भी प्रदीप आदिके समान देहका उपयोग हो 
सकता है । किन्तु उपलब्धिमें देहका अत्यन्त उपयोग नहीं देखा जाता, कारण कि इस देहके निरचेष्ट 


होनेपर मी स्वप्नमें अनेक प्रकारको उपलब्धि देखनेमें आती है । इसलिए देहसे अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व दोष रहित है॥ ५४॥ 


प्रासज्भिक कथा समाप्त हुई । अब हम प्रकृत कथाकी अनुवत्ति करते हैं--“ओमित्येदक्षरम्‌० 
( 3+ इस अक्षर उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'छोकेषु ०” ( पृथिवी आदि लोकोंमें पाँच प्रकारके 


सत्यानन्दो-दौपिका 
ठो चेतन्य है ओर भूत जड़ हैं, ऐसी स्थितिमें चैतन्य जड़. मूतोंका धमं नहीं हो सकता हे । वेदान्त- 
सिद्धान्तमें उपलब्धि ही आत्मा है । आत्मा, देहाद्विन्नः, उपलब्धिरूपत्वात्‌ उपलब्धिवत्‌” ( आत्मा 
देहसे भिन्न है उपलब्धिरूप होनेसे, उपलब्धिके समान ) इससे आत्मा भी उपलब्धिरूप होनेसे नित्य 
ही है । अब तक तो पूवपक्षके मतका अवलम्बन कर कहा गया है। परन्तु आगे अपना अभिमत 
“न चात्यन्तं’ इत्यादिसे स्पष्ट करते हुँ । 'में मनुष्य हूँ” इत्यादि देह विषयक अभेद ज्ञान भ्रमात्मक है 


अतः वह देहको आत्मा सिद्ध करनेमें समथ नहीं । इसलिए उपलब्पिस्वरूप आह्माका देहसे पृथक्‌ 
अस्तित्व सिद्ध है ॥ ५४॥ 


कः देहके विद्यमान होनेपर चैतन्य है, किन्तु देहके विद्यमान होनेपर जैसे चतन्यका अमाव 
मी है, वसे उद्गीथ आदिके सऱद्भावमें उपासना है, किन्तु उद्गीथ आदिके सद्भावमें उपासनाके अमावकी 
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वदन्ति तदिदमेवोक्धम्‌’, 'इयमेव पृथिवी,' 'अयं वाव लोक; 'एबो5ग्निश्वितः' इत्येवमाद्या य 
उद्गीथादिकर्माङ्गावबद्धाः प्रत्ययाः प्रतिवेदं शाखाभेदेषु विहितास्ते तत्तच्छाखागतेष्वे 
वोद्‌गीथादिषु भवेयुरथवा खर्वशाखागतेष्विति विशयः । प्रतिशाखं च स्वरादिभेदादु 
दूगीथादिभेदानुपादायायसुपन्यासः। कि तावत्प्रात्म्‌ ? स्वशाखागतेष्वेवोद्‌गीथादिषु 
विधीयेरन्निति । कुतः ? संनिधानात्‌, उद्गीथमुपासीत’ (छा० १।१। ) इति हि सामान्य- 
विहितानां विशेषाकाङ्कायां संनिङृष्टेनेव स्वशाखागतेन विशोषेणाकाङ्कादि निवृत्तेः । 
तदतिलद्लनेन शाखान्तरविहितविशेषोपादाने कारणं नास्ति) तस्पात्प्रतिशाखं व्यव- 
स्थेति । एवं प्रास्त ्रबीति--अङ्गावबद्धास्त्विति । तुशब्दः पक्ष व्यावर्तयति । नेते प्रतिवेदं 
स्वशाखास्वेच व्यवतिष्ठेरन्‌, अपि तु सर्वशा्वास्वनुवतरन्‌। कुतः ? उद्गीथादि 
श्रत्यविशेषात्‌। स्वशाखाव्यवस्थायां ह्यदूगीथमुपासीतेति सामान्यश्चनिरविरोषप्रवृत्ता 
सती संनिधानवशेन विरोषे व्यवस्थाप्यमाना पोडिता स्यात्‌ । न चेतन्भ्याय्यम्‌, खंनि 
धानात्तु श्रुतिर्बलीयसी । नच सामान्याश्रयः प्रत्ययो नोपपद्यते। तस्मात्स्वरादिभेदे 
खत्यप्युदू गीथत्वाद्यविरेषात्खर्वेशाख।गतेष्वेवोद्‌गीथादिप्वेवंजातीयकाः प्रत्ययाः स्युः ५५ 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'उक्थमुक्थमिति०' (प्रजा उक्य-उक्थ ऐसा कहती हैं वह उक्थ 
यही वक्ष्यमाण है, जो उक्थ है, वह यही पृथिवी है) “अयं वाव लोकः०' (यह लोक है, यह अग्निरिचित्‌ 
है) इत्यादि कर्माङ्गते सम्बन्धित उद्गीथ आदि उपासनाए जो प्रत्येक वेदमें भिन्न-मिन्न शाखाओंमें 
विहित हैं, क्या वे तत्‌-तत्‌ शाखागत उद्गीथ आदिमें होनी चाहिए अथवा सवंशाखागत उद्गोथ आदिमें 
होनी चाहिए ? ऐसा संशय होता है । प्रत्येक शाखामें स्वर आदि भेदसे उद्गीथ आदि भेदोंको लेकर 
यह उपन्यास है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी--अपनी द्याखागत उद्गीथ आदिमें हो विद्याओंका 
विधान करना चाहिए । किससे ? इससे कि संनिधान है । “उद्गीथमुपासीत” ( उद्गीथकी उपासना 
करनी चाहिए ) इस प्रकार सामान्यसे विहित विद्याओंको विशेषकी आकांक्षा होनेपर संनिकृष्ट स्व 
शाखागत विशेषसे ही आकाइक्षा आदिको निवृत्ति होती है, अतः उसका अतिङ्रमणकर अन्य 
शाखामें विहित विशेषके उपादानमें कारण नहीं है, इसलिए प्रत्येक शाखामें व्यवस्था है । सिद्धान्ती ~ 
ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--'अङ्गावबद्धास्तु' । 'तु' शब्द पवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । ये उपासनाएं 
प्रत्येक वेदमें अपनी शाख।में हो व्यवस्थित नहीं होनी चाहिए, किन्तु सवं शाखाओंमें अनुवृत्त होनो 
चाहिए, किससे ? उद्गीथ आदि श्रुति अविशेष होने से, अपनी शाखामें व्यवस्था होनेपर 'उद्गीथमुपासीत' 
यह सामान्य श्रनि अविशेषरूपसे प्रवृत्त होती हुई संनिधिके बलसे विरोषमें व्यवस्थापित होकर बाधित 
. हो, यह युक्त नहों है, क्योंकि श्रुति संनिधिसे बलवती है । ओर सामान्यके आश्रयसे विद्या उपपन्न नहीं 
होती ऐसा भी नहीं है । इससे स्वर आदिके भेद होनेपर मी उद्गीथत्व आदिके अविशेष होनेसे सब 
शाखागत उद्गीथ आदिमें इस प्रकारकी उपासनाएं होनी चाहिए ॥ ५५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आद्चड्काकर 'अङ्गावबद्धा' इत्यादिसे कहते हैं । इस प्रकार प्रासङ्गिक कथा समाप्तकर अब प्रकृत उद्गीथ 
आदि उपासनाओंको 'ओमित्येतदक्षरम्ुदगीथसुपासीत' इत्यादिसे अनुवत्ति करते हें । 'ळोकेषु पञ्चविधं 
सामोपासीत” यथा “पृथिवी हिंकारोऽग्निः प्रस्तावोऽन्तरिक्षसुद्गीथं आदित्यः प्रतिहारो यीर्निधनम्‌ 
( छा० २।२।१ ) (हिंकार पृथिवी है, प्रस्ताव अग्नि है, उद्गीथ अन्तरिक्ष है, प्रतिहार आदित्य है और 
विधन युलोक है, इस प्रकार हिकार आदि पाँच प्रकारके सामकी पृथिवी आदि हष्टिसे उपासना करनी 
चाहिए) उक्थ नामके झास्त्र-अप्रगीत नठकमें प्रथिवी दृष्टि करनी चाहिए, इष्टिकाचित्‌. अग्निमें लोकदृष्टि 
करनी चाहिए, इस प्रकार कर्माङ्कके आश्रित उपासनाएं हें । 'उद्गीथमुपासोत' इस प्रकार उद्गीथादि 
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मन्त्रादिवद्ठाऽविरोधः ॥ ५६ ॥ 

पद्च्छेद्‌- मन्त्रादिवत्‌, वा, अविरोधः । 

सूत्राथ--(अविरोधः) एक द्याखामें विहित उद्गीथ आदिकी अन्य शाखागत उद्गीथ आविमें 
प्राप्ति होतेपर भी विरोध नहीं है, ( मन्त्रादिवत्‌ ) जैसे एक शाखागत मन्त्र, कमं और गुणोंका भी 
अन्य शाखामें उपसंग्रह देखा जाता है । 

६४ अथवा नेवात्र विरोधः शाङ्कितव्यः- कथमन्यशाखागतेषूद्‌गीथादिष्वन्यशाखा 
विहिताः प्रत्यया भवेयुरिति, मन्त्रादिबदविरोघोषपत्तः । तथा हि-मन्त्राणां कर्मणां गुणानां 
च शाखान्तरोत्पन्नानामपि शाखान्तर उपसँग्रहो दश्यते। येषामपि हि शाखिनां कुटरुरही 
त्यइमादानमन्तरो नाम्नात स्तेषामप्यसो विनियोगो दृश्यते-- कुक्‍्कुटोइसीत्यइमानमादत्ते कुटरुर- 

सीति वा’ इति । येषामपि समिदादयः प्रयाजा नाम्नातास्तेषामपि तेषु गुणविघिराम्नायते-- 


अथवा यहाँ ऐसी विरोधकी शङ्का नहीं करनी चाहिए कि अन्य शाखामें विहित उद्गीथ आदि 
उपांसनाएं अन्य शाखागत उद्गीय आदिमें किस प्रकार होंगी ? क्योंकि मन्त्र आदिके समान अवि- 
रोध उपपन्न होता है । जेसे कि एक शाखामें विहित.मन्त्र, कम और गुणोंका अन्य झाखामें अपसंग्रह 
देखा जाता है। जिन शाखावालोंके 'कुटरुरसि' ( काण्व संहिता ) (तु कुक्कुट है ) इसप्रकार 
अश्मादान ( पत्थरादान ) मन्त्र पठित नहीं है। उनके मी 'कुक्कुटोऽसि' ( शु० यजु० माध्यन्दिन ) 
( तु कुक्कुट है ) इस मन्त्रका अश्मादानमें विनियोग देखा जाता है अर्थात्‌ इस मन्त्रको पढकर 
अश्मक! ग्रहण करना चाहिए अथवा 'कुटरुरसि' इस मन्त्रको पढकर अश्मका ग्रहण करना चाहिए । 
इसप्रकार जिन शाखावालोंके समिध्‌ आदि प्रयाज पठित नहों है, उनकी शाखाओंमें मी 'ऋतवो वे०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 
साधारण श्र तिसे ओर विशेष संनिधिसे संशय होतेपर पूवपक्षी-“स्वश।खागते' इत्यादिसे कहते हैं 
सिद्धान्तो--'एवं प्राप्ते ब्रवीति’ से कहते हैं॥ ५५ ॥ 

# पूर्व सूत्रर्मे-एक शाखामें विहित उद्गीथ आदि उपासनाओंका अन्य शाखागत अङ्गे साथ 
सम्बन्ध होनेमें जो विरोध प्रतीत हुआ था, उसे अङ्गोकारकर उनका सम्बन्ध कहा गया है। अब 
उनका विरोध ही नहीं है, क्योंकि एक शाखामें विहित अङ्गोंका अन्य शाखामें स्थित अङ्गोंके साथ 
सम्बन्ध जैसे उपपन्न होता है, वसे ही यह सम्बन्ध उपपन्न है । अब इसे 'अथवा' इत्यादिसे कहते 
हें। अविरोधमें क्रमशः मन्त्र, कमं और गुणोंका “तथा येषामपि? इत्यादिसे उदाहरण देते हैं। 
मन्त्र-यद्यपि यजुर्वेदियोंका 'कुक्कुटोऽसि’ ऐसा मन्त्र है कटरुरसि’ ऐसा मन्त्र नहीं है, तो भी तष्ट 
लपेषणके लिए -अरमादानमें ( पत्थर ग्रहणमें ) दोनों मन्त्रोंका विकल्पसे विनियोग होनेके कारण 
कुटरुरसि’ यह मन्त्र भी प्राप्त होता है । शाखाभेदसे इन दोनों मन्त्रोंकी आनुपूर्वी भिन्न भिन्न होने 


पर मी दोनोंके अर्थमें भेद नहीं है। भगवान्‌ माष्यकारने सूत्रस्थ आदि अदसे कमं और गुणका 
हण किया है। कमका उदाहरण-मत्रायणी झाखावालोंके ‘समिधो यजति, तनूनपातं यजति 


इडो यजति, बर्हियजति, स्वाहाकारं यजति' इसप्रकार यागके अङ्ग भूत समिध आदि पाँच प्रयाज नहीं 
पढे गये हुँ 1 हेमन्त और शिशिर इन दोनों ऋतुओंको मिलाकर द्वादशमासमें पाँच ऋतु हैं, इस- 
प्रकार प्रयाज भी पाँच हैं, उनका समानदेशर्मे गुणविधिसे होम करना चाहिए। इसभ्रकार एक 
शाखामें विहित कर्मोका अन्य शाखामें संग्रह देखनेमें आता है । गुणका उदाहरण--'अझीषोमीयं 
पञ्जुमालमेत' इसप्रकार यजुवेदियोंकी श्रतिमें सामान्यरूपसे अग्नीषोमीय पशु कहा गया है, 'अज' 
ऐसा जाति विशेष नहीं । 'छागस्य वपाया मेदसोच्नुन्रहि' 'छागो वा सन्त्रबर्णात्‌' ( जै० सु० ६६ ) 
( मन्त्र वणंतसे अज लेना चाहिए ) इस मन्त्रके आधार पर यह जैमिनि सूत्र है। इसप्रकार प्रेषमन्त्र- 
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“कऋततो बे प्रयाजाः समानत्र होतव्याः’ इति। तथा येषामपि अजोऽग्नीषोमीयः' इति जातिचि- 
रोषोपदेशो नास्ति तेषामपि तद्विषयो मन्त्रवर्ण उपळभ्यते- छागस्य वपाया मेदसोऽनुब्रूहि’ 
इति । तथा वेदान्तरोत्पन्नानामपि 'अग्नेवहोंत्रं वेरध्वरम्‌' इत्येवमादिमन्त्राणां वेदान्तरे 
परिग्रहो हृष्टः। तथा बहवुचपठितस्य सूक्तस्य `यो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌? (ऋण सं० 
२।६।७) इत्यस्य 'अध्वयवे सजनीयं रास्यम' इत्यत्र परिग्रहो दृष्टः । तस्माद्यथाऽऽश्रयाणां 
कर्माङ्गानां सवंत्रानुवृत्तिरेवमाश्चितानामपि प्रत्ययानामित्यविरोघः ॥ ५६ ॥ 


( ३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ । स्‌० ५७ ) 


भूम्नः क्रतुवज्ञ्यायस्त्वं तथा हि दशयति ॥ ५७॥ 

पदच्छेद--भूम्नः, क्रतुवत्‌, ज्यायस्त्वम्‌, तथा, हि, दशयति । 

सूताथ- ( भूम्नः ) "प्राचीनशाल ओपमन्यवः’ इत्यादिमें समस्तोपासनाका ही (ज्यायस्त्जम्‌) 
प्रधानरूपसे प्रतिपादन है । ( क्रतुवत्‌ ) जैसे दशंपुणंमास यागमें एक ही साङ्गप्रधानका प्रयोग होता 
है । ( हि ) क्योंकि 'तस्य हृ वा’ यह श्रुति भी व्यस्त उपासनाकी निन्दाकर ( तथा ) उसीप्रकार 
समस्त उपासनाकी प्रतिपत्ति ( दशयति ) दिखलाती है । 

& 'प्राचीनशाळ औपमन्यवः' ( छा० ५।१।१।१ ) इत्यस्यामाख्यायिकायां व्यस्तस्य 
समस्तस्य च वेश्वानरस्योपासनं श्रयते । व्यस्तोपासनं तावत्‌-'ओपमन्यव कं त्वमात्मा- 
नसुपास्स, ति दिवमेव भगवो राजन्निति होवाचष चे सुतेजा आत्मा वश्वानरो यं त्वमात्मानसुपा 


( ऋतु ही प्रयाज हैं, समानदेश-एकस्थानमें ही उनका होम करना चाहिए ) इंसप्रकार उनमें गुणविधि 
कही जाती है। ओर जिन शाखावालोंमें 'अजोऽग्नीषोमीयः' ( अज अग्नीषोमीय है ) इसप्रकार 
जाति विशेषका उपदेश नहीं है, उन घाखावालोंमें मी “छागस्य चपाया०' ( छाग-बकराकी वपाके 
मेदके होमाथे अनुवाक्या कहो ) ऐसा तद्विषयक मन्त्रवणं उपलब्ध होता है । तथा अन्य वेदमें उत्पन्न 
हुए 'अग्नेबहोंत्रं वेरध्वरम्‌? ( देवताओंके होत्र और अध्वर. कमं अग्निसे सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि 
मन्त्रोंका मी अन्य वेदमें परिग्रह देखा गया है । इसीप्रकार “यो जात एव०' ( जो उत्पन्न हुआ ही- 
बालक ही गुणोंसे श्रेष्ठ और मनस्वी हुआ, हे जनो! वह इन्द्र है) इस बहवृचों-होताओंद्वारा 
पठित सूक्तका 'भध्बयवे सजनीयं शस्यम्‌’ ( अध्वयुद्वारा किये यये प्रयोगमें सजनोय--'स जनास 
इन्द्र. [ हे जनो ! वह इन्द्र है | यह सूक्त कहना चाहिए ) इसमें परिग्रह देखा जाता है । इसलिए 


जसे आश्रय कर्माङ्गोंकी सवत्र अनुवृत्ति है, वसे ही आश्रित उपासनाओंकी भी सवंत्र अनुवृत्ति है, अतः 
इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ ५६ ॥ 


प्राचीनञ्चाल औपमन्यव,' ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल ) इस आख्यायिकामें व्यस्स और 

समस्तरूपसे वश्चनरकी उपासना श्रुति है । 'ओपमन्यव क०' (हे उपमन्युकुमार ! तुम किस आत्माकी 

उपासना करते हो ? इसप्रकार राजा अश्वपतिके प्रश्न करनेपर हे पुज्य राजन्‌ ! मैं द्युलोककी उपासना 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

लिङ्गसे 'अज' जाति विशेषका संग्रह होता है । मन्त्रोंका 'तथ।' इत्यादिसे दूसरा उदाहरण कहते हैँ-- 

अग्नेवे होत्रं वेरध्वरम्‌' इसप्रकार साम वेदस्थ मन्त्रोंका यजुर्वेदमें ग्रहण होता है । इसप्रकार जेसे एक 


शाखामें विहित मन्त्र आदिका अन्य झाखामें परिग्रह होता है, वसे ही एक शाखामें विहित उद्गीथ 
आदि उपासनाओंका भी अन्य शाखामें ग्रहण होता है ॥ ५६॥ 


# इसमें अश्वपति केकेय और प्राचीनशाल आदि मुनिगणोंका वश्वानर विषयक विचार है । 
द्युलोक आदिमे से. जो प्रत्येक अवयवकी वश्वानररूपसे उपासना वह व्यस्तोपासना है, और उनके 


७३६ व्रझसृत्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३ पा० रे 


( छा० ५।१२।१ ) इत्यादि, तथा समस्तोपासनमपि “तस्य ह वा एतस्यात्मनो चेश्वानरस्य 
मूधेव सुतेजाइचक्षुर्विश्वरूपः प्राणः पृथग्वर्व्माऽऽत्मा संदेहो बहुलो बस्तिरेव रयिः पृथिन्येव पादौ' 
(छा० ५।१८।२ ) इत्यादि । तत्र संशायः-किमिहोभ्रयथाप्युपासनं स्याद्व्यस्तस्य समः 
स्तस्य चोत समस्तस्येवेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रत्यवयचं सुतेजः प्रथ्वतिषूपास्स इति 
क्रियापदश्रचणात्‌, 'तस्मात्तव सुतं प्रसुतमासुतं कुले द्यते’ ( छा० ५।१२।१ ) इत्यादि फल- 
भेदश्रवणाञ्च, व्यस्तान्यप्युपासनानि स्युरिति प्राप्तम्‌ । ततोऽभिधीयते-भूम्नः पदार्थाप- 
चयात्मकस्य वेश्वानरोपासनधश्य ज्यायस्त्वं प्राघान्यमस्मिन्वाक्ये विवक्षितं भवितुमर्हति 
न प्रत्येकमवयवोपासनानामपि । क्रतुवत्‌। यथा क्रतुषु दर्शपूर्णभासप्रश्नतिषु साम- 
स्त्येन साङ्गप्रधानप्रयोग एवैको विवक्ष्यते, न व्यस्तानामपि प्रयोगः प्रयाजादीनाम्‌ । 
नाप्येकदेशाङ्गयुक्तस्य प्रधानस्य तद्वत्‌ । कुत एतद्‌भूमेव ज्यायानिति ? तथा हि श्र॒ति 
भूम्नो ज्यायस्त्वं दशयति; एकवाक्यतावगमात्‌ । एक हीदं वाक्यं वेश्वानरविद्याविषयं 
पोर्वापर्यालोचनाट्प्रतीयते । तथा हि--प्राचीनशालप्रभूतय उद्दालकावसानाः षडक्र- 
षयो वेश्वानरविद्यायां परिनिष्ठामप्रतिपद्यमाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याजग्मुरि 
त्युपक्रम्येककस्यषरुपास्यं द्यप्रशृतीनामेकेकं श्रावयित्वा “मूर्धा त्वेष आत्मन इति होवाच 
(छा० ५।१२।२) इत्यादिना मूर्धादिभावं तेषां विदधाति । 'मूर्घा ते व्यपतिष्यद्यन्मां नागमिष्य 
करता हुँ, ऐसा उसने उत्तर दिया । राजा--तुम जिस आ/्माकी उपासना करते हो यह निश्चय ही 
सुतेजा' नामसे प्रसिद्ध वश्वानर आत्मा है ) इत्यादि व्यस्तोपासना है । इसीप्रकार 'तस्य ह वा० 
( उस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, चक्षु विश्‍वरूप-सूय है, प्राण पृथग्वर्त्मा- 
वायु है, देहका मध्य भाग बहुल-आकाश है, बस्ति ही रयि-जल है, पृथिवी ही दोनों पाद हैं ) 
इत्यादि समस्तोपासना भी है । यहाँ संशय होता है कि क्या वश्वानर वाक्यमें व्यस्त और समस्त दोनों. 


प्रकारकी उपासना होनी चाहिए अथवा समस्त ही, तो क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-सुतेजा आदि 
प्रत्येक अवयवमें 'डपास्से' इसश्रकार क्रियापदके श्रवणसे ओर 'तस्मात्तव०' ( इसोसे तुम्हारे कुलमें 


सुत ( खण्डित सोमद्रव्य ) प्रसुत और आसुत दिखाई देते हैं ) इत्यादि फल भेदके श्रवणसे व्यस्त 
उपासनाए होनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं-ममाका-पदार्थोपचया- 
त्मक समस्त वश्वानर उपासनाका ज्यायस्त्व-प्राधान्यसे इस वाक्यमें विवक्षित होना युक्त है, किन्तु 


प्रत्येक अवयवोपासनाका ज्यायरत्व विवक्षित नहीं है । क्रतुके समान-जसे दशंपूणमास आदि क्रतुओंमें 
समस्तरूपसे अङ्गोसहित प्रधानका एक ही प्रयोग विवक्षित है, व्यस्त प्रयाज आदिका प्रयोग विवक्षित 


नहीं है, ओर एकदेशरूप अङ्ग से युक्त प्रधानका भी प्रयोग विवक्षित नहीं है, वसे है प्रकृत में मी 
समझना चाहिए। परन्तु ममा ही ज्यायान्‌ है, यह किससे ज्ञात होता है ? इसखे कि श्रति भमाका 


ज्यायरत्व दिखलाती है, क्योंकि एकवाक्यता अवगत होती है । यह वश्वानरविद्या विषयक वाकय 
पोर्वापयं पर्यालोचनसे एक ही प्रतीत होता है । जसे कि प्राचीनशाल आदि उद्दालक पयंन्त छ 


ऋषिगण वश्वानर विद्यामें परिनिष्ठाको.न प्राप्त होते हुए राजा अश्वपति कंकेयके पास आये, ऐसा 
उपक्रम कर उसने एक-एक ऋषिको दु आदिमेंसे एक-एक उपास्य सुनाकर 'मुर्घा तेष०' ( यह तो 


वश्वानर आत्माका मूर्धा है ) इत्यादिसे श्रुति उन द्यु आदिका मूर्धा आदि रूपसे विधान करती है । और 
“मूर्घा ते०' ( यदि तुम मेरे पास न आते तो तुम्हारा मस्तक गिर जाता ) इत्यादिसे व्यस्तोपासनाका 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
अवयवीकी उपासना समस्तोपासना है । यहाँ दोनों उपासनाओंमें विधि और फलका श्रवण होनेसे 


ओर एकवावयताकी उपपत्ति होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संशय कहते हैं । पुवपक्षमें फलभेद और “उपाससे” 
क्रियापदके श्रवणसे. व्यस्तोपासनाए हैं । 


अधि० ३३ खु० ५८ ]  भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७३७ 


( छा० ५१२२ ) इत्यादिना च व्यस्तोपासनमपवदति। £ पुनश्च व्यस्तोपासनं व्यावर्त्य 
समस्तोपासनमेवानुवत्य स सवपु लोकेपु सवषु भूतेपु सवष्वात्मस्वनमत्ति' ( छा० ५।१८।१ ) 
इति भूमाश्रयमेव फलं दरायति । यत्त॒ प्रत्येकं खुतेजःप्रभतिषु फलभेदश्रवण तदेवं सत्यङ्ग- 
फलानि प्रधान एवाभ्युपगतानीति द्रष्टव्यम्‌ । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यवयवसाख्यातश्रचणं 
पराभिप्रायानुवादाथ न व्यस्तोपासनविधानाथंम । तस्मात्समस्तोपासनपक्ष पव श्रेया- 
निति । केचिच्वत्र समस्तोपासनपक्षं ज्यायांसं प्रतिष्ठाप्य ज्यायस्त्ववचनादेव किल व्यस्तो 
पासनपक्षमपि सूत्रकारोऽनुमन्यत इति कहपयन्ति। तदयुक्तम्‌ , एकवाक्यतावगतो 
सत्यां वाक्यभेदकटपनस्यान्याय्यत्वात्‌ , “मूर्धा ते व्यपतिष्यत्‌’ ( छा, ५।१२।२ ) इति चैव- 
मादिनिन्दावचनविरोधात्‌ , स्पष्टे चोपसंहारस्थे समस्तोपासनावगमे तदभावस्य पूर्व 
पक्षे वक्तुमशक्यत्वात्‌, सौत्रस्य च ज्यायस्त्ववचनस्य प्रमाणवच्चाभिप्रायेणाप्युपपद्य- 
मानत्वात्‌ ॥५७॥ 
( ३३ शाब्दादिभेदाधिकरणम्‌। रू० ५८ ) 
नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ५८ | 
पदच्छेद--नाना, शब्दादिभेदात्‌ । 


खुत्राथ--( नाना ) बिद्या भिन्न-भिन्न है, ( शब्दादिभेदात्‌ ) क्‍योंकि 'वेद’ “उपासीत 
इत्यादि शब्दोंका भेद है । 


४ पूर्वस्मिन्नधिकरणे सत्यामपि सुतेजःप्रभूतीनां फलभेदश्वतो समस्तोपासनं ज्याय 


अपवाद करती है । और फिरसे व्यस्तोपासनाकी व्यावृत्ति कर ओर समस्तोपासनाकी अनुवृत्तिकर 'स 


सवषु०' ( वह समस्त लोकोंमें, समस्त प्राणियोंमें और समस्त श्रात्माओंमें अन्न भक्षण करता है ) 
इसप्रकार भूमाके आश्रित ही फल दिखलाती हे । और जो सुतेजा आदि प्रत्येक अद्भमें फलभेदका 


श्रवण है, ऐसा होनेपर भी वह अङ्गोंका फल प्रधानमें ही स्वीकार किया है, ऐसा समझना 
जाहिए । ओर “उपास्से०' यह मी प्रत्येक अवयवमें जो क्रियापदका श्रवण है, वह भी अन्यके अभि- 
प्रायका अनुवाद करनेके लिए है, व्यस्त उपासनाके विधानके लिए नहीं है। इसलिए समस्त 
उपासना पक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है। वेदान्त एक देशी कुछ लोग तो इस अधिकरणमें समस्त उपासना 
ज्यायस्त्व पक्ष स्थापनकर ज्यायस्त्व वचनसे ही व्यस्त उपासना पक्ष भी सुत्रकारको अनुमत है, ऐसी 
कल्पना करते हैं। वह युक्त नहीं हैं, क्योंकि एकवाक्यताकी अवगति होनेपर वाक्यभेदकी कल्पना 
उचित नही है। कारण कि 'मूर्धा ते०' ( तुम्हारा मस्तक गिर जायया ) इत्यादि निन्दा वचनका 
विरोध भी होता है। और उपसंहारमें समस्त उपासनाका अवगम स्पष्ट होनेपर पुर्वपक्षमें उसका अभाव 
नहीं कहा जा सकता और सूत्रमें ज्यायस्त्व वचन प्रमाणवत्त्वके अभिप्रायसे मी उपपद्यमान है ॥५७॥ 
पूर्वं अधिकरणमें सुतेजा आदिमें फलभेंदकी श्रतिके विद्यमान होनेपर मीं समस्त उपासना 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% मगवान्‌ भाष्यकार वेदान्त एक देशी मतको दूषित करनेके लिए उसका 'केचित्‌? इत्यादिसे 


अनुवाद करते हैं। “आत्मनो बेइवानरस्य मूर्धेव सुतेजाः? इसप्रकारके वाक्य और प्रकरणसे व्यस्त 
उपासनाका समस्त उपासनामें अन्तर्माव है । जेसे प्रयाज आदि अङ्गोंका प्रधान दशंपुणंमासके फलमें 
ही उपसंहार है। यदि प्रथाज आदि अङ्गोंका पृथक्‌ फल माने तो वे दशंपुणमास यागके अङ्ग न होकर 
पृथक्‌ कमं होंगे और दश आदिसे पृथक्‌ वाक्य होंगे। इसप्रकार वाक्यभेद प्रसक्त होगा । परन्तु ऐसा नहीं 
माना गया है । ऐसा प्रकृतमें मी समझना चाहिए । सूत्रें जो 'ज्यायस्त्व' पद है वह व्यस्त उपासनाओंको 
अप्रामाणिक बोध करानेके लिए है । अतः यह सिद्ध हुआ कि समस्त उपासना ही करनी चाहिए ॥५७॥ 
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इत्युक्तम । अनः प्राप्ता वुद्धिरन्यान्यणि भिन्नश्रुतीन्युपारुनानि समस्योपासिष्यन्त इति । 
अपि च नेव वेद्याभेदे विद्याभेदो विज्ञातुं दाक्यते । वेद्यं हि रूपं विद्याया द्रव्यदेवतमिव 
यागस्य । वेद्यश्चेर एवेश्वरः श्रतिनानात्वेऽप्यवणम्यते मनोमयः प्राणशरीरः’ (छा०३।१४।२) 
'क ब्रह्म खं बहा! ( छा० ४।१० ।५ ) “सत्यकामः सत्यसंकल्प:” ( छा० ८1३५) इत्येवमादिषु । 
तथा “एक एव प्राण? “प्राणो वाव रूंवगः? ( छा० ४।३।३ ) “पाणो वाव ज्येष्ठश्च? ( छा» ५।१।१ ) 
“प्राणो ह पिता प्राणो माता' (छा० ७।१५।१) इत्येवमादि षु । चेद्यैकत्वाञ्च विद्यैकत्वम्‌ । श्रति- 
नानात्वमप्यस्मिन्पक्षे गुणःन्तरपर्त्वान्नामथंकम्‌। तस्मात्स्वपर शाखाविहितमेकवेद्यव्य- 
पाश्रयं गुणजातमुपसंहतंव्यं विद्याकात्स्न्यायेवि | * एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-नानेति । वेद्या- 
भेदेऽप्येबंजातीयका विद्या भिन्ना भवितुमहति, कुतः ? दाब्दादिभेदात्‌ । भवति ही शाब्द 
भेदः--'वेद' 'उपासीत' 'स क्रतुं कुवीत’ ( छा» ३।१४।६ ) इत्येबशादिः। शब्दभेदशच कमः 
भेदहेतः समधिगत पुग्स्तात्‌ शब्दान्तर कर भेद: कृतानुबग्धस्तात्‌? (ज० सू० २1२1५) इति] 
आदिग्रहणादगुणादयो5पि यथ!संभर्व मेदहेतवो योजयितव्याः । ननु थेदेत्यादिषु शब्द 
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श्रेष्ठ है, ऐसा कहा गया है । इससे भिन्न श्रतिवाली अन्य उपासनाए मो ससस्तरूपसे उपासनाए होंगी 
ऐसी बुद्धि प्राप्त होती हे । ओर वेद्यका अभेद होनेपर भी विद्याका भेद नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
जैसे द्रव्य ओर देवता यागके रूप हैं, वसे ही वेद्य विद्याका रूप है। “मनोमयः प्राणशरोरः? ( वह 
ब्रह्मं मनोमय और प्राणशरीर-लिङ्गात्मा शरीरवाला है ) 'क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म ( सुख ब्रह्म है, आकाश 
ब्रह्म है) सत्यकामः सत्यसंकल्पः’ ( ईश्वर सत्यकाम और सत्यसंकल्प है ) इत्यादिमे और 
इसीप्रकार “एक एव प्राणः? ( प्राण एक ही ) “प्राणो वाब०' (प्राण ही संवग है ) “प्राणो वाव०' 
( प्राण ज्येष्ठ और श्रेष्ट है ) “प्राणो ह०' ( प्राण पिता और प्राण माता है ) इत्यादि स्थलोंमें श्रतिका 
भेद होनेपर मी वेद्य एक ही ईश्वर अवगत होता है । वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक ही श्रत है । 
श्रुतिभेद भी इस पक्षमें अन्य गुणपरक होनेसे अनर्थक नहीं है। इसलिए अपनी शाखा और अन्य 
शाखाओंमें विहित एक वेद्यके आश्रित गुण समूहका विद्याकी पूर्णताके लिए उपसंहार करना चाहिए । 

खिद्धान्तो-एऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है~—'नाना' वेद्यका अभेद होनेपर मी 
इसप्रकारकी विद्याका भेद होना युक्त है, किससे ? शब्द आदिके भेदसे । 'वेद' उपासीत” स क्रतुं कुवींत' 
( वह संकल्प करे ) इत्यादि दाब्दभेद हे । और राब्दभेद कम-भेदका निमित्त है, इस प्रकार पूवं- 
काण्डमे-- शब्दान्तरे कमभेद्‌ः कृतानुबन्धत्वात्‌? ( जे० सु० २।२।१ ) ( भिन्न भिन्न शब्दके होनेपर 
कमका भी भेद होता है, क्योंकि भिन्नरूपसे उनका विषय माना जाता है अर्थात्‌ धात्वथंमें मेद होदा है) 
इस सूत्रमें अधिगत होता है । आदि पदके ग्रहणसे गुण आदिकी भी यथासंभव भेदके हेतुरूपसे 
योजना होनी चाहिए । परन्तु 'वेद' इत्यादिमें शब्दभद ही प्रतीत होता है ? 'यजति' दुदाति' इत्यादिके 


त सत्यानन्दी-दीपिका 
# दहरविद्या आदि ब्रह्मविषयक समस्त उपासनाएँ वेद्यके एक होनेपर एक हैं अथवा श्रुति 


भेदसे भिन्न हैं, तथा संवग प्राण उपासना एक है अथवा भिन्न है? इसप्रकार संशय होनेपर दृष्टान्त 
संगतिसे “पूवस्मिन' आदिसे पूर्वपक्ष करते हैं। पुव॑पक्षमें-वेचके एक होनेसे विद्या मी एक है । यदि 
विद्याका भेद हो तो एक श्रुति विहित विद्याका अन्य श्रृतिमें कथन व्यथे होगा । परन्तु विद्याके एक 
होनेसे अन्य श्रुतिमें कथन अन्य गुणोंके प्रतिपादनके लिए होनेसे व्यथं नहों होगा । इसलिए अपनी 


शाखा अथवा अन्य शाखामें एक वेद्यके आश्रित 'सत्यकामः सत्यसंकहप;' आदि गुण समुदायका 
मी उपसंहार होना चाहिए । 


$ जेखे “एक नारीकाय' अभिन्न होनेपर मी गुणमेद और मावनाभेदसे भिन्न मित्नरूपसे 
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भेद एवावगम्यते, न यजतीत्यादिवदथभेदः खबंषामेवेषां मनोवृत्त्यर्थत्वाभेदात्‌, अर्थान्त- 
राखंभवाच्च । तत्कथं शान्दभेदाद्विद्याभेद इति ? नेष दोषः, मनोवृत््यथत्वाभेदे ऽप्यनुच- 
न्घभेदाेयभेदे सति विद्याभेदोपपत्तेः । एकस्यापीइवरस्योपास्यस्य प्रतिप्रकरणं व्यावृत्ता 
गुणाः शिष्यन्ते । तर्थेकस्यापि प्राणस्य तत्र तत्रोपास्यस्यामेदेऽप्यन्यादग्गुणो ऽन्यत्रोपा- 
सितव्योऽन्याहग्गुणश्चान्यत्रेत्येवमनुबन्धमेदाठे्यभेदे सति विद्याभेदो चिज्ञायते। ® न 
चात्रेको विद्याविधिरितरे गुणविधय इति शक्यं वक्तुम्‌, विनिगमनायां हेत्वभावात्‌, अने 
कत्वाच्च प्रतिप्रकरणं गुणानां प्राप्तविद्यानुबादेन विधानानुपपत्तेः। न चास्मिन्पक्षे समा- 
नाः सन्तः सत्यकामादयो गुणा अलकच्छावयितब्याः । प्रतिप्रकरणं चेदंकामेनेदसुपासि- 
तव्यमिदंकामेन चेदप्निति नेराकाङ्कयावगमान्नेकचाक्यताएत्तिः। न चात्र वैश्वानरवि 
द्यायामिव समस्तचोद्नापरास्ति यद्वलेन प्रतिप्रकरणवर्तीन्यवयवोपासनानि भूत्वैकवा- 
क्यतामियुः। वेद्येकत्वनिमित्ते च विद्येकव्वे सर्वत्र निरङ्कशे प्रतिज्ञायमाने समस्तशुणो 
पसंहारोऽशक्यः प्रतिज्ञायेत । तस्मात्लुष्ठच्यते--नाना आाब्दादिभेदादिति ! स्थिते चेत- 
स्मिन्नधिकरणे सववेदान्तप्रत्ययमित्यादि द्रष्टन्यम्‌ ॥ ५८ ॥ 

समान अथ भेद तो अवगत नही होता । क्योंकि 'वेद, उपासोत' इन समी शब्दोंका मनोवृत्तिरूप एक 
ही अथ है और अन्य (ज्ञान) अथका असम्मव है, तो शब्दभेदसे विद्याभेद किस प्रकार होगा 
यह दोष नहीं है, क्योंकि मनोवृत्तिरूप अथंका अभेद होनेपर मी अनुबन्धके भेदसे वेद्यका भेद होने 
पर विद्याभेदकी उपपत्ति होती है। उपास्य ईइवरके एक होनेपर भो उसके गुण प्रत्येक प्रकरणमें 
व्यावृत्त ( भिन्न भिन्न ) कहे ज्ञाते हें । उसीप्रकार एक ही प्राण तत्‌ तत्‌ स्थलमें उपास्यरूपसे अभिन्न 
होनेपर भी एक प्रकारके गुणोंसे युक्त एक स्थलमें उपांसनीय है ओर अन्य प्रकारके गुणोंसे युक्त 
अन्य स्थलमें उपासनीय है, इसप्रकार अनुबन्ध भेंदसे वेद्यका भेद होनेपर विद्याका भेद ज्ञात होता है । 
ओर यहाँ एक विद्या विधि है और अन्य गुणविधियाँ हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि इस- 
प्रकारकी व्यवस्थामें कोई हेतु नहीं है । प्रत्येक प्रकरणमें गुणोंके अनेक होनेसे प्राप्त विद्याके अतुवादसे 
गुणोंके विधानको उपपत्ति नहीं हे । इस पक्षमें समान होते हुए सत्यकाम आदि ग्रुणोंका अनेक 
वार श्रवण नहीं होना चाहिए । प्रत्येक प्रकरणमें इस फलकी कामनावालेवे इस उपास्यको उपासना 
करनी चाहिए और इस फलकी कामनावालेसे इसकी । इसप्रकार इन उपासनाओंमें नेराकांक्य 
अवगत होनेसे एक वाक्यता नहीं हो सकती । जैसे ववानरविद्यामें अन्य समस्त उपासना विधि 
है, वेसे यहाँ प्रकृत शाण्डिल्य आदि उपासनाओंमें अन्य समस्त उपासना विधि नहीं है, जिसके 
बलसे प्रत्येक प्रकरणवर्ती अवयव उपासनाएं होकर एकवाक्यताको प्रात करें । वेद्यके एकत्व निमित से 
विद्याके एक होनेपर सवत्र सब विद्याओंमें यदि विना अंकुशके प्रतिज्ञा को जाय तो समस्त गुणोंका 
उपसंहार जो अशक्य है उसकी प्रतिज्ञा हो जायगी । इसलिए 'नानाञ्चव्दादिभेदात्‌' इसप्रकार सुत्रकार 
ने ठीक ही कहा है। इस अधिकरणके स्थित होनेपर 'सवंवेदान्तप्रस्ययम्‌' इत्यादि अधिकरण 
देखना चाहिए ॥ ५८ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 


प्राप्त होती है, वसे 'सत्यकामः सत्यसंकल्पः' आदि गुणमेदसे और भावनाके अधीन उपासना होनेसे 
उपास्यके एक होनेपर मौ उपासना भिन्न रिन्न है। 


& यह जो कहा गया है कि श्रतिका भेद अन्य गुणोंके विधानके लिए हे । इसका समाधान 
न चात्रेको' इत्यादिसे कहते हैं । किञ्च फलके भेदसे “बेद, डपासीत' इत्यादि विधिके भेदसे ओर सब 
गुणोंका ध्यान न हो सकनेके कारण विद्या भिन्न भिन्न है । जसे दहरका ध्यान करनेवालोंका सब 
लोकोंमें यथेष्ट यमन है और वश्वानर उपासक सवंत्र अन्न भक्षक होते हैं, इसप्रकार फलका भेद है । 
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( २४ विकल्पाधिकरणम्‌ । स्‌० ५९. ) 
विकन्पोऽविशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ५९ ॥ 

पद्च्छेद्‌--विकल्पः, अविशिष्टफलत्वात्‌ । 

सूचाथ--( विकल्पः ) सगुण विद्याओंका विकल्प ही युक्त है, ( अविशिष्टफलत्वातु ) क्योंकि 
वेद्य वस्तुका साक्षात्काररूप समान फल हे । 

# स्थिते विद्याभेदे विचायते--किमासामिच्छया समुच्चयो विकल्पो वा स्यात्‌, 
अथवा विकल्प एव नियमेनेति ? तत्र स्थितत्वात्तावद्विद्याभेदस्य न समुच्चयनियमे 
किचित्कारणमस्ति । ननु भिन्नानामप्यम्निहोत्रदशपूणमासादीनां समुच्चयनियमो दृद्य- 
ते । नेष दोषः। नित्यताश्रतिहि तत्र कारणं नेवं विद्यानां काचिन्नित्यताश्रतिरस्ति । 
तस्मान्न समुच्चयनियमः। नापि विकल्पनियमः। विद्यान्तराधिकृतस्य विद्यान्तराप्रति 
षेघात्‌ । पारिशेष्यादाथाकाम्यमापद्यते । नन्बविशिष्टफलत्वादासां विकल्पो न्याय्यः । 
तथाहि-—'मनोमयः प्राणश्चरीरः' (छा० ३।१४।२) “क ब्रह्म ख ब्रह्मः (छा० ४।१०।५) 'सस्यकामः 
सत्यसंकल्पः (छा०८।१।५) इत्येवमा यास्तुस्घचदीदवरप्रातिफला लक्ष्यन्ते नेष दोषः, समानः 
फलेष्वपि स्वर्गादिसाधनेषु कमंसु याथाकाम्यद्शनात्‌ ।क तस्माद्याथाकाम्यप्राप्तावुच्यते- 

विकल्प एवासां भवितुमहंति,न ससुच्चयः। कस्मात्‌? अविशिष्टफलत्वात्‌ | अवशिएं ह्यासां 


इसप्रकार विद्याभेदके सिद्ध होनेपर यह विचार किया जाता है कि क्या इन विद्याओंका 
उपासककी इच्छासे समुच्चय है अथवा विकल्प है वा नियमसे विकल्प ही है । पूवपक्षी--उसमें 
विद्याभेदके सिद्ध होनेसे समुञ्चयके नियममें कोई कारण नहीं हे । परन्तु अग्निहोत्र, दशंपूणमास आदि 
इन मिञ्नोंका मी समुच्चयनियम देखा जाता है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि अग्निहोत्र आदि नित्यत्व 
श्रुति उनके समुच्चय नियममें कारण हे, किन्तु विद्याओंमें ऐसी कोई नित्यत्वश्रुति नहीं है, इसलिए 
उनमें समुच्चयका नियम नहीं हे, ओर इसीप्रकार विकल्पका नियम मी नहों है, क्योंकि एक विद्यामें 
अधिकृतका अन्य विद्यामें प्रतिषेध नहीं है । परिरोषसे स्वेच्छा पक्ष प्राप्त होता है। परन्तु इन 
विद्याओंका समान फल होनेसे विकल्प उचित है । क्योंकि मनोमयः प्राणशरीरः” 'क ब्रह्म खं ब्रह्म! 
"सत्यकामः सत्यसंकल्पः इत्यादि श्रुति समानरूपस्चे ईश्‍वर प्राप्तिह्प फलवाली देखी जाती है। यह 
दोष नहीं है, क्योंकि समान फलवाले स्वगं आदिके साधनभूत कमोंमें मी यथाकाम्य देखनेमें आता है । 

सिद्धान्ती-इसलिए यथाकाम्य पक्षके प्राप्त होनेपर कहते हें-इन उपासनाओंका विकल्प ही होना 
चाहिए, समुच्चय नहीं, किससे? इससे कि अविशिष्ट फल है। इन उपासनाओंका उपास्य विषयक साक्षात्कार 
करना ही समान ( एक फळ ) है। एक ही उपासनासे उपास्य ईश्वर आदि विषयक साक्षात्कार होनेपर 

सत्यानन्दी-दीपिका 


इसलिए शब्द आदि भेदसे विद्या नाना है । विद्यानानातव अधिकरण पादके आरम्ममें ही संगत है, 
यहाँ तो प्रासङ्गिके है ॥ ५८ ॥ 


# इस अधिकरणमें विद्याओंके बनुष्ठानका प्रकार निरूपण किया जाता है । अहंग्रह, तटस्थ 
ओर अङ्गाश्रित भेदसे उपासनाएं तीन प्रकारकी हें । उनमेसे अहंग्रहोपासनाका यहाँ विचार किया 
जाता है । अहंग्रहोपासना ( उपास्यस्वरूपका स्वामिन्नरूपसे चिन्तन ) में इच्छानुसार और विकल्प 
दोनोंका विद्या नानात्वके साथ साम्य होनेसे “किम्‌? इत्यादिये संशय कहते हैं। पूर्वपक्षमें स्वेच्छासे 
अनुष्ठान है, ऐसा अनियम है और सिद्धान्तमें विकल्पसे अनुष्ठान है, ऐसा नियम हे । 

& जेसे पुरोडाशरूप एक फळ होनेसे ब्रीहि और यवका विकल्प है, वसे ही इन विद्याओंमें 
विकल्प युक्त है । ईर्वरके साक्षात्कारके अनन्तर फलभेद होनेपर मी इन अहंग्रहोपासनाओंका 
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फल मुपास्यविषयसाक्षात्करणम्‌ | पकेन चोपासनेन साक्षात्ते उपास्ये विषय ईइवरादो 
द्वितीयमनर्थकम्‌। अपि चासंभव एव साक्षात्करणस्य समुच्चयपक्षे, चित्तविक्षेपहेतु- 
त्वात्‌ । साक्षत्करणसाध्यं च विद्याफलं दशयन्ति श्रुतयः-यस्य स्यादद्धा न विचिकित्सा- 
स्ति’ ( छा० ३।१४।४ ) इति, 'देवो भूत्वा देवानप्येति’ ( बृह० ४।१।२ ) 'सदा तद्वावभावितः' 
( म० गी० ८।६ ) इत्येवमाद्याः । तस्मादविशिष्टफलानां विद्यानामन्यतमामादाय तत्परः 
स्याद्यावदुपास्यविषयसाक्षात्करणेन तत्फलं प्राततमिति ॥ ५९ ॥ 

( ३५ काम्याधिकरणम्‌ । सू० ६० ) 

काम्यास्तु यथाकामं समुञ्चीयेरन्न वा पूवहेत्वमावात्‌ ॥ ६० ॥ 
पदच्छेद--काम्याः, तु, यथाकामम्‌, समुच्चीयेरन्‌, न, वा, पुवहेत्वमावात्‌ । 

सूत्रार्थ - (काम्यास्तु) काम्यविद्याओंका तो (यथाकामम्‌) यथेच्छ (समुच्चीयेरन्नवा) समुच्चय 
करे अथवा न करे, ( पुवहेत्वामावात्‌ ) क्योंकि समान फलछूप विकल्पके प्रयोजक हेतुका अभाव हे । 

# अविशिएफलव्वात्‌' इत्यस्य प्रत्युदाहरणम्‌ । यासु पुनः काम्यासु विद्यासु 'स य एत- 
मेवं वयुं दिशां वत्सं वेद न पुत्ररोदं रोदिति’ ( छा०३।।५।२ ) 'स यो नाम ब्रह्मत्युपास्ते यावन्नाम्नो 
गतं तत्रास्य ` यथाकामचारो भवति’ ( छा० :।१।५ ) इति चेवमाद्यासु क्रियावददष्टेनात्मना- 
त्मीयं फलं साधयन्तीषु साक्षात्करणापेक्षा नास्ति । ता यथाकामं समुच्चीयेरन्नवा समु- 
च्वीयेरन्‌, पूवहेत्वभा त्रात्‌। पूर्वस्याविशिष्टफलस्वादित्यस्य विकल्पहेतोरभावात्‌॥ ६० ॥ 
अन्य उपासनाएं प्रयोजन रहित हैं। समुच्चय पक्षमें तो साक्षात्कारका असंमव ही है, क्योंकि समुच्चय 
चित्त-विक्षेपका हेतु है । और यस्य स्यादद्धा०' (में मरकर इसीको प्राप्त होऊंगा, ऐसा जिसका निश्चय 
है, इस विषयमें कोई सन्देह नहीं है, उसे ईश्वरभावकी प्राप्ति होती है ) ओर 'देवो भूत्वा०' ( वह इस 
लोकमें देव होकर शरीर पातानन्तर देवोंको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियाँ और “सदा तद्भावमावितः०' 
( सदा उसके मावसे भावित होकर उस उसको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृतियाँ मी साक्षात्कार द्वारा 
साध्य विद्या फल दिखलाती हैं। इससे समान फलवालो उन विद्याओंमेसे एकको लेकर तत्पर हो 
जब तक उपास्य विषयक साक्षातकारसे उसका फल प्राप्त हो ॥ ५९ ॥ 

“समान फल होनेसे' इस पूर्वोक्त हेतुका यह प्रत्युदाहरण है । परन्तु “स य एतमेव०' (वह जो 
कोई पुत्रका दीघं जीवन चाहुनेवाला इस प्रकार इस वायुको गोरूपसे कल्पित दिशाओंके वतसरूपसे 
जानता है पुत्र निमित्तसे रोदन नहीं करता-पुत्र मरण जन्य रोदन नहीं करता ) 'स यो नाम ब्रह्म०' 
( वहु जो कोई “नाम ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामकी गति होती है वहाँ तक 
यथेच्छ गति हो जाती है ) इत्यादि जिन काम्य विद्याओंमें क्रिथा-कमके समान अहष्टरूपसे अपना तत्‌- 
तत्‌ फल सिद्ध करती हुई साक्षात्कारकी अपेक्षा नहीं है। वे यथेच्छ समुच्चित होनी चाहिए अथवा 
समुच्चित नहीं होनी चाहिए, क्योंकि यहाँ पूव हेतुका अमाव है। 'बविशिष्ट फल होनेसे' इस पूवं 
विकल्पके हेतुका अमाव है ॥ ६० ॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 


साक्षाककारूूप फल समान है । किश्च सब उपासनाओंका एक साथ होना असंमव हे । अतः यहाँ 
विकल्प ही युक्त है ॥ ५९ ॥ 


र गत अधिकरणमें अहंग्रहोपासनाका विथार किया गया हे । अब इस अधिकरणमें तटस्थ- 
प्रतीकोपासना 'मनो ब्रह्मत्युपासीत' आदिके विषयमें विचार किया जाता है । पूवं अधिकरणमें जेसे 
महंग्रहोपासनाएं विकल्प अनुष्ठेय कही गई हैं, वस्चै ही प्रतीकोपासनाएं मी विकल्पस्चे ही अनुष्ठेय 
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( ३६ यथाश्रयभावाधिकरणम्‌ । सू० ६१-६६ ) 


अङ्ग षु यथाश्रयभावः ॥ ६१ ॥ 

पदच्छेद--अद्भुंू, यथाश्रयमावः । 

सूत्राथं--( अङ्गेषु ) कर्माङ्गोद्गीथ आदि आश्रित उपासनाओंमें (यथाश्रयमावः) समुच्चयसे 
अनुष्ठानका नियम है, जैसे क्रतुओंमें आश्रित अङ्गोंके अनुष्ठानका नियम है । 

# कर्माङ्गेषूद्गीथादिषु ये आश्रिताः प्रत्यया वेदत्रयबिहिताः कि ते समुञ्चीयेर- 
न्किवा यथाकामं स्युरिति संशये यथाश्रयभाव इत्याह । यथवेषामाश्रयाः स्तोत्रादय 
संभूय भवन्त्येवं प्रत्यया अपि आश्चयतन्त्रत्वात्प्रत्ययानाम्‌॥ ६१ ॥ 

शिष्ट थ ॥ ६२॥ 

पदच्छेद--शिष्टेः, च । 

सृत्राथं-विधान होनेसे मी अङ्गके समान समुच्चय है । 

& यथा वाश्रयाः स्तोत्रादयस्रिषु शिष्यन्त प॒वमाश्चिता अपि प्रत्ययाः । नोपदेश- 
कृतोऽपि कश्चिद्विशेषोऽङ्गानां तदाश्रयाणां च प्रत्ययानामित्यर्थः ॥ ६२ ॥ 


समाहारात्‌ ॥ ६३ ॥ 
सूत्राथ-अन्य वेदोक्त प्रणवका अन्यत्र समाहार होनेसे मी अङ्गाश्रित उपास॒नाओंका समुच्चय है । 
$ होतृषदनद्धेवापि दुरुदूगीत (थ) मनुसमाहरति' (छा० १।५।५) इति च प्रणवोद्गीथेकत्व- 
विज्ञानमाहात्म्यादुद्गाता स्वकमण्युत्पत्नं क्षतं होत्रात्कमणः प्रतिसमादघातीति ब्रवन्वे 


कमके अद्धुभत उद्गीथ आदिके आश्रित तीनों वेदोंमें विहित जो उपासनाएं हैं, क्या उसका 
समुच्चय होना चाहिए अथवा यथेच्छ अनुष्ठान होना चाहिए? ऐसा संशय होनेपर 'यथाश्र्यमावः' 
ऐसा कहते हैं । जैसे इन उपासनाओंके आश्रयभत स्तोत्र आदि समुच्चयसे होते हैं, वसे उपासनोएं भी 
समुच्चयसे होती हैं, क्योंकि उपासनाएँ आश्रयके अधीन हैं ॥ ६१ ॥ 

जँसे स्तोत्र आदि आश्रय तीनों वेदोंमें कहे जाते हैं, वस्ने आश्रित उपासनाएं भी कही जाती हैं। 
अङ्गों और उनके आश्रित उपासनाओंमें उपदेशकुत कोई विशेष नहीं है, ऐसा अथं है ॥ ६२ ॥ 

होतृषदनाद्ववापि०' ( स्वर, व्यञ्जन आदिके प्रमादसे दुष्ट किये गये उद्गीयको मी उद्गाता 
सम्यक्कृत होठाके शसनसे निर्दोष करता है ) यह श्रुति वाक्य प्रणव और उद्गीथके एकत्व विज्ञानके 
माहात्म्पसे उद्गाता अपने कमंमें उत्पन्न हुए दोषका होत्र कमसे प्रतिसमाधान ( निर्दोष ) करता है, 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

होनी चाहिए, क्योंकि उनमें मो उपासनत्व समान है, इस प्रकार दृष्टान्त संगतिसे यह पुवपक्ष करते हैं । 
'यथा कामाचार;' 'पृत्रका अमरण” इत्यादि प्रत्येक प्रतीकोपासताका भिन्न-मिन्न फल है, इसलिए यहां 
विकल्पका नियम नहों है ॥ ६० ॥ 

® पूर्व अधिकरणमें जैसे प्रतोकोपासनाओंका स्वतन्त्र होनेसे यथेच्छ अनुष्ठान कहा गया है, 
वसे यहाँ अङ्गाश्रित उपासनाओंका नहीं है, क्योंकि वे अज्भोंके अधीन हें । इस प्रकार प्रत्युदाहरण 
संगतिसे--*अङ्ग घु’ इत्यादिसे पपक्ष करते हुँ॥ ६१ ॥ 

+ क्रतुके अङ्ग और उनके आश्रित उपासनाएं तीनों वेदोंमें समान. मावसे विहित हैं, अतः 
अज्भोंके समान उपासनाओंका भी समुच्चयसे अनुष्ठान है । परन्तु गोदोहनके अनुष्ठानका नियम नहीं है, 
क्योंकि वह तो चमसके स्थानमें विहित है ॥ ६२ ॥। 

कै समाहरणं-समताकरणं-दोषका संधान करना समाहार है । इस समाहार लिङ्गसे भी उपा- 
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दान्तरोदितस्य प्रत्ययस्य वेदान्तरोदितपदार्थसंबन्धसामान्यात्सवंवेदोडितप्रत्ययोपसंहार 
सूचयतीति लिड्भदर्शनम्‌ ॥ ६३ ॥ 
गुणसाघारण्यश्रुतेश्व ॥ ६४ ॥। 

पदच्छेद--गुणसाधारण्यश्रतेः, च । 

सूत्राथ--'तेनेयं त्रयी विद्या वर्तते’ इत्यादि उद्गीथ उपासनामें गुणभूत ओंकार तीनों वदोंमें 
साधारणरूपसे सुना जाता है । 

& बिद्यागुणं च विद्याश्रयं सन्तमोकार वेदरत्रयसाधारणं श्राचयति--तेनेयं त्रयी 
विद्या वतते ओमित्याश्रावयत्योमिति शंसत्योमित्युदूगायति' ( छा० १।१।९ ) इचि च । ततश्चा- 
श्रयसाघारण्यादाश्रितसाधारण्यमिति लिङ्गदर्शानमेव । अथवा-गुणसाधारण्यश्रतेद्चेति। 
यदीमे कर्मगुणा उद्गीथादयः सब सर्वप्रयोगसाधारणा न स्युनं स्यात्ततस्तदाश्रयाणां 
प्रत्ययानां रूहभाबः। ते तूद्‌गीथादयः सर्वाङ्ग्राहिणा प्रयोगवचनेन सव सर्वप्रयोग 
साधारणाः श्राव्यन्ते । ततश्चाश्रयसहभावात्प्रतययसहभाव इति ॥ ६४ ॥ 

न वा तत्सहभावाश्रुतेः ॥ ६५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--न, वा, तत्सहभावाश्रृतेः । 

सूत्राथ--( न वा ) अद्भाश्रित उपासनाओंका समुच्चय नहीं है, ( तत्सहमावाशृते; ) क्योंकि 
'ग्रहं गृहीत्वा’ इसप्रकार जेसे अद्भोंके सहमावकी श्रुति है, वसे अङ्गाश्रित उपासनाओंके सहभावकी 
श्र ति नहीं है । 


ऐसा कहता हुआ अन्य, वेदमें कथित उपासनाका अन्य बेदमें उक्त पदाथके साथ समान सम्बन्ध 
होनेसे सव वेदोक्त उपासनाका उपसंहार सुचित करता है, ऐसा लिङ्गदशन है ॥ ६३॥ 
तेनेयं त्रग्री०' ( उस अक्षरसे ही यह ऋग्वेद आदिरूप त्रयीविद्या प्रवृत्त होती है । ३४ 
ऐसा कहकर ही अध्वयु श्रवण करता है '3' ऐसा कहकर ही होता शंसन करता है तथा “२५' 
ऐसा कहकर ही उद्गाता उद्गान करता है) यह श्रुति विद्याके गुण-विद्याके आश्रयभूत ३% कारको 
तोनों वेदोमें साधारण-समानरूपसे श्रवण कराती है । उससे आश्रय “३० कारके साधारण होनेसे उसके 
आश्रित उपासनाएं मी साधारण हैं, यह लिङ्गदशंन हो है । अथवा 'गुणसाधारण्यश्रुतेःः यदि उद्गीथ 
आदि ये सब कमंगुण सब प्रयोगोंमें साधारण-समान न होते, तो उनके आश्रित उपासनाओंक सवंत्र 
सहमाव न होता । परन्तु वे सब उद्गीथ आदि सर्वाङ्गग्राही प्रयोगवचनसे सब प्रयोगोंमें समानरूपसे 
श्रवण कराये जाते हैं। उससे आश्रयके सहमावसे आश्रित उपासनाओंका सहमाव है ॥ ६४ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सनाओंका समुच्चय प्रतीत होता है । जेसे 'जो ऋग्वेदियोंका प्रणव है वह सामवेदियोंका उद्गीथ है” 
( छा० १।५।५ ) इस प्रकार छान्दोग्यमें प्रणव और उद्गीथकी एक ध्यान विधि है । उसका 'होतृषद- 
नात्‌’ इत्यादि फलाथंवाद है । सामवेदस्थ उद्गीथ ध्यानका ऋ*वेदोक्त प्रणवके साथ सम्बन्ध देखा 
जाता है वही सवं वेदविहित उपासनाओंके समुच्चयमें लिङ्ग है । इस प्रकार दोनों वेदोंमें प्रणव 
और उद्गीथके ऐक्य श्ञानसे सववेदस्थ उपासनाओंका सर्वत्र समुच्चय होना चाहिए ॥ ६३ ॥ 

# उपास्य ओंकारके साधारण होनेसे उसके आश्रित उपासनाओंका समुच्चयसे अनुष्ठान प्रतीत 
होता है । इसमें “गुण” इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हें । अन्वयमुखसे उक्त ,अथंका “अथवा” इत्यादिसे 
व्यतिरेकमुखसे व्याख्यान करते हैं। इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेकसे आश्रयके समुच्चयसे आश्रित उपा- 
सनाओंका मी समुच्चय है॥ ६४ ॥ | 
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§ न वेति पक्षव्यावर्तन्नम्‌। न यथाश्रयभाव आञ्रितानामुपासनानां भवितुमर्हति । 
कुतः ? तत्सहभावाश्रुतेः! यथाहि त्रिवेद विहितानामङ्गानां स्तोत्रादीनां सहभावः श्रूयते- 
ग्रह चा गृहीत्वा चमसं वोन्नीय स्तोत्रमुपाकरोति स्तोत्रमनुशंसति प्रस्तोतः साम गाय होतरेतयज्ञ' 
इत्यादिना। नेवमुपासनानां सहभावश्रतिरस्ति। नजु प्रयोगवचन एषां सहभावं प्रापयेत्‌ । 
नेतिः बमः, पुरुषार्थत्वादुपासनानाम्‌। प्रयोगवचनो हि क्रत्वर्थानामुदगीथादीनां सह- 
भवं प्रापयेत्‌ । उद्गीथाद्युपासनानि क्रत्वर्थाश्चयाण्यपि गोदोहनादिवःपुरुषार्थानी त्यवो- 
चाम “एथरप्यप्रतिबन्ध फलम्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।३।४२ ) इत्यत्र । अयमेव चोपदेशाश्रयो विरो- 
षोऽङ्ञानां तदालम्बनानां चोपासनानां यदेकेषां कत्व्थत्वमेकेषां पुरुषार्थत्वमिति । परं 
च लिङ्गहयमकारणमुपासनसहभानस्य श्र॒तिन्यायाभावात्‌। नच प्रतिप्रयोगमाश्रयका 
तस्न्यापसंहारादाश्रिदानामपि तथात्वं विज्ञातुं शक्यस्‌ | अतत्प्रयुक्तव्वादुपासनानाम्‌। 
आश्रयतन्त्राण्यपि ह्यपासनानि काममाश्रयाभावे मा भूवन्न त्वा्रयसहभावेन सहभाव- 

नियममहन्ति, तत्सहभावाश्रृतेरेव । तस्माद्यथाकाम्रमेवोपासनान्य नुष्टीयेरन्‌॥ ६५ ॥ 


“न वा? ये शब्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। आश्रित उपासनाओंका आश्रयमावके अनुसार 
समुच्चय नहीं हो सकता, किससे ? उनके सहमावकी श्रुति न होनेसे। जडे तीनों वेदोंमें विहित स्तोत्र 
शादि ्द्गांका सहमाव ग्रह गृहीत्वा०' ( ग्रह पात्रको ग्रहण कर अथवा चमस पात्रको सोमरसके 
भरकर वह स्तोत्रका आरम्म करता है, स्तोत्रका अनुशंसन करता है, हे प्रस्तोता | तुम सामका गायन 
करो, हे होता | तुम इसका याग करो ) इत्यादि श्रुति कहती है, वसे उपासनाओंके सहमावकी श्रुति 
नहीं है । परन्तु प्रयोग वचन-विधि हौ इनका सहमाव प्राप्त कराएगा, नहीं, ऐसा हम कहते हैं-- 
क्योंकि उपासनाएं पुरुषार्थ हैं । प्रयोग विधि क्रत्वथं उद्गीथ आदिका सहमाव प्राप्त कराव, परन्तु 
क्रतु अथे आश्रय उद्गीथ आदि उपासनाएं गोदोहन आदिके समान पुरुषाथ हैं, ऐसा “पृथरध्यप्रतिबन्धः 
फलम्‌” इस सूत्रमें हम कह चुके हें । अङ्ग ओर उनके आश्रित उपासनाआओंमें उपदेशके आश्रयपर 
यही विशेष है कि इनमें एक क्रत्वथ हैं ओर दूसरे पुरुषाथ हैं। और दूसरे दो लिङ्ग उपासनाओके 
सहमावमें कारण नहीं है, क्योंकि श्रुति और न्यायका अमाव है । और प्रत्येक प्रयोगमें सम्पूर्ण आश्रयों- 
का उपसंहार होनेसे आश्रितोंका मी वसा ही उपसंहार हो ऐसा नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
उपासनाए' उनसे प्रयुक्त नहीं हैं। आश्रयके अधीन होती हुई मी उपासनाएं आश्रयके अमावमें मले 
ही न हों, परन्तु आश्रयोंके सहमाव होनेपर सहमावका नियम नहों हो सकता, कारण कि उनके सहभाव 
की श्रुति नहीं है । इसलिए अपनी इच्छाके अनुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥६५॥ : 


सत्यानन्दी दीपिका 


* उपासनाओंका फल भिन्न भिन्न होनेसे उनके समुच्चय अनुष्ठानमें कोई प्रमाण नहों है, इस 
बातको सिद्धान्ती 'न वा! इत्यादिसे कहते हैं। 'विमतोपास्तयः क्रतो न समुचित्यानुष्ठेयाः, भिन्न 
फलत्वात्‌ गोदोहनवत्‌' ( उक्त उपासनाएँ क्रतुमें समुच्चयसे अनुष्ठेय नहों है, क्योंकि मिन्न फलवाली 
हैं, जैसे गोदोहन ) “वीयं कामनावाला गोदोहनपात्रसे जलांनयन करे' यहाँ चमसके स्थानमें विशेष 
फलके लिए गोदोहुनपात्रका ग्रहण किया जाता है । जसे यहाँ गोदोहन पात्रका भिन्न फल है, अतः 
वह क्रतुमें ससुच्चयसे अनुष्ठेय नहीं है, वसे उपासनाओंके विषयमें मी समझना चाहिए । 'शिष्टेश्च' 
(ब्रह्मसूत्र ३।३।६२ ) इसमें उक्त अर्थका “अयमेव' इत्यादिसे निराकरण करते हैं। ओर “समाहारात्‌' 
( ब्रह्मसूत्र ३।३।६३ ) गुणसाधारण्यश्र॒तेश्व' ( ब्रह्मासुत्र ३२॥३॥६४ ) इन सूत्रोंमें उक्त दो लिङ्ग अन्य 
प्रमाणसे प्राप्त अर्थके द्योतक हें 1 अथंवादवाक्यमें स्थित होनेके कारण स्वयं साधक नहीं हैं, इसप्रकार 
“परञ्च' इत्यादिसे कहते हे । “गुणसाधारण्यश्रुतेश्व' इससुत्रकी दुसरी व्याख्या 'न च' इत्यादिसे दुषित 
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दशनाच ॥६६॥ 
पदच्छेद- दशंनात्‌, च । 
सूत्रा्थं-- एवं विद्ध व ब्रह्मा’ इत्यादि श्रुति अङ्गाश्रित उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है । 
# दशयति च श्रतिरखहभाचं प्रत्ययानाम्‌- एवंविद्ध बै ब्रह्मा यज्ञं यजमानं सर्वाश्चस्वि- 
जोऽमिरक्षति' ( छा० ४।१७।१० ) इति । सवप्रत्ययोपसंहारे हि सव सवंविद इति न 
विज्ञानवता ब्रह्मणा परिपाल्यत्वमितरेषां खंकीत्यत। तस्माद्यथाकामसुपासनानां समु- 
चयो विकल्पो वेति ॥६६। 


इति श्रीमच्छङ्कर मगवत्यूज्यपादकृतो श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
९ 
वृतीयाध्याये चतुथः पादः 
[ अन्न निगुंणविद्याया अन्तरङ्गबहिरङ्गसाधनविचारः ] 
( इस पादमें निगुणविद्याके अन्तरङ्ग और बहिरङ्ग साधनोंका विचार है ) 
( १ पुरुषार्थाधिकरणम्‌ । स्‌० १-१७ ) 
पुरुषार्थोऽतः शब्दादिति बादरायणः ॥ १॥ 

पद्रच्छेद्‌-पुरुषाथः, अतः, शब्दात्‌, इति, बादरायणः । 

सूत्राथ--( बादरायणः ) बादरायण आचायंका मत है कि ( अतः ) इसी ओपनिषद्‌ आत्म- 
श्ञानसे ( पुरुषार्थः ) मोक्षरूप पुरुषां सिद्ध होता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि 'तरति शोकमात्मवित्‌’ इस 
प्रकारकी श्रुति है । प 

छ अथेदानीमोपनिषदमात्मज्ञानं किमधिकारिद्वारेण कमण्येवानुप्रविश्वात्याहोस्वि- 
त्स्वतन्त्रमेव पुरुषार्थसाधनं भवतीति मीमांसमानः सिद्धान्तेनेव तावदुपक्रमते-पुरुषार्थों- 

'एवंविद्ध बै ब्रह्मा०” ( ऐसा जाननेवाला ब्रह्मा यज्ञ, यजमान और अन्य समस्त ऋत्विजोंकी 
मी सब ओरसे रक्षा करता है ) यह श्रुति उपासनाओका असहमाव दिखलाती हे । क्योंकि सब 
उपासनाओंका उपसंहार-समुच्चय होनेपर सब ( ऋत्विज आदि ) के सवज्ञ होनेके कारण विज्ञानवाले 
ब्रह्मासे अन्य परिपालय हैं, ऐसा न कहा जाता । इसलिए [ उपासकके लिए ] उपासनाओंका इच्छा- 
नुसार समुच्चय अथवा विकल्प है, यह सिद्ध होता है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

इसके अनन्तर पनिषद्‌ आत्मज्ञान अधिकारी पुरुष द्वारा क्या कममें ही अनुप्रवेश करता 
है अथवा स्वतन्त्र ही पुरुषाथका साधन है ? अब ऐसा विचार करते हुए सूत्रकार प्रथम सिद्धान्तसे ही 

सत्यानन्दी-दीपिका 
करते हें । इसलिए पुरुषको अपने इच्छानुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

% तीनों वेदोंके ज्ञाता ब्रह्मासे ऋत्विज आदिकी रक्षा होती है, इससे सब उपासनाओंका सह- 
माव नहीं है । ऐसा 'दशनाच्च' इत्यादिसे कहते हैं। ऋग्वेद आदि विहित ङ्गोंका लोप होनेपर व्या- 
हति, होम, प्रायश्चित आदिको जानना ही ब्रह्माका “एववित्त्व' है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द्र सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

कै पुवपादमें पर ओर अपरविद्याके गुणोंका उपसंहार कहकर स्वरूपका निश्‍चय किया गया है । 
अब इस पादमें कमनिपेक्ष उन विद्याओंमें पुरुषाथ हेतुत्व निरूपण करनेके लिए उसके यज्ञादि बहि- 
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ऽत इति। अस्माद्वेदान्तविहितादात्मज्ञानात्स्वतन्त्रात्पुरुषार्थ' सिद्धयतीति बादरायण 
आचार्यो मन्यते | कुत एतदवगम्यते ? शब्दादित्याह । तथा हि--'तरति शोकमात्मवित्‌! 
(छा० ७।१।३), 'स यो ह बे तत्परमं ब्रह्म वेद बरह्मन भवति' (मु० ३।२।९), “ब्रह्मविदाप्नोति 
परम्‌” (ते० २।१।१), “आचायंवान्पुरुषी वेद्‌ तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये' ( छा० 
६।१४।२) इति, 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ ( छा० ८।७।१ ) इत्युपक्रम्य “सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्च कामान्यस्तमात्माममनुविद्य विजानाति’ ( छा० ८।७।१ ) इति, आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः’ 
(बृह० ४।५।६) इत्युपक्रम्य “एतावदरे खल्वम्ृतस्वम्‌' ( बृह ४।५।१५ ) इत्येवंजातीयका श्रुतिः 
केवलाया विद्यायाः पुरुषाथ हेतुत्वं श्रावयति ॥१॥ 


अथात्र प्रत्यवतिष्ठते 
शेषत्वार्पुरुषार्थवादों यथाऽन्येष्विति जैमिनिः ॥ २॥ 


पदच्छेद--शेषत्वात्‌ , पुरुषाथवादः, यथा, अन्येषु, इति, जमिनिः । 

सत्रार्थ--( शेषत्वात्‌ ) कतृंरूपसे आहमा कमका अङ्ग है, अतः उसका ज्ञान मी ब्रीहि प्रोक्षण 
आदिके समान कमंके अङ्गमत आत्माद्वारा क्रतुका अङ्ग है। ( यथा ) जसे ( अन्येषु ) अन्य द्रव्य 
संस्कार कर्मोमें अपाप आदि फल श्रुति अथंवाद है, वसे ( पुरुषाथवाद! ) ज्ञानसै पुरुषाथ श्रुति मी 
अथंवाद है, ( जेमिनिः ) यह आचाय जेमिनिका मत है । 


क कतृत्वेनात्मनः कमंशेषत्वात्तद्विज्ञानमपि वीहिप्रोक्षणादिवद्विषयद्वारेण कर्म- 


 'चुरुषार्थोऽतः' इस प्रकारसे उपक्रम करते हैं। बादरायण आचायं ऐसा मानते हैं कि इस वेदान्त 
विहित स्वतन्त्र आत्मज्ञानसे पुरुषार्थ सिद्ध होता है । यह कैसे अवगत हो ? श्रतिसे, ऐसा कहते हैं । 
जैसे कि “तरति शोकमात्मवित्‌’ (आत्मवेत्ता शोकका अतिक्रमण करता है) 'स यो ह व०' ( जो कोई 
उस परत्रह्माको जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ) 'बह्मविदाप्नोति परम्‌? ( ब्रह्मज्ञानी परत्रह्मको 
प्राप्त होता है) 'आचार्यवान्‌०' ( आचायंवानु पुरुष ही सतूको जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
उतना ही विलम्ब है जब तक वह देह बंधनसे मुक्त नहीं होता । उसके पश्चात्‌ तो वह सत्सम्पन्न-त्रह्मको 
प्राप्त हो जाता है ) 'य आत्मापहतपाप्मा” ( जो आत्मा पप शून्य है ) ऐसा उपक्रम कर 'स सर्वाश्च०' 
( जो उस आत्माको शास्त्र और गुरुके डपदेशातुसार अन्वेषणकर जान लेता है, वह सम्पूणं लोकों 
ओर समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है ) आत्मा वा० (हे मैत्रेयी ! आत्माका दर्शन करना 
चाहिए) ऐसा झारम्मकर “एतावदरे०' ( अरे मैत्रेयी ! इतना ही अमृतत्त्वका उपदेश है ) इसप्रकारको 
श्रुतियाँ केवल विद्या ( आत्मज्ञान ) को पुरुषाथंहेतुत्व श्रवण कराती हैं ॥ १ ॥ 
अब उक्त सिंद्धान्तपर पुवंपक्षी शङ्का करते हे-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रङ्ग और शम आदि अन्तरङ्ग साघनोंका निरूपण किया जाता है। इस प्रकार एक विद्याविषयत्वसंगतिसे 
यह चतुर्थपाद आरम्भ किया जाता हे । गत पादके अन्तिम अधिकरणमें कमंके अङ्ग भूत विद्याका विचार 
किया गया है! अब उसके प्रसंगसे ब्रह्मज्ञान कमका अङ्ग है, ऐसी आशङ्का कर उसका समाधान करते हूं। 
इसप्रकार प्रसंगसंगंतिसे इस अधिकरणको कहते हैं। पूवपक्षमें ज्ञान ओर कमका अङ्गाङ्गिमावसे समुच्चय 
है, सिद्धान्तमें केवल ब्रह्मात्म क्यज्चानसे मोक्ष है । 'य आत्मापहतपाप्मा' इसप्रकार प्रजापतिसे उपदिष्ट ब्रह्म- 
विद्यामें सगुणविद्याकै फलरूप समस्त लोक आदिकी प्राक्षिका कथन इसलिए किया गया है कि मोक्षानन्दनमें 
इन सबसे प्राप्त होनेवाले आनन्दका अन्तर्भाव है। इसलिए किसी प्रकारकी शद्भाका अवसर नहीं है ॥१॥ 


अघि० १ खू० २ ] भाषानुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासदित ७४७ 


संबन्ध्येवेत्यतस्तस्मिन्न वगतप्रयोजने आत्मज्ञाने या फलश्रुतिः सा$थेवाद इति जेमिनि- 
राचायो मन्यते, यथाऽन्येषु द्वव्यसंस्कारकर्मसु यस्य पणमयी जुहूमंवति न स पाप, छोक, 
श्णोति । यदृङक्ते चक्षुरेष ्रातृव्यस्य वृङ्क्ते । यत्प्रथाजानुयाजा इज्यन्ते वम वा एतद्यज्ञस्य कियते 
वम यजमानस्य आतृव्याभिभूत्ये! इत्येवंजातीयका फलश्रुतिरथवादः, तद्वत्‌ । कथं पुनरस्या- 
नारभ्यांधीतस्यात्मज्ञानस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि हेतुना विना कतुप्रवेश आशङ्कच- 
ते ? कर्ठद्वारेण वाकयात्तद्विज्ञानस्य क्रतुसंबन्ध इति चेत्‌-न, वाक्याद्विनियोगानुपपत्तेः । 
उैडयमिचारिणा हि केनचि द्द्वारेणानार भ्याधीतानामपि वाक्यनिमित्तः क्रतुखंबन्धोऽव- 
कल्पते । कर्ता तु व्यभिचारि द्वारम्‌, लौकिकवैदिककर्मसाधारण्यात्‌। तस्मान्न तद्द्वा- 
रेणात्मज्ञानस्य क्रतुसंबन्धलिद्धिरिति-न, व्यतिरेकविज्ञानस्य वेदिकेभ्यः कर्मभ्योऽन्य- 
आाडुपयोगात्‌ । नहि देहव्यतिरिक्तात्मञ्ञानं लौकिकेषु कर्म सूपयुज्यते, सर्वथा इष्रार्थप्रवृ- 
त्युपपत्तः । वैदिकेषु तु देहपातोत्तरकालफलेषु देहव्यतिरिक्तात्मज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिनों- 
पपद्यत इत्युपयुज्यते व्यतिरे कविज्ञानम्‌। & नन्वपहतपाप्मत्वादिविशेषणादसंसार्यात्म- 

कतृंरूपसे आत्मा कमका अङ्ग दै, अतः उसका ज्ञान मी व्रीहि प्रोक्षण आदिके समान विषय- 
आत्माद्वारा कम सम्बन्धी ही है, इससे उस कमका प्रयोजन अवगत होनेपर आत्मञ्चानमें जो फल 
श्रुति है वह अथंवाद है, ऐसा जैमिनि आचाय मानते हें । जेसे अन्य द्रव्य संस्कार कर्मोमे यस्य पणं- 
मयो०' ( जिसका पणभयी जुह होता है वह पाप वचनकी श्रवण नहीं करता वह जो अपने नेत्रोंमे 
अञ्जन लगाता है, उससे यत्रके नेत्रोंका नाश करता है, जो प्रयाज ओर अनुयाज किये जाते हैं, वे 
यज्ञके कवच किये जाते हैं, शत्तके अमिभवके लिए वे यजमानके कवच होते हैं ) इस प्रकारकी फल- 
श्रुति अर्थवाद है, वसे ही आत्मज्ञानमें फल श्रुति अथंवाद है । परन्तु यज्ञके प्रकरणमें अनधीत आत्म- 
ज्ञानके प्रकरण आदिमें से किसी एक हेतुके विना भी क्रतु प्रवेशको आशङ्का किस प्रकार की जाती है ? 
यदि कहो कि कर्ताद्वारा वाक्यसे उसके विज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
वाक्यसे विनियोग नहीं हो सकता । किसी एक अव्यमिचारी-नित्यसम्बद्ध क्रतूके द्वारसे अप्रकरणमें 
पठितोंका भी वाक्य निभित्तक क्रतु सम्बन्ध हो सकता है । परन्तु कर्ता तो लौकिक ओर वेदिक कर्मोमें 


साधारण होनेसे व्यभिचारो द्वार है, इसलिए उसके द्वारा आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध सिद्ध नहीं 
होता । यह ठीक नहीं है, क्योंकि देहे अतिरिक्त आत्मा हैँ इस ज्ञानका वेदिक कमसे अन्यत्र उपयोग 


नहीं है । देहसे अतिरिक्त आत्मज्ञानका लौकिक कर्मोमें उपयोग नहीं होता, क्योंकि सवंथा देहसे व्यति- 

रिक्त आत्मज्ञान हो चाहे न हो तो मी प्रत्यक्ष प्रयोजनवाले कर्मोमें प्रवृत्ति हो सकती है । परन्तु देह- 

पातके अनन्तर फलदेनेवाले वेदिक कर्मोमें देह व्यतिरिक्त आत्मञ्चानके विना प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती । 
| सत्यानन्दो-दीपिका 

+ सूत्रमे अथंवाद पदकी आवृत्ति करनी चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानसे पुरुषाथंवाद अथंवाद है । 

'बह्मविद्‌बह्मव सवति’ इत्यादि मोक्ष प्रतिपादक श्रुतियाँ अर्थवादमात्र हैं । और कमंरूप अङ्गीके फलका 


ज्ञान होनेसे अङ्ग भूत आत्माका प्रयोजन मी ज्ञात है, अतः आत्माके आश्रय उसके संस्कारभूत ज्ञानमें 
फलश्रुति अर्थवाद है । जैख्रे पणमयी' ( पलाथ ) यह द्रव्य है, यजमानका अञ्जन संस्कार है और 
प्रयाज आदि कम हैं, इनमें क्रमशः फलश्रुति अथंवाद है । जैसे प्रोक्षण आदिष्ठे संस्कृत ब्रीहि आदि 
कमंके अङ्ग हैं, वेसे उपनिषद्‌ प्रतिपादित आत्मज्ञानसे संस्कृत कर्ता मैं पारलोकिक फलोपलमोगके योग्य 
हँ, ऐसा विद्वान, श्रद्धावान्‌ क्रतुका अङ्ग है, अतः कर्ताद्वारा आत्मज्ञात मी कमका अङ्ग है । सिं०-- 
“आत्मा वा अरे द्वष्टव्यः' इत्यादि वाक्यमात्रसे आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध अनुपपन्न है, क्योंकि 
“यस्य पणमयो' इस वाक्यके पर्णमथीक्षका जुहुद्वारा क्रतुके साथ जो सम्बन्ध कहा गया है, वह 
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विषयमोपनिषदं दर्शनं न प्रवृच्यद्ध स्यात्‌, न, प्रियादिसंसूचितस्य संसारिण एवात्मनो 
द्रश्व्यत्वेनोपदेशात्‌ । अपहतपाप्मत्वादि विशेषणं तु स्तुत्यथ भविष्यति । ननु तत्र तत्र 
प्रसाघितमेतदधिकमसंसारि ब्रह्म जगत्कारणं तदेव च संसारिण आत्मनः पारमार्थिक 
स्वरूपमुपनिषत्सूपदिइयत इति। सत्यं प्रसाधितम्‌, तस्येव तु स्थूणानिखननवत्फलद्वा- 
रे णाक्षेपसमाधाने क्रियेते दाल्याय ॥ २ ॥ 


आचारदशनात्‌॥ ३ ॥ 


सूत्रार्थ--'डइनको ह॒ वे देहो' इसप्रकार जनक आदि ब्रह्माज्ञानियोंका विद्याके साथ कमका 
आचरण देखा जाता है, अतः आत्मज्ञान कमंका अङ्ग है 


जनको ह वेदेहो बहुदक्षिणेन यज्ञेनेजे' ( बृ० ३।१।१ ), यक्ष्यमाणो वे भगवन्तोऽहमस्मि 
( छा० ५।३१।५ ) इत्येवमादीनि ब्रह्मविदा मप्यन्यपरेषु वाक्येषु कमसंबन्धदशंनानि भव 
न्ति। तथोद्दालकादीनामपि पुत्रानुशासनादिदशानाद्गोर्हस्थ्यसंबन्धोऽवगम्यते । केव- 
लाव्ेज्ज्ञानात्पुरुषार्थसिद्धिः स्यात्किमर्थमनेकायाससमन्वितानि कर्माणि ते कुयुः ? 'अक 
‘चेन्मधु विन्देत किमथ पवत बजेत्‌' इति न्यायात्‌ ॥ ३ ॥ 


कृतेः ॥ ४ ॥ 


सूत्राथ---यदेव विद्यया करोति’ इत्यादि तृतीयाः श्रुतिसे विद्यामें कर्माङ्गत्व श्रवण होनेसे ज्ञान 
कर्माङ्ग प्रतीत होता है । 


यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं अवति’ ( छा० १।५।१० ) इति च 


इसलिए मरणानन्तर फल देनेवाले वेदिक कर्मोमें देह व्यतिरिक्त आत्मा है, इस ज्ञानका उपयोग है । 
परन्तु 'अपहतपाप्मत्व' आदि विशेषणोंसे असंसारी आत्मविषयक औपनिषद्‌ ज्ञान वेदिक कमंमें 
प्रवत्तिका अङ्ग नहीं होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि प्रिय आदिसे संसुचित संसारी आत्माका ही द्रष्टव्यरूपसे 
उपदेश है । अपहतपाप्मत्व आदि विशेषण तो स्तुतिके लिए होगा । परन्तु जीवसे भिन्न असंसारी 
ब्रह्म जगतका कारण है और वही संसारी आस्माका पारमाथिक स्वरूप है, ऐसा उपनिषदोंमें उपदेश 
किया जाता है यह तत्‌ तत्‌ स्थलमें मली-माँति सिद्ध किया गया है । हाँ, ठोक मली-माँति सिद्ध किया 


गया है। किन्तु स्थूणानिखननके समान फलद्वारा उसकी ही हढठाके लिए आक्षेप और समाधान 
किये जाते हैं ॥ २ ॥ 


जनको ह बेदेहो०' ( विदेह देश अधिपति राजा जनकने बड़ी दक्षिणावाले यज्ञद्वारा यजन 
किया ) 'यक्ष्यमाणो बे०' ( हे पुज्य ऋषि वन्द ! मैं मी यज्ञ करनेवाला हूँ ) इत्यादि विद्या विधि- 
परक वाक्योंमें भी ब्रह्मवेत्ताओंके कमं सम्बन्ध दर्शन होते हैं। उसीप्रकार उद्दालक आदिका मी पुत्र 
उपदेश आदि दशनसे गाहस्थ्य सम्बन्ध अवगत होता है। यदि केवल ज्ञानसे ही पुरुषार्थकी सिद्धि 
हो तो वे विद्वानु अनेक प्रकारके आयास युक्त कमं क्यों करें, क्योंकि “अक्क चेन्मघु ०? (यदि समीपमें-घ रके 
कोने अथवा आक्कके छोटे पोदेमें मधु मिले तो मधु अभिलाषी पव॑तमें क्यों जाय ) ऐसा च्याय है ॥३॥ 
“यदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा और योगसे युक्त होकर किया जाता है वही कमं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अव्यभिचारी है । परन्तु यहाँ तो कर्ता सब कर्भोमें साधारण होतेसे व्यभिचारी है, इसलिए व्यभिचारी 


कर्ताद्वारा आत्मज्ञानमें क्रतु सम्बन्ध सिद्ध नहीं हो सकता । पूर्वपक्षी “न, व्यतिरेकविज्ञानस्य 
इत्यादिसे कहते. हैं । 


* वेदान्तमतमें जो स्वरूपज्ञान है वह क्रत्वथे है अथवा पुरुषाथं है, इसप्रकार विचारे ही 
क्रत्वथस्व हृढ हो सकता है, अतः कर्ता आइ्माद्वारा आत्मज्ञान क्रतुका अङ्ग है ॥ २ ॥ 
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कर्मशेषत्वश्रवणाद्वियाया न केवलायाः पुरुषाथंहेतुत्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
समन्वारम्मणात्‌ ॥ ५ ॥ 

सृत्राथ--'तं विद्याकमंणी' इत्यादिसे विद्या और कमंका समुच्चय देखा जाता है, इसदै मी 
विद्या कमंका अङ्ग है । 

'तं विद्याकमणी समन्वारभेते’ ( बृह० ४।४।२ ) इति च विद्याकर्मणोः फलारम्भे सह- 
कारित्वद्शनान्न र५(तन्त्रयं विद्यायाः ॥ ५ ॥ 

तद्वतो बिधानात्‌ ॥६॥ 

पद्च्छद--तद्वता, विधानात्‌ । 

सत्रार्थं --( तद्वतः ) “आचायंकुलाद्वेदमधीत्य' इत्यादि श्रुतिसे समस्त वेदाथं जाननेवालेके 
लिए ( विधानात्‌ ) कमका विधान किया जाता है, इससे मी विद्या कमका अङ्ग है । 

'आचायङुलाद्वेदमधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिदोषेणाभिसमावृत्य कुटुम्बे झुचो देशे 
स्वाध्यायमधोयानः' ( छा० ८1५५५ ) इति चेवंजातीयका श्रुतिः समस्तवेदार्थविज्ञानवतः 
कर्माधिकार दशयति । तस्मादपि न विज्ञानस्य स्वातन्त्र्येण फलहेतुत्वम्‌ । नन्वत्राघीत्ये- 
त्यध्ययनमात्रं वेद स्य श्रूयते, नार्थविज्ञानम्‌। नेष दोषः, दृष्टार्थत्वाद्वे दाध्ययनमर्थावबो- 
धपर्यन्तमिति स्थितम्‌ ॥ द ॥ 

नियमाच्च ॥ ७॥ 

पद्च्छेदू--नियमात्‌, च । 

सूत्राथ--और 'कुवंतनेवेह' इत्यादि श्रुतिसे जीवन पर्यन्त कर्माचरणका नियम होनेसे भी 
ज्ञान कमंका अङ्ग है । 

'कुवंन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छत, समाः । एवं व्वयि नान्यथेतोऽस्ति. न कमं लिप्यते नरे’ 
( ईशा० २ ) इति, तथा 'एतद्वे जरामयं सत्रं यदभिहोत्रं जरया वा हेवास्मान्सुच्यते स्रत्युना वा’ 
इत्येबंजाती यकान्नियमादपि कर्मशेषत्वमेव विद्याया इति ॥ ७ ॥ 


वीयंवत्तर होता है अर्थात्‌ अविद्वानसे किये गये कमसे अधिक फरवाला होता है) इसप्रकार कमंके 
अङ्गरूपसे विद्याका श्रवण होनेसे केवल-कर्मरहित विद्या मोक्षका हेतु नहीं है ॥ ४ ॥ 

“त विद्याकमंणी ०? ( मरणानन्तर परलोकमें जानेवालेके पीछे पीछे फलोत्पादनके लिए विद्या 
ओर कमं जाते हैं) इसप्रकार विद्या ओर कममें फलके आरम्ममें सहकारित्व देखमेसे ज्ञात होता है 
कि विद्या स्वतन्त्र नहों है ॥ ५ ॥ 

'आचार्यकुछाद्वेदमघीत्य०? ( नियमानुसार गुरुके कतंव्य कर्मोको समाप्त कर वेदका अध्ययन 
कर आचायंकुलसे समावतनकर कुटम्बमें स्थित हो पवित्र स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इसप्रकारकी 
श्रृति समस्त वेदाथ जाननेवालेका कमंमें अधिकार दिखलाती है । इससे मी आत्मज्ञान स्वतन्त्ररूपसे 
फलका हेतु नहों है । परन्तु यहाँ श्रुतिमें 'अधीत्य' ( अध्ययनकर ) इसप्रकार वेदका अध्ययन मात्र 
सुना जाता दै अर्थ विज्ञान नहीं। यह दोष नहीं है, वेदाध्ययनके दृष्टाथं होनेसे वेदका अध्ययन अथं- 
शान पर्यन्त है, ऐसा सिद्ध है ॥ ६ ॥ 

'कुवन्नेवेह०' ( इस लोकमें कम करते हुए ही सौ वर्ष जीनेकी इच्छा करे । इसप्रकार मनु- 
ष्यक्वका अभिमान रखनेवाले तेरे लिए इसके सिवा और कोई माग नहीं है, जिससे तुझे अशुभ 
कमंका लेप न हो ) इसीप्रकार 'पतद्वे०' ( जो अग्निहोत्र है वही जरा और मरणपयंन्त सत्र है । इस 
अग्तिहोत्रस्रे पुरुष जरा अथवा मृत्युसे मुक्त होता है) इसप्रकारके नियमसे भी विद्या कमका अङ्ग है ।७। 


७५० प्रद्यसूत-शाइ रभाष्य | अ०३ पा० ४ 
एवं प्राप्ते प्रतिविधत्ते-- 


अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्येवं तद्दशनात्‌ ॥ ८॥ 


पद्च्छेद--अधिकोपदेशात्‌, तु, बादरायणस्य, एवम्‌,"तदशनात्‌ । 

सत्राथ--( तु ) सूत्रस्थ तु शब्द पुवपक्षकी व्यावृत्ति करता है। यह जो कहा गया है कि 
तत्त्वज्ञान कमका अङ्ग है, वह युक्त नहीं है, ( अधिकोपदेशात्‌ ) क्योंकि संसारो जीवसे अन्य चिन्मात्र 
भोक्तृत्व आदि रहित ब्रह्मका उपदेश है, इसलिए तत्त्वज्ञानकी फल श्रुति अर्थवाद नहीं है, ( एवम्‌ ) 
इसप्रकार ( बादरायणस्य ) बादरायण आचायंका मत है, ( तहशनात्‌ ) कारण कि 'यः सवज्ञ 
सववित्‌ इत्यादि श्रुतिमें उस संसारी जीवात्मासे अन्य ईश्वर परमात्माका दर्शन होता है । 

तुशब्दात्पक्षो विपरिवर्तते । यढुक्तम्‌-'शेषत्वाखुरुषार्थवादः” (ब्रह्मसूत्र ३।४।२) इति, 
तन्नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? अधिकोपदेशात्‌! यदि संलायवात्मा शारीरः कर्ता भोक्ता च दारीर- 
मात्रव्यतिरेकेण वेदान्तेषूपदिष्टः स्यात्ततो वर्णितेन प्रकारेण फलश्रतेरथंवाद्त्बं स्यात्‌ । 
अधिकस्तावच्छारीरादात्मनोऽसंसारीइवरः कठंत्वादिसंसारिधर्मरहितोऽपहतपाप्मत्वा- 
दिविशेषणः परमात्मा वेद्यत्वेनोपदिञ्यते वेदान्तेषु । नच तद्विज्ञानं कर्मणां प्रवर्तकं भवति, 
प्रत्युत कर्माण्युच्छिनत्तीति वक्ष्यति 'उपमद च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।१६ ) इत्यत्र । तस्मात्‌ पुर 
षार्थो$तः शब्दात्‌’ (ब्रह्मसूत्र ३।४।१) इति यन्मतं भगवतो बादरायणस्य तत्तथेच तिष्ठति, 
शोषत्वप्रभृतिभिहत्वाभासेइचालयितुं शाक्यते । तथा हि-तमघिकं शारीरादीइवरमास्मानं 
दर्शयन्ति श्रुतयः-“यः सवज्ञः सर्ववित? (सुण्ड० १।१।९) “मीषाऽस्माद्वातः पवते’ ( तै० २।८।१ ) 
‘महद्भयं वच्रमुयतम्‌' (कठ० ६।२) 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रासने गार्गि' (ब्रहृ ० ३।८।९) 'तदैक्षत बहु 
स्यां प्रजायेयेति तत्तेजोऽसृजत’ (छा०६।२।३) इत्येवमाद्याः । ® यत्त॒ प्रियादिसंसचितस्य संसा- 
रिण एवात्मनो वेद्यतया ऽनुकषणम्‌-'आव्मनस्तु का माय सव प्रियं मवति । आत्मा वा अरे द्वष्ठव्य 


इसप्रकार छः सूत्रोंसे पुवपक्ष प्राप्त होनेपर उसका निराकरण करते है 
“तु? शब्दसे पूर्वपक्षकी व्यावृत्ति होती है । 'शेषत्वात्पुरुषाथ वादुः' ऐसा जो कहा गया है, वह 
उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अधिकका उपदेश है। यदि संसारी जीवात्मा ही थारीर कर्ता, मोक्ता 
शरीरमात्रसे अतिरिक्त वेदान्तोंमें उपदिष्ट होता तो वर्णित प्रकारसे फल श्र ति अथवाद होती । किन्तु 
शारीर-जीवात्मासे अविक-अतिरिक्त असंसारी, ईश्वर कतृत्व आदि जीवात्माके धर्मोसे रहित अपहत- 
पाप्मत्व आदि विरोषणोंसे युक्त परमात्मा वेद्यरूपसे उपनिषदोमें उपदिष्ट है। ओर उसका ज्ञान कर्मों 
का प्रवतंक नहीं होता, प्रत्युत कर्मोका उच्छेद करता है, ऐसा आगे 'उपमदं च' इस सूत्रमें कहेंगे । 
इससे 'पुरुषार्थोऽतःक्षव्दात्‌? यह जो अगवान्‌ बादरायणका मत है वह वसे ही अवस्थित है, रोषत्व 
आदि हेत्वामासोंसे वह विचलित नहों किया जा सकता । क्योंकि 'यः सवज्ञ सववित्‌, 'मीषाऽस्मा 
द्वातः०' ( इसके मयसे वायु चलता है, इसीके मयसे सूयं उदय होता है ) 'महद्भयम्‌०' ( वह ब्रह्म 
महान्‌ मयरूप उठाए हुए वज्त्रके समान है ) "एतस्य वा०' (हे गार्गी ! इस बक्षरके प्रशासनमें सूय 
ओर चन्द्रमा अवधृत होकर स्थित हैं ) 'तदेक्षत०' ( उस सद्रूप ब्रह्मने ईक्षण किया “मैं बहुत हो जाऊ 
अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊं । इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) इत्यादि श्रुतियां उस 
ईदवर परमात्माको जीवातमासे भिन्न दिखलाठी हें । ओर आत्मनस्तु कामाय' (आत्मा-अपने ही प्रयो- 
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ई पुवंपक्षीने जो यह कहा है कि ब्रह्मज्ञान फल शून्य होनेखे कमका अङ्ग है, वह मी निराकृत 
हुआ समझना चाहिए, क्योंकि ब्रह्मज्ञान स्वतन्वरूपय्े मोक्षका हेतु है। और “आत्मनस्तु कामाय” 
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( बृह० २।४।५ ) 'यः प्राणेन प्राणिति स त आत्मा सर्वान्तरः (बृह० ३।४। ')“य एषोऽक्षिणि पुरुषो 
इृ्यते' ( छा० ८।७।४ ) इत्युपक्रम्थ “एतं त्वेव ते भूयो$नुव्याख्यास्यामि' ( छा० ८।९।३ ) इति 
चेवमादि, तद्पि 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यदग्वेदः' (बृह० २।४।१०) ‘योऽशनायापिपासे 
शोकं मोहं जरां स्वत्युमत्येति? (ब्रृह० ३।५।१) 'परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः 
पुरुष” (छा० ८।१२।३) इत्येवमादिभिर्वाक्यशेषेः सत्यामेवाधिकोपदिदिक्षायामत्यन्ताभेदा- 
भिप्रायमित्यविरोधः। पारमेइवरमेव हि शारीरस्य पारमार्थिक स्वरूपम्‌, उपाधिकृतं तु 
शारीरत्वम्‌ , तत्वमसि’ (छा० ६।८।७) “नान्यदतोऽस्ति द्रष्टर' (बृह० ३।८।११) इत्यादि- 
श्रतिभ्यः। सवं चेतद्विस्तरेणास्माभिः पुरस्तात्तत्र तत्र वर्णितम्‌ ॥ ८॥ 


तुल्यं तु दशेनम्‌ ॥ ९॥ 

पद्च्छेद्‌--तुल्यम्‌, तु, दशनम्‌ । 

स्ूज्राथं-तत्वज्ञान कमका अङ्ग नहीं है, क्योंकि इसमें मी 'एतद्ध स्म वे०' इत्यादि श्रृतिसे 
( तुल्यम्‌ ) समान ही ( दशनम्‌ ) आचारदशंन है। (तु ) शब्द कर्माङ्ग लिङ्जदशनका प्राबल्य 
सुचित करता दै । 

& यत्तक्तम--आचार दर्शानात्कमंशेषो विद्येति, अत्र ब्रमः--तुल्यमाचार द्शनम- 
कमरोषत्वेऽपि विद्यायाः । तथा हि श्रुतिभंवति-एतद्ध स्म वे तद्विद्वांस आहुऋषयः कावपेया 
किमर्था वयमध्येष्यामहे किमर्था वय यक्ष्यामहे । एतद्ध स्म वे तत्पूव विद्ठांसो$भिहोत्रं न जुहवाब्नक्रिरे' 


जनके लिए सब प्रिय होते हैं, हे मैत्रेयी | आत्माका दशन करना चाहिए ) 'यः प्राणेन' ( मुख- 
नासिका संचारी प्राणसे जो चेष्टा करता है वह तेरा आत्मा सर्वान्तर है) 'य एषोऽक्षिणि (यह जो 
पुरुष नेत्रोसे दिखाई देता है, यह आत्मा है ) इस प्रकार उपक्रम 'एतं त्वेव' ( मैं तुम्हारे प्रति उस 
आत्माका पुनः व्याख्यान करूंगा ) इत्यादि श्रतिमे प्रिय आदिसे संसूचित संसारी आतमाका ही वेद्य 
रूपसे जो अनुकषंण है, वह मी 'भस्य महतो' ( हे मैत्रेयी | यह जो ऋग्वेद है वह इस महद्भूतका 
निःश्वास है ) 'योऽशनायापिपासे” ( याज्ञवल्क्य-जो बुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, जरा ओर मृत्युसे 
परे है ) “पर ज्योतिरुपसंपद्य' ( इस शरीरसे समुत्यानकर पर ज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें 
स्थित हो जाता है वह उत्तम पुरुष है) इत्यादि वाक्यशेषोंसे अधिक उपदेशकी इच्छा होनेपर ही 
अत्यन्त अभेदके अमिप्रायसे है, अतः विरोध नहीं है, क्योंकि परमेश्वरका स्वरूप ही जीवाएमाका पारमा- 
थिक स्वरूप है, शारीरत्व तो उपाधिकृत है, कारण कि “तत्त्वमसि” “नान्यदतोऽस्ति द्वष्ट' (उससे अन्य 
दृष्टा नहीं है) इत्यादि श्रृतियाँ हें । इन सबका तत्‌ तत्‌ स्थलमें विस्तारसे हम वर्णन कर चुके हैं ॥ ८ ॥ 
जो यह कहा गया है कि 'आचारद्शनात्‌' आचारदशनसे ज्ञात कमका अङ्ग है । इसपर 
हम कहते हैं-विद्याके अकमशोषत्वमें भी आचारदशन समान है, क्योंकि. 'एतद्ध स्म०' ( यह जानकर 
कवषके पुत्र ऋषियोंने कहा कि हम अध्ययन किस लिए करेंगे, हम किसलिए यज्ञ करेंगे, निःसन्देह 
इस वाक्‌ और प्राणके परस्पर होमात्मक अग्निहोत्रको जाननेवाले प्राचीन उपासकोंने अग्निहोत्र होम 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि श्रूतिमें प्रिय आदि संसारी धर्मोसे लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता जीवात्माका जो अनुकषंण है वह 
केवळ अभेद प्रतिपादनके अभिप्रायसे है, कारण कि उसका ही “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादि 
श्र तिसे उपदेश है ॥ ८॥ 
® जेसे जनक आदि ब्रह्मवेत्ताओंका कर्माचरण दर्शन है, वसे याज्ञवल्क्य, शकदेव आदि 
ब्रह्मशानियोंका झकर्माचरण दशत है । इससे कमं दशंनात्मक लिङ्ग छोकसंग्रहके लिए होनेसै अन्यथा 
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(एत चे तमात्मानं बिदित्वा ब्राह्मणाः पुन्न षणायाश्च वित्तेषणायाश्च लोकैषणायाश्च व्युत्थायाथ भिक्षा- 
चर्यं चरन्ति’ ( बृह० ३।५।१ ) इत्येवंजातीयका । याज्ञवरस्क्यादीनामपि ब्रह्मविदामकर्म- 
निष्ठत्वं रर्यते--'एतावदरे खल्वम्गरतत्वमिति होक्त्वा याज्ञवल्क्य) प्रवत्राज' ( बृह० ४।५।१५ ) 
इत्यादिश्रतिभ्यः । अपि च यक्ष्यमाणो व भगवन्तोऽहमस्मि’ ( छा० ५।१५।५ ) इत्येतछिङ्‌- 
दशनं वैश्वानरविद्याविषयम्‌। संभवति च सोपाधिकायां ब्रह्मविद्यायां कमंसाहित्य- 
दशनम्‌ । नत्वत्रापि कर्माङ्गत्वमस्ति, प्रकरणाद्यभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


यत्पुनरुक्तम्‌-'वच््र तेः ' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४ ) इति, अत्र ब्रमः-- 
असावेत्रिकी । १०॥ 


सूत्राथ--'यदेव विद्यया करोति’ यह श्र ति सवविद्या विषयक नहीं है, किन्तु केवल उद्गीथ- 
विद्या विषयक है । 


यदेव विद्यया करोति’ (छा० १।१।१०) इत्येषा श्रुतिर्न सर्वविद्याविषया, प्रकृतविद्याभि- 
संबन्धात्‌। प्रकृता चोद्‌गीथविद्या- ओमित्येतदक्षरद्चुद्गीथसुपासीत' (छा० १।१।१) इत्यत्र।॥१०॥ 


विभागः शतवत्‌ ॥ ११ ॥ 
पद्च्छेद--विमागः, शतवत्‌ । 
सून्नाथं--( विभागः ) “तं विद्याकमंणी' इस श्रतिमें प्रतिपादित विद्या अन्य पुरुषका और 


कमे अन्य पुरुषका अनुगमन करते हैं, इसप्रकार विभाग है । ( शतवत्‌ ) जसे इन दो मनुष्योंको सौ 
मुद्रा दिये जायं, ऐसा कहनेपर पचास-पचास मुद्रा बाँट दिये जाते है । 


® यदप्युक्तम--'तं विद्याकमंणी समन्वारमेते' (बृह० ४।४।२) इत्येतत्समन्वारस्भवच- 
नमस्वातन्त्र्ये विद्याया लिङ्गमिति, तत्प्रत्युच्यते। विभागो ऽत्र द्रष्टव्यो विद्याऽन्यं पुरुषमन्वा 
नहीं किया था ) "एतं वे०' ( इस आत्माको मैं ही परब्रह्म परमात्मा हैँ, ऐसा जानकर ब्राह्मण पुत्रै- 
षणा, वित्तेषणा ओर लोकंषणाच्चे अलग हटकर मिक्षाचर्यासे विचरते हैं) इसप्रकारकी श्रति है। 
'एुतावद्रे०' ( अरी मंत्रेयी ! निश्चय जान इतना ही अमृतत्व है, ऐसा कहकर याज्ञवल्क्यने संन्यास 
ग्रहण किया ) इत्यादि श्रतियोंसे ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य आदि मी अकमनिष्ठ देखे जात हैं। और 
यक्ष्यमाणो०' ( हे पूज्य ऋषियों ! मैं भी यज्ञ करनेवाला हे ) यह लिङ्गदशंन वश्वानर विद्याविषयक 


है । सोपाधिक-सगुणब्रह्मा विद्यामें तो कम साहित्यदशन संभव है। परन्तु यहाँ तो विद्यामें कर्माड्गत्व 
नहीं है, क्योंकि प्रकरण आदिका अमाव है ॥ ९ ॥। 


तच्छू तेः? इस सूत्रमें जो पूवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर हम कहते हैं--- 

“यदेव विद्यया करोति! ( पुरुष विद्यासे युक्त होकर जो कमं करता है ) यह भरति सवंविद्या- 
विषयक नहीं है, क्योंकि उसका प्रकृत विद्याके साथ सम्बन्ध है । 'ओमित्येदक्षर०' ( ३५ इस अक्षर 
उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ उद्गीथ विद्या प्रकृत है ॥ १० ॥ 

और 'तं बिद्याकमंणी०? ( विद्या ओर कमं परलोकमें जानेवालेका अनुगमन करते हैं) य 
सहानुगमन वचन विद्याकी अस्वतन्त्रतामें लिद्ध है, ऐसा जो कहा गया है, उसका निराकरण किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्ध है । हमको “तुल्यं तु दशनम्‌' इससे कहते हें । जो कमंठ है वह ब्रह्मावित्‌ नहीं है, ऐसा माष्य- 
कार “अपि च' इत्यादिसे कहते हैं। वस्तुतः वेशवानरविद्या मी कमंका अङ्ग नहीं है, क्योंकि उसकी 
स्वतन्त्र फलश्रति है, भोर उसमें कर्माङ्गत्व प्रतिपादक प्रकरण आदि नहीं है ॥ ९॥ 
# 'तं विद्याकमंणी' श्रुति प्रतिपादित यह सहानुगमन वचन मुमुक्षको भी विषय करता है, ऐसा 


अधि० १ स्‌० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७५३. 


रभते, कर्मान्यमिति । शतवत्‌ । यथा शतमाभ्यां दीयतामित्युक्त विभज्य दीयते पश्चा- 
दादेकस्मे पञ्चाशदपरस्मे, तद्वत्‌ । न चेदं समन्वारम्भवचनं मुमुक्षुविषयम्‌ , इति नु 
कामयप्रानः' (बृह० ४।४।६) इति “संसारिदिषयत्वोपसंहारात्‌ , अथ[कामयम,नः' (बृह० ४।४।६) 
इति च मुमक्षोः पृथगुपक्रमात्‌। तत्र संसारिविषये विद्या विहिता प्रतिषिद्धा च परि- 
गृह्यते, विरोषाभावात्‌। कर्मापि निहितं प्रतिषिद्धं च, यथाप्राप्तानुवादित्वात्‌ । एवं सत्य- 
विभागेनापीदं समम्वारम्भ वच्रनमवकल्पते ॥ ११ ॥ 

यच्चैतत्‌- “तद्वतो विधानात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र ३१1६ ) इति, अत उत्तरं पठति-- 

अच्ययनंमात्रचतः ॥ १२॥। 

सूजाथ--'आचार्यकुलाद्वेदमधीष्य' इस वाक्यमें केवल वेद अध्ययन करनेवालेके लिए 
विधान किया जाता है, ओपनिषद्‌ आत्मज्ञानवालेके लिए नहीं । 

'आचायकुळाद्वेदमघीत्य' ( छ।० ८।१५।१ ) इत्यत्राष्ययनमातरस्य श्रवणादध्ययनमात्र- 
'चत एव कमंविधिरित्यध्यवस्यामः। नन्वेवं सत्यविद्यत्वादनधिकारः कर्मसु प्रसज्येत, 
सेष दोषः, न वयमध्ययनप्रभवं कर्मावबोधनमधिकारकारणं वारयामः, कि तहि ? औप- 
निषदमात्मज्ञानं स्वातन्ऽ्येणेव प्रयोजञनवत्प्रतीयमानं न कर्माधिकारकारणतां प्रतिपद्यते 


इत्येतावत्प्रतिपादयामेः। यथा च न क्रत्वन्तरज्ञानं क्रत्वन्तराधिकारेणापेक्ष्यत एवमेतदपि 
द्रष्टव्यमिति ॥ १२॥ 


यदप्युक्तम्‌ नियमाच्च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।७ ) इति, अन्नाभिधोयते-- 

जाता है । विद्या अन्य पुरुषका अनुगमन करती है और कमं अन्य पुरुषका, इसप्रकार यहाँ विभाग 
समझना चाहिए । शतके समान । जैसे इन दोनोंको सौ मुद्रा दीजिए, ऐसा कहनेपर विभाग कर पचास 
मुद्रा एकको ओर पचास मुद्रा अन्यको दिये जाते हैं, वैसे ही प्रकृतमें समझना चाहिए। और यह 
सहानुगमन वचन मुमुक्षुविषयक नहीं है, क्योंकि (इति नु कामयमानः' (इसप्रकार कामना करने 
वाला पुरुष ऐसा करता है अर्थात्‌ संसारमें कमं करनेको आता है ) इसप्रकार संसारिविषयत्वका 
उपसंहार है, और "अथाकामयमानः ( अब जो कामना न करनेवाला पुरुष है, वह ब्रह्मको प्राप्त 
होता है ) इसप्रकार मुमुक्षका पृथक्‌ उपक्रम है.। उस संसारिविषयक वाक्यमें उद्गीथ आदि विषयक 
विहित बिद्या ओर नम्नस्त्रीदशनरूप प्रतिषिद्ध विद्याका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि विद्याविशेषका 
अभाव है । उसीप्रकार कमं भी विहित और प्रतिषिद्ध हैं, क्योंकि बह वाक्य यथाप्राष्ठका अनवादक है । 
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ऐसा होनेपर यह सहानुगमन वचन अविभागसे भी उपपन्न हो सकता हैं॥ ११॥ | 
और 'तद्वतो विधानात” इस सूत्रसे पूवपक्षीने जो कहा है, उसका उत्तर कहते हैं-- 
'आचायंकुलाद्‌०' ( आचायं कुलसे वेदका अध्ययन करके ) इस श्रृतिमें अध्ययनमात्रका 
श्रवण होनेसे केवल वेद अध्ययन करनेवालेके लिए ही कमं विधि है, ऐसा हम निश्‍चय करते हैं। 
परन्तु ऐसा होनेपर विद्याहीन ( वेदाथं ज्ञानशून्य ) होनेसे उसका कर्मोमें अनधिंकार प्रसक्त होगा ? 
यह दोष नहीं है, हम वेदाध्ययनसे उत्पन्न होनेवाले क्मोमें अधिकारके कारणभत कर्मावबोधका 
वारण नहीं करते, किन्तु ओपनिषद्‌ आत्मज्ञान स्वतन्त्ररूपडे प्रयोजनवाला प्रतीत होता हुआ कमोंमें 
अघिकारकारणक्वको प्राप्त नहीं ॥ होता, इतनामात्र हम प्रतिपादन करते हैं। जैसे एक क्रतुका ज्ञान 
अन्य क्रतुके अधिकारके द्वारा अपेक्षित नहीं है, ऐसे यह मी समझना चाहिए ॥ १२ ॥. 
| सत्यानन्दी-दीपिका | 
मानकर विद्या मुमुक्षको अमूतरुपसे और कर्म अन्यको परलोक फलोपभोगाथ अनुगमन करते हैं । 


इसप्रकार सूत्रकारने विमाग किया है । वस्तुतः यह सहानुगमन वचन मुमुक्षु विषयक नहीं है, इसको 
“नच” इत्यादिसे कहते है ॥ ११ ॥ क | 
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नाविशेषात्‌ ॥ १३ ॥ 
पद्च्छेद--न, अविशेषात्‌ । 
आथ--( न ) 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ इत्यादि श्रुति तत्त्वज्ञानी विषयक नहीं है, (अविशेषात्‌) 

क्योंकि “विद्वान! विशेषका अभाव है । 

कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेत्‌’ ( ईशा० २ ) इत्येवमादिषु नियमश्रवणेषु न विदुष 
इति विशेषोऽस्ति, अविशेषेण नियमविधानात्‌ ॥१२॥ ग 

स्तुतये$नुमतिर्वा ॥ १४ ॥ 

पदच्छेद--स्तुतये, अनुमतिः, वा 

सूजार्थ--( वा ) अथवा (अनुमतिः) तत्त्वज्ञानीके लिए जो अनुमति-कर्मानुज्ञा है, (स्तुतये) 
वहू कैवल स्तुतिके लिए है 

# 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ (ईशा० २) इत्यत्रापरो विशेष आख्यायते । यद्यप्यत्र प्रकरण- 
सामर्थ्याद्वि ्वानेव कुर्वन्निति संबध्येत, तथापि विद्यास्तुतये कर्मानुज्ञानमेतद्‌द्रष्टव्यम्‌ । 
“न कमे रिप्यते नरे' (ईशा० २) इति हि वक्ष्यति। एतदुक्तं भवति-याबज्जीवं कर्म कुवंत्यपि 
विदुषि पुरुषे न कम लेपाय भवति, विद्याखामर्थ्यादिति तदेवं विद्या स्तूयते ॥१४॥ 

कामकारेण चेके ॥ १५॥ 

पद्च्छेद्‌-कामकारेण, च, एके । 

सूत्राथ--( च ) और ( एके ) 'एतद्ध स्म व०' इत्यादि श्रृतिसे ज्ञात होता है कि कुछ 
विद्वानोने भी ( कामकारेण ) स्वेच्छासे कमके साधनभूत प्रजा आदिका त्याग किया है । 

# अपि चेके विद्वांसः प्रत्यक्षीकृतविद्याफलाः सन्तस्तदवष्टम्भात्फलान्तरसाघनेषु 
प्रजादिषु प्रयोजनाभावं परामृदान्ति। कामकारेणेति श्रतिर्भवति वाजसनेयिनाम्‌ एतद्ध स्म 
च॑ तत्पूच विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामो येषां नोऽयमात्माऽयं लोकः’ (बृह ० ४।४।२२) 


और "नियमाञ्च' इस सूत्रसे जो पूवपक्षीसे कहा गया है, उसपर कहा जाता है । 


कुवन्नचेह०' (इस लोकमें अग्निहोत्र आदि कम करता हुआ सौ वष जीनेकी इच्छा करै) इत्यादि 
नियमोंके श्रवणमें विद्ठाचक्के लिए है ऐसा विशेष नहीं है, क्योंकि अविशेष रूपसे नियमका विधान है ॥१३॥ 


कुचन्नेवेह कर्माणि०' इस श्रतिमें अन्य विशेष कहा जाता है । यद्यपि यहाँ प्रकरणकी सामथ्यसे 
विद्वानु ही 'करता हुआ” इस प्रकार सम्बन्धित किया जाय, तो भी यह कर्मानुज्ञा विद्यास्तुतिके लिए 


समनी चाहिए, क्योंकि आगे “न कम लिप्यते नरे” ऐसा ही थति कहेगी । तात्पय यह है--जीवन 


पयन्त कम करते हुए भी तत्त्ववित्‌ पुरुषमें विद्याकी सामथ्यसे कम लेप ( फलबन्धन ) के लिए नहीं 
होता । इससे इस प्रकार विद्याकी स्तुति की जाती है॥ १४ ॥ 


और विद्याके फलका साक्षात्कार करनेवाले कुछ एक विद्वान्‌ लोग विद्याका अवलम्बनकर 


अन्य फलके साधन प्रजा आदिमें प्रयोजनाभावका परामश करते हैं अर्थात्‌ प्रयोजनाभाव देखते हैं 
क्योंकि "एतद्ध स्म वे०' ( पूववर्ती विद्वान्‌ सन्तान तथा कम आदिकी इच्छा नहीं करते थे, वे सोचते 


कि हम इस प्रजासे क्या करेंगे अर्थात्‌ इनसे क्या प्रयोजन है, जिन हमको यह आत्मलोक अमीध्ट है ) 
सत्यानन्दी-दीपि का 


१६ 'कुवन्नेवेह कर्माणि’ यह नियम श्रुति केवल अविद्वानुके लिए है, ऐसा कहा गया है । अब 
इस श्रृतिको विद्वद्‌ विषयक मानकर उसका 'स्तुतये' इस सूत्रसे परिहार करत हैं॥ १४॥ 


# स्वेच्छासे अग्निहोत्र आदि कमंके साधनमूत प्रजा आदिके त्याग रूप लिङ्कसे भी विद्या स्वतन्त्र 
फलवाली होनेसे कर्माङ्ग नहीं है, ऐसा “कामकारेण चेके' इस सुत्रसे कहते हैं । आत्मविद्याका अनुभव 
सिद्ध अनावृत्त आत्मस्वरूप मोक्ष फल है। यह कमंफलके समान कालान्तरमावी, सातिशय और 
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इति । अनुभवारूढमेव च विद्याफलं न क्रियाफलवत्कालान्तरभावीत्यसकृदवोचाम । 
अतोऽपि न विद्यायाः कमंशेषत्वं नापि तद्विषयायाः फलश्रुतेरयथार्थत्वं शक्यमाश्रयितुम्‌ ॥ 
उपमद च ॥ १६॥ 
पदच्छेद -उपमदंम्‌, च । 
सूत्राथ--और 'यत्र वा अस्य’ इत्यादिसे ज्ञात होता है कि तत्वज्ञान कर्मानुष्ठानके हेतु भूत 
क्षविद्याकृत क्रियां, कारक, फल विभागका उपमदन करता है । 
अपि च कर्माधिकारहेतोः क्रियाकारकफळललळक्षणस्य समस्तस्य प्रपञ्चस्यावियाकक- 
तस्य विद्यासामर्थ्यात्स्वरूपोपमदेमामनन्ति-'यत्र त्वस्य सवमास्मेवाभूत्तत्केन कं पश्येत्तस्केन कं 
जिघ्रेत्‌’ ( बृह० :।४।१४ ) इत्यादिना । वेदान्तोदितात्मज्ञानपूर्विकां तु कर्माधिकारसिद्धि 
प्रत्याशासानस्य कर्माधिकारोच्छित्तिरेव प्रसज्येत । तस्मादपि स्वातन्त्र्यं विद्यायाः ॥१६॥ 
ऊध्वेरेतःसु च शब्दे हि ॥ १७॥ 
पदच्छेद्‌--ऊध्वरेतःसु, च, शब्दे, हि । 
सुत्राथ--(च) और (ऊध्वरेतःसु) संन्यासाश्रममें ही ब्रह्मविद्याका श्रवण है, इससे मो विद्या 
कर्माङ्ग नहीं है, (हि) क्योंकि (शब्दै) “त्रयो धर्मस्कन्धाः? इत्यादि श्रू तिमें संन्यासाश्रम प्रतिपादित है । 
४ ऊध्वरेतःसु चाश्रमेषु विद्या श्रृयते। न च तत्रकर्माङ्गत्वं विद्याया उपपद्यते, कर्मा- 
भावात्‌ । न हारिनिहोत्रादीनि वैदिकानि कर्माणि तेषां सन्ति। स्यादेतत्‌-ऊष्वरेतस आश्रमा 
न श्रयन्ते वेद्‌ इति तदपि नास्ति । तेऽपि हि वैदिकेषु शाब्देष्ववगम्यन्ते-त्रयो घमस्कन्धा 
(छा० २।२३।१), ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते’ (छा०५।१०।१), तपःश्रद्धे ये द्यपवसन्त्यरण्ये 
(सुण्ड० १।२।११), “एतमेव प्रबाजिनो लोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्ति' ( बृह० ४।४।२२ ), ब्रह्मचर्यादेव 


ऐसी अपनी इच्छासे त्याग करनेकी वाजसनेयी शाखावालोंकी श्रूति है । विद्या फल तो अनुभव सिद्ध 
ही है, कमंफलके समान कालान्तर-जन्मान्तर भावी नहीं है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं । इससे 
मी विद्या कमंशेष नहीं है और विद्या-विषयक फल श्रुति अयथाथ है, ऐसा भी आश्रयण नहीं किया 


जा सकता ॥ १५ ॥ 
और कर्माधिकारके हेतु क्रिया, कारक और फलरूप अविद्याकृत समस्त प्रपश्चकी विद्याकी 


सामथ्यंसे स्वरूप निवृत्ति 'यन्र त्वस्य०' ( जिस विद्यावस्थामें इस ब्रह्मवेत्ताके लिए सब आत्मा ही 
हो गया उस अवस्थामें किस करणसे किस विषयको देखे और किस करणधे किस विषयको सूघे ) 
इत्यादि श्रृतिसे कहते हैं । वेदान्तसे उत्पन्न आंत्मज्ञानसे जो पूवं है ऐसे कर्माधिकार सिद्धिकी प्रव्याद्या 
रखनेवालेको तो कर्माधिकारका उच्छेद ही प्रसक्त होगा । इससे भो विद्या स्वतन्त्र है ॥ १६ ॥ 

और अध्वरेतः संन्यासाश्रमोंमें विद्याका श्रवण है । वहाँ विद्यामें कर्माङ्गश्व उपपन्न नहीं होता, 
क्योंकि उक्त आश्रमोंमें कमका अभाव है--अग्निहोत्र आदि वेदिक कमं उन आश्रमोमें नहीं है । ऐसा 
हो । परन्तु अध्वरेतः आश्रम वेदमें नहीं सुने जाते, यह भी नहीं है, क्योंकि वे भी 'त्रयो धर्मस्कन्धाः” 
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अनित्य नहीं है । और “तरति शोकमात्मवित्‌? इत्यादि विद्याफछ श्रुति मी अथवाद नहीं है, किन्तु 


यथाथ है॥ १५ ॥ 
विद्याकी स्वतन्त्रतामें 'ऊध्वरेतःसु’ इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हुँ । 'कमतच्वज्ञान नाङ्गाङ्गिभूते 


मिक्नाधिकारिस्थितव्वात्‌ राजसूयब्रृहस्पतिसववत्‌' ( कम ओर तत्त्वज्ञान अङ्गाङ्गिभूत नहीं हैं, क्योंकि 
भिन्न-भिन्न अधिकारी स्थित हैं, जेखे राजसूय और बृहस्पतिसव ) इसलिए कमं विधिप्ते रहित संन्यासा- 
श्रममे ही विद्याका श्रवण होनेसे ब्रह्मज्ञान कमका अङ्ग नहीं है । अब संन्यासाश्रमके अभावको द्या क्ञाको 
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प्रत्रजेत्‌' (जा० ४) इत्येवमादिषु । प्रतिपन्नाप्रतिपन्नगाह॑स्थ्यानामपाकृतानपाकृतणंत्रयाणां 
चोऽर्वरेतस्त्वं श्रुतिस्सृतिप्रसिद्धम्‌ । तस्मादपि स्वातन्त्यं विद्यायाः ॥ १७ ॥ 
( २ परामर्शाधिकरणम्‌। खू० १८-२० ) 
परामश्चं जैमिनिरचोदना चापवदति हि ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद--परामशंम्‌, जैमिनि:, अचोदना, च अपवदति,, हि । 
स्वत्रा्थ--'ब्नह्मसंस्थो5मृतत्वमेति' इत्यादि शास्त्र ( परामशंम्‌ ) अन्ध परम्परान्यायसे प्राप्त 
संन्यासाश्रमका अनुवादक है, (जमिनि: ) ऐसा आचाय जैमिनिका मत है, (हि) क्योंकि ( अचोदना) 
इस वाकयमें विधायक लिङ्ग आदि नही है, (च ) और ( अपवदति ) 'वीरहा' इत्यादि शास्त्र भी 
संन्यासाश्रमका प्रतिषेध करता है । 

६ “त्रयो धर्मस्कन्धाः' ( छा० २।२४।१ ) इत्यादयो ये शब्दा ऊध्वरेतखामा श्रमाणां 
सद्भावायोदाहताः न ते तत्प्रतिपादनाय प्रभवन्ति । यतः परामर्शमेषु शाब्देष्वाश्रमान्तराणां 
जेमिनिराचायों मन्यते, न विधिम्‌ । कुतः ? न हात्र लिङ्ञादी नामन्यत मश्चोदनाइाब्दोऽस्ति। 
अर्थान्तरपरस्वं चेषु प्रत्येकमुपलभ्यते। त्रयो धर्मस्कन्धा इत्यत्र तावद्यज्ञोऽध्ययनं दान- 
मिति प्रथमस्तप एव द्वितीयो वह्मचार्याचायंकुलवासी ततीयोऽत्यन्तमात्मानमाचार्यकुळे- 
ऽवसादयन्खबं एते पुण्यलोका भवन्तीति परामरापूर्वकमाश्रमाणामनात्यन्तिकफळत्वं 
( धमंके तीन स्कन्ध-प्रविमाग हैं ) 'ये चेमे०' ( वे जो कि ज्ञान युक्त वानप्रस्थ ओर संन्यासो अरण्यमें 
श्रद्धा और तप इनकी उपासना करते हैं ) “तप श्रद्धे०' ( जो विद्वान्‌ लोग अरण्यमें तपः और श्रद्धाका 
सेवन करते हैं ) 'एतमेव०' ( इसी आत्मलोकको चाहते हुए संन्यासी सब कर्मोका संन्यास करते हैं ) 
ब्रह्म चर्या देव० ( ब्रह्मचर्यसे हो संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि वेदिक शब्दोंमें अवगत होते हैं। प्राप्त 
गाहंस्थ्य अप्राप्त गाहंस्थ्य, अपाकृत तीन ऋण ओर अनपाकृत तीन ऋण वालोंका अघ्वरेतस्त्व श्रुति 
ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध हे । इससे मी विद्या स्वतन्त्र है! ॥ १७ ॥ 

“त्रयो घमस्क्घाः' ( धमंके तीन स्कन्ध-प्रविभाग हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ बो संन्यासाअर्मोके 
स्वके लिए उदाहृत हैं, वे उनके प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं है, क्योंकि जैमिनि आधा इन 
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“त्रयो धमस्कन्धाः' इत्यादिसे निवृत्त करते हैं । 'तीन कमं प्रधान आश्रम हैं ओर चोया ब्रह्मसंस्थ- 
संन्यासाध्रम है! “ब्रह्मचयंण ऋषिभ्यो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य एष वा अनृण. ( ब्रह्माचयं युक्त 
वेदाध्ययनसे ऋषिऋण, यज्ञ आदिसे देवऋण ओर प्रजा द्वारा पितृऋणसे मुक्त होकर यह ऋण रहित 
होता है ) ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्थाश्रम ओर वानप्रस्थाश्रम इनके लिए श्रौत और स्मातं कर्मोका विधान 
है ओर केवल ब्रह्म प्राप्तिके लिए गृहीत संन्यासके लिए कमंका विधान नहीं दै । परन्तु “ऋणानि 
त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवञ्चयेत्‌ । अनापङृत्य मोक्ष तु सेवमानो बजत्यघः॥' (तोनों ऋणोंका अपा- 
करणकर मनको मोक्षमें प्रविष्ट करे। ऋणोंका अपाकरण किये विना मोक्षका सेवन करनेवाला 
अधोगतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकरकी मनुस्मृति है। इसका अभिप्राय यह है--कि गृहेस्थाश्रममें 
रहकर तीनों ऋणोंसे मुक्त हो संन्यास ग्रहण करे? “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेत्‌ गृहाद्वा- 
चनाद्वा' 'यदुहरेव विरजेत्तदहरेव प्रघजेत्‌' (जाबा० ३।४) इत्यादि श्रुति है । श्रुति ओर स्मृतिमें विरोध 
हो तो स्वनन्त्र प्रमाणभूत श्र ति बलवतो होती है । ओर 'द्वितीयमाश्रममिच्छेत्तमावसेद्‌' (द्वितीय आश्रम- 
को इच्छा करे और उसमें रहे) यह स्मृति है । इस प्रकार श्रुतिमें और स्मृतिमें सन्यासाश्रम प्रसिद्ध है । 

इसलिए ब्रह्मविद्या संन्यासाश्रम निष्ठ होनेसे स्वतन्त्र है ॥ १७ ॥ 

® पुवं अधिकरणमें “त्रयो धमंस्कन्धाः’` इत्यादि श्रुति जो यति आश्रमके सद्भावमे प्रमाणरूपसे 
कही यई है, उसका असंभव है, इसप्रकार आक्षेप संयतिसे. “परामर्श जेमिनिः' इत्यादिसे पृव॑पक्ष 
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संकौर्त्यात्यन्तिकफलतया ब्रह्मसंस्थता स्तूयते--्रह्मसंस्थोऽगृतव्वमेति’ ( छा» २।२३।१ ) 
इति । ननु परामश 5प्याश्रमा गम्यन्त एव । सत्यं गम्यन्ते, स्मृत्याचाराभ्यां तु तेषां 
प्रसिद्धिन प्रत्यक्षश्र॒तेः । अतश्च प्रत्यक्षश्रतिविरोधे सत्यनादरणीय।स्ते भविष्यन्ति, अनघि- 
कुतविषया वा । ननु गाहंस्थ्यमपि सहेवोध्वरतोभिः परामृष्टं यज्ञोऽध्ययनं दानमिति 
प्रथम इति । सत्यमेवम्‌, तथापि तु ग्रहस्थं प्रत्येवाग्निहोत्रादीनां कमंणां विधानाच्छृति- 
प्रसिद्धमेव हि तदस्तित्वम्‌ । तस्मात्स्तुत्यय एवायं परामर्शो न चोदनार्थः । अपि चाप- 
वदति हि प्रत्यक्षा श्रतिराश्रमान्तरस्‌- वौरहा वा एष देवानां यो5झिसुद्वासयते', आचार्याय 
प्रियं धनमाहृत्य प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी ' (ते० १।११।१), नापुत्रस्य लोकोऽस्तीति तत्सवं पशवो 
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विदुः' इत्येवमाद्या । तथा ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते’ ( छा० ५।१०।१ ) 'तपःश्रद्धे ये 
श्रतियोंमे अन्य आश्रमोंका परामर्श मानते हैं, विधि नहों, किससे ? इससे कि लिङ आदियेंसे एक मी 
विधिशब्द यहाँ नहीं है। और इनमें प्रत्येक अन्य अथपरक उपलब्ध होता है । 'त्रयो घमस्कन्धा 
यहाँ तो 'यज्ञोऽध्ययन दानमिति' ( यज्ञ, वेदाध्ययन और दान यह प्रथम धमस्कन्ध है, तप द्वितीय धम 
स्कन्ध और आचायकुलमें वास करनेवाला, जीवनपर्यन्त नियमपूवक आच!यंकुलमें देहको क्षीण 
करनेवाला नेष्ठिक ब्रह्मचारी, यह तृतीय धर्म स्कन्ध है, ये सब ठीनों आश्रमी यथोक्त धमै पुण्यलोक 
वाले होते हैं ) इसप्रकार आश्रमोंका परामशंपुवेक व्यभिचरित फल कहकर 'ब्रह्मसंस्थोऽम्हतत्व मेति 
( ब्रह्ममें सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित चतुर्थाश्रमी संन्यासी अमृतत्वको प्राक्ष होता है) इसप्रकार अव्यमि- 
चरित फलत्वसे ब्रहासंस्थताकी स्तुतिकी जाती है। परन्तु परामशमें मी आश्रम अवगत होते ही हैं। 
ठीक, अवगत होत हैं, परन्तु उनकी स्मृति ओर आचारे तो प्रसिद्धि है, प्रत्यक्ष श्रृतिसे प्रसिद्धि नहीं है, 
अतः प्रत्यक्ष श्र तिके विरोध होनपर वे अनादरणोय होंगे अथवा अनधिकारी विषयक होंगे अर्थात्‌ अग्नि- 
होत्र आदि कमोंमें अनाधिकारी लूळे लंगडे होंगे । परन्तु यज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमः” इसप्रकार 
गाहस्थ्यका मी संन्यासियोंके साथ परामश किथ गया है । ऐसा ठीक है, तो मी गृहस्थाश्रमके प्रति तो 
अग्निहोत्र आदि कर्मोका विधान होनेसे उसका अस्तित्व श्रुति प्रसिद्ध ही है। इसलिए यह परामश स्तुव्य- 
थंक ही है यिध्यर्थक नहीं है। ओर “वीरहा वा एष०' (जो अग्निका उद्दासन (बुझाना) करता है वह 
' दैवोंका वीरहा-पुत्रघाती होता है) 'आचार्याय०' ( आचायको अभीष्ट धन लाकर [ उसकी आकज्ञासे 


स्त्रो परिग्रह कर ] सन्तान परम्पराका उच्छद न करे ) 'नापुत्रस्य०' ( क्षपुत्रवालेको लोकप्राप्त नहीं 
होता, ऐसा सब पशु भी जानते हैं ) इत्यादि प्रत्यक्ष श्र ति आधश्रमान्तरका प्रतिषेध करती है । इसी 
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करत हैं। ऊध्वरेत; शब्दसे यहाँ सन्यासाश्रम समझना चाहिए। माष्यमें 'आश्रमान्तराणां' यहु 
बहुवचन अवान्तर भेदके अमिप्रायसे है, इसलिए काण्वायन स्मृतिसे अथतः अनुवृत्ति करते हैं-- 
गायत्र, ब्राह्मा, प्रजापतय ओर बृहन्‌ भेदसे ब्रह्मचारी चार ध्रकारके हें । उपनयनानस्तर ठीनरात्रि तक 
लव॒णका मक्षण न कर गायत्रीका अध्ययन करनेवाला गायत्र, वेदाध्ययन तक ब्रह्मचयंत्रती ब्राह्म, 
ऋतुकालमें स्वस्त्री अनुगामी परस्त्रीविमुख रहनेवाला अथवा संवत्सरपयंग्त वेदव्रती वटुक प्राजापत्य 
ओर मरणपयंन्त गुरुकुलवासी नष्ठिक ब्रह्मचारी बृहन्‌ कहा जाता हे । वार्ताक, यायावर, शालीन 
ओर घोरसंन्यासिक भेदसे गृहस्थ मी चार प्रकारका है । कृषि, गोरक्षा आदि वंध्यवृत्तिसे निर्वाहो 
` तथा नित्य आदि क्रियापरक वार्त्ताकवृत्ति, जो सदा आयाचितवृत्ति हो याजन, अध्यापन ओर भ्रतिग्रहसे 
¦, विमख वह यायावर, षटकमोंमें रत याजनादि वृत्ति सश्चयी शालीन ओर उद्धृत पवित्र जलसे कम- 
करता प्रतिदिन उच्छवृत्ति हिंसादिरहित ग्रामवासी घोरसन्यासिक कहा जाता है । वखानस, बदुम्बर, 
।बाळखिल्य और फेनप भेदसे वानप्रस्थ चार प्रकारका है । ग्रामके बाहर विना जोते ओषधियोंसे अग्नि- 


| 


७५८ प्रह्मसत्र-दशा बुरभाष्य [ अ० दे पा०४ 


ह्यपवसन्त्यरण्ये’ (झुण्ड० १।२।११) इति च देवयानोपदेशो नाश्रमान्तरोपदेशः। संदिग्धं 
चाश्नमान्तरामिधानम-- तप एव द्वितीयः (छा० २।२।३।१) इत्येवमादिषु । तथा 'एतमेव 
प्रबाजिनो लोकमिच्छन्तः प्रब्रजन्ति’ (बृह० ४।४।२२) इति लोकसंस्तवोऽयं न पारित्राज्यविधिः | 
नयु त्रह्मचर्यादेव प्रबजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्षं पारिवाज्यविधानं जावालानाम्‌ । सत्य- 
मेवमेतत्‌ , अनपेक्ष्य त्वेतां श्रुतमयं विचार इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्यश्रृतेः ॥ १९ ॥ 
पदच्छेद्‌--अनुष्ठेयम्‌, बादरायणः, साम्यश्रतेः । 
सूत्राथ --( बादरायणः ) बादरायणका मत है कि ( अनुष्ठेयम्‌ ) संन्यासाश्रम अनुष्ठेय है, 


( साम्यश्रृतेः ) क्योंकि “त्रयो धर्मस्कन्धाः’ इसभ्रकार गृहस्थाश्रमे साथ संन्यासाश्रमकी मी समान 
परामश श्रृति है। 


के अनुष्ठे यमाश्रमान्तरं बादरायण आचार्यो मन्यते, वेदे श्रवणात्‌ । अग्निहोत्रादीनां 
चावइ्याचुछे यत्वात्तद्विरोधाद्‌नधिङ्तानुष्ठेयमाश्रमान्तरमिति हीमां मति निराकरोति, 
गाह स्थ्यवदेवाश्रमान्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमानः। कुतः ? साम्यश्रुतेः। 
समा हि गाहस्थ्येनाश्रसान्तरस्य परामर्शश्रुतिर्डद्यते- त्रयो धमरकन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) 
इत्याया। यथेह श्रुत्यन्तरविहितमेव गार्हस्थ्यं परास्वष्टमे वमाश्रमान्तरमपीति प्रतिपत्त- 
व्यम्‌। यथा च शास्त्रान्तरप्राप्तयोरेव निवीतप्राचीनावीतयोः परामर्श उपवीतविधिपरे 
प्रकार “ये चेमेऽरण्ये०' ( जो ये अरण्यमें श्रद्धा और तपकी उपासना करते हैं ) “तपः श्रद्ध०' (जो तप 
ओर श्रद्धाका अरण्यमें रहकर सेवन करते हैं, ) यह देवयान मागका उपदेश है, आत्रमान्तरका : 
उपदेश नहों है । ओर “तप पुव द्वितीयः” ( तप ही द्वितीय धम है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अन्य बात्रमो 
का कथन संदिग्ध है । उसीप्रकार 'पुतमेव०' ( उसी आत्मलोकके अभिलाषी परिव्राजक सब कर्मोका 
त्याग करते हैं ) यह आत्मलोककी स्तुति है पारिब्राज्य विधि नहीं है । परन्तु ब्रह्मचर्यादेव” ( ब्रह्मचय॑ 
से ही सन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकार ज्ञाबालोंमें यह स्पष्टरूपसे प्रत्यक्ष परिब्राज्यका विधान है। यहु 
ठीक है । परन्तु इस श्रतिकी अपेक्षा किये विना यह विचार है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १८॥ 
सिद्धान्ती--वादरायण आचायंका मत है अन्य आश्रम अतृष्ठेय है, क्योंकि उसका वेदमें 
श्रवण है । अग्निहोत्र आदिके अवश्य अनुष्ठेय होनेखे उसके विरोधसे अन्य आश्रमकी इच्छा मे 


करनेवालोंको भी स्वीकार करना चाहिए, ऐसा माननेवाले आचायं बादरायण निराकरण करते हैं। . 
किससे ? इससे कि साम्यश्रृति है। गाहंस्थ्यके साथ अन्य आश्रयको भी 'त्रयो घर्मस्कन्धाः' इत्यादि , 
समान परामशं श्षति देखी जाती है । जेसे यहाँ अन्य श्रुति विहित ह्वी याहुस्थ्यंका परामश किया 
गया है, वसे ही अन्य श्रुतिमें विहित अन्य आश्रमका मी परामश किया गया है, ऐसा समझना 
चाहिए । जड़े अन्य शास्त्रसे ही प्राक्त निवीत और प्राचीनावोतका उपवीतविधि परक वाक्योंमें परा- 

सत्यानन्दी-दीपिका ग 
होत्र करनेवाला वेखानस, प्रातः उठकर जिस दिशाको देखे उसी दिशाके बदुम्बर, बेर, निवार और 
सामासे कायं चलानेवाला औदम्बर, आठ मासतक उपाजंनकर चातुर्मासमें मोजन करे, कातिकपूरणिमार्धे 
संगृहीत पुष्प फलादिका त्यागी जटा वल्कलधारी बांलखिल्यओर गिरे फल पत्र आदि खाकर क्वचिद्वा“ . 
कर और कमंपरायण वह फेनप कहा जाता है । कुटीचक, बहुदक, हंस ओर परमहंस भेदसे परिन 
व्राजक चार प्रकारके हैं। उनमें स्वपुत्रके घरमें भिक्षा करते त्रिदण्डघारी वह कुटीचक, शोल 
कमण्डलु, पवित्र, पादुका, आसन, शिखा, यज्ञोपवीत, कौपीन, कषायवस्त्रघारी, तीर्थोमें अर्म 
करनेवाले, भिक्षावृत्तिसे रहकर आत्माभिलाषी त्रिदण्डी बहूदक है, शिक्षा त्यागकर यज्ञोपवीतफाओ| 1 
हाथमें झोलो कझण्डलू, ग्राम एक रातवासी कृच्छ चान्द्रायण बदि ब्रती एक दण्डधारी हंस ६ | 


कक क. 


अधि० २ खू० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपिकासद्दित ७५९, 


वाक्ये । तस्मात्तल्यमनुष्ठे यत्वं गाहस्थ्येनाश्रमान्तरस्य । तथा “एतमेव प्रत्राजिनो छोकमिच्छन्त 


प्रबज्जन्ति’ (बृह०४॥४॥२२) इत्यस्य वेदानुवचनादिभिः समभिव्याहारः । “ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप 
इत्युपासते' ( छा० ५।१०।१ ) इत्यस्य च पश्चाग्निविद्यया। यत्तक्तम्‌-- तप एव द्वितोय 


( छा० २।२३।१ ) इत्यादिष्वाश्रमान्तराभिधानं संदिग्धमिति, नेष दोषः, निश्चयकारणस- 
द्भावात्‌। “त्रयो धमस्कन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) इति हि धर्मेस्कन्धतित्वं प्रतिज्ञातम्‌ । नच 
यज्ञादयो भूयांसो घर्मा उत्पत्तिभिन्नाः सन्तोऽन्यत्राश्रमसंबग्धात्त्रत्वेऽन्तर्भावयितुं 
शक्यन्ते । तत्र यज्ञादिलिङ्ञो गृहाश्रम पको घर्मस्कन्धो निर्दिष्टो ब्रह्मचारीति च स्पष्ट 
आश्रमनिद्‌शस्तप इत्यपि कोऽन्यस्तपः प्रधाना दाश्रमाद्धर्मस्कन्धो ऽभ्युपगम्येत ? 'ये चेमेऽ- 
रण्ये’ ( छा० ५।१०।१ ) इति चारण्यलिङ्गाच्छद्धातपोभ्यामाश्रमगुहीतिः । तस्मात्परामदा- 
ऽप्यचुष्ठयमाश्रमान्तरम्‌ ॥ १९ ॥ 


बिधिर्वा धारणबत्‌ ॥ २०॥ 
पदच्छेद्‌- विधिः, वा, धारणवत्‌ । 
सुत्राथ--( वा ) अथवा ( विधिः ) अन्य आश्रमकी विधि माननो चाहिए, ( धारणवत्‌ ) 


जसे 'अधस्ताव्‌ समिधम्‌’ इत्यादि श्रतिमें समिध्‌ धारणको विधि है । 

मश होता है । इसलिए अन्य आश्रमका गाहस्थ्यके साथ अनुष्ठेय्व समान है । उसीप्रकार “एतमेव० 

( इस आत्मलोककी इच्छा करनेवाले संन्यासी सब कुछ श्यागकर चले जाते हैं) इसका वेदके अनु 

वचन आदिके साथ सहोच्चारण है । “ये चेमेऽरण्ये०' (ये जो कि वनमें श्रद्धा ओर तप इनकी उपा- 
सना करते हैं ) इसका पश्चाग्निविद्याके साथ सहोच्चारण हे । ओर यह जो कहा गया है कि 'तप एव | 


द्वितीयः? इत्यादिमें अन्य आश्रमका विधान संदिग्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि निश्‍चय कारणका 
सद्भाव है । “त्रयो घमस्कन्धाः' इसप्रकार धमस्कन्ध तीन हैं, ऐसी प्रतिज्ञा की गई हे । बहुत-से यज्ञ 


आदि धम उत्पत्तिविधि [ यजेत इत्यादि ] सै भिन्न होते हुए आश्रम सम्बन्धस्चे अन्यत्र त्रित्वमें 
अन्तर्भाव नहीं किये जा सकते । उनमें यज्ञादि-लिङ्गक गृहस्थाश्रम यह एक घमस्कन्ध निदि है। 


हाचारी' इसभ्रकार स्पष्ट आश्रमका निर्देश है, 'तपः' यह भी तप प्रधान आश्रमसे कौन-सा दूसरा 


धमस्कन्ध स्वीकार किया जाता है । ये चेमेऽरण्ये’ इसमें बरण्यलिङ्गसे-श्रद्धा ओर तपसे आश्रमका 
ज्ञान होता है । इसलिए परामशमें मी अन्य आश्रम अनुष्ठेय है ॥ १९॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक दण्डघारी मुण्डित यज्ञोपवीत रहित सब कमंत्यागी आत्मनिष्ठ परमहंस कहा जाता है । परन्तु ऊपर 


वर्णित पुवपक्षमें संन्यासका अमाव होनेसे ज्ञानमें स्वतन्त्र मोक्ष्पफल की असिद्धि है और सिद्धान्तमें 
संन्यासाश्रमके सिद्ध होनेपर ज्ञानमें फलकी सिद्धि है॥ १८॥ 


* जैसे अन्यं श्रुतिमें विहित गाहंस्थ्यका “न्नयो धम॑स्कन्धाः' यहाँ परामरां ( अनुवाद ) किया 


गया है, वसे ही यहाँ अन्य श्रे तिसे विहित अन्य आश्रमोंका भी परामर है । अनुवाद अन्यत्र विहित- 
का होता है । जसे “निवीतं मनुष्याणां प्राचीनावीतं पितृणासुपवीतं देवानाम्‌’ ( निवीत मनतुष्योंका 


प्राचीनावीत पितरोंका और उपवीत देवोंका होता है ) इत्यादि वाक्यमें दवकमंमें उपवीतका विधान 
है और उसकी स्तुतिके लिए इन दोका अनुवाद है, क्योंकि. मनुष्य सम्बन्धी क्रियामें निवीत-अधे 


देहका वस्त्रसे बन्धन प्राप्त है और पितृ-सम्बन्धी क्रियामें प्राचीनावीत मी अन्य विधिये प्राप्त है । इस 
प्रकार 'त्रयो धमस्कन्धाः' यह वाक्य मले “यज्ञोऽध्ययनं दारमिति’ इसप्रकार अन्य अथं परक हो, परन्तु 


इस वाक्यमें परामशसे अन्य आश्रमोंकी प्रतीतिका वारण नहीं किया जा सकता है । “एतमेव प्रबाजिनो 
लोकमिच्छन्तः प्रत्रजन्ति’ इत्यादि साक्षात्‌ श्र ति पारिव्राज्य आश्रमका विधान करती है 1 वेदानुवचन 


आदि विधेयोंके साथ सहोच्चारण होनेसे पारिव्राज्यमें मी विधेयता है। ये चेमे०' इत्यादि श्र तिसे 
वानभ्रस्थका विधान है, क्योंकि पः्चारिनिविद्यारूप विधेयके साथ कथन होतेख्रे वानप्रस्थ मी विधेय है । 


७६० ब्रह्मसूत्र शाडुरभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


& विधिर्चाऽयमाश्रमान्तरस्य, न परामशमात्रम्‌ । ननु विधित्वाभ्युपगम एकवा- 
क्यताप्रतीतिरुपरुध्येत, प्रतीयते चात्रेकवाक्यला-पुण्यलोकफलास्त्रयो घमस्कन्धा ब्रह्म 
संस्थता त्वसृतत्वफलेति। सत्यमेतत्‌, सतीमपि व्वेकवाक्यताप्रतीति परित्यज्य विधि 
रेवाभ्युपगन्तव्यः, अपूवत्वात्‌, विध्यन्तरस्यादशनात्‌, विस्पष्टप्ाश्रमान्तरप्रत्ययाद्शुण- 
वादकल्पनयेंकचाक्यत्वयोजनानुपपत्तेः । धारणवत्‌ । यथा-अधस्तात्समिधं धारयनयुद्रवेदु- 
परि हि देवेभ्यो धारमति' इत्यत्र सत्यामप्यधोधारणेनेकवाक्यताप्रतीतो विधीयत एवोपरि 
धारणम्‌, अपूवत्वात्‌। तथा चोक्तं शेषलक्षणे- डिधिस्तु घारणे$पूवत्वात' इति, तद्वदिहाप्या 
श्रमपरामर्शाश्रुतिदिचिरेवेति कल्प्यते ॥ यदापि परादां घवायप्राश्रमान्तराणाम्‌, तदापि 
ब्रह्मसंस्थता तावत्संस्तवसा मर्थ्यादवद्यं विधेयाऽभ्युपगन्तव्या। सा च कि चतुर्ष्वाश्र- 
मेषु यस्य कस्यचिदाहोस्वित्परिबाजकस्येवेति विवेक्तव्यम्‌। यदि च ब्रह्मचर्यान्तेष्वाश्र- 


अथवा यह अन्य आश्रमकी विधि है केवल अनुवाद नहीं है । परन्तु विधित्व स्वीकार करनेपर 


एकवाक्यताकी प्रतीतिका बाध होगा और यहाँ तीन धमंस्कन्ध पुण्यलोक फलबाले हैं और ब्रह्म- 
संस्थता अमृतत्व फलवाली है, इसश्रकार यहाँ एकवाक्यता प्रतीत होती है । यह ठीक है। सिद्धान्ती-. 


परन्तु यहाँ एकवाक्यताकी प्रतीति होनेपर मी उसका परित्यागकर अपुव होनेसे विधि ही स्वीकार 
करनी चाहिए, क्योंकि इनकी अन्य विधि नहीं देखी जाती । कारण कि अन्य आश्रमोंका स्पष्ट ज्ञान 
होनेसे गुणवाद कल्पनासे एकवाक्यताकी योजना नहीं हो सकती । धारणके समान । जसे 'अधस्तात्स- 
मिधम्‌' ( स्रवामे रखी हुई हविष्यके नीचे समिधाको धारणकर अनुद्रवण करे--आहृवधीयाग्निके 
संमीप जाय, क्योंकि उन देवताओंके लिए हविपुण जुहुके ऊपर समिधाका धारण करता है ) इसमें 
नीचे धारणके साथ एकवाक्यता प्रतीत होनेपर मी अपूव होनेसे ऊपर धारणक्का विधान किया जावा 


है अर्थात्‌ ऊपर घारणकी विधि मानी जाती है। जँसे कि “विधिस्तु छारणे$पूवत्वात' ( देविक 
हविष्यमें जुह-ल वाके ऊपर समिधाका धारण भपूवं . होनेसे विधि दे ) इसप्रकार दोषङक्षणमं क 


गया है । वसे ही यहाँ मी आश्रमकी परामश श्रुति विधि ही है ऐसी कल्पनाकी जाती है । यद्यपि यह 
अन्य आश्रमोंका परामश ही है, तो मी ब्रह्मासंस्थता स्तुतिकी सामथ्यसे विधेथरूपसे स्वीकार करनी 


चाहिए । और वह स्तुति क्या चार आश्रमोंमें चाहे जिस किसी क्षाश्रमकी है अथवा परिव्राजककी ही 
है? इसका विवेचन करना चाहिए । यदि ब्रह्मचारी पय॑न्त अनुबाद किए जानेवाले आश्रमोंमें परिव्राजक 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए श्र तिमे त्रित्वकी अन्यथा अनुपर्पात्त होनेसे स्कन्धथब्दको आश्रमपरक मानना चाहिए । और 


स्दगंकामो यजेत” दद्यात्‌’ 'अध्येतव्यम्‌' इत्यादि उत्पत्ति विधिसे भिन्न बहुत-से यज्ञ आदि धमं हैं 
उनका आश्रम सम्बन्धके विना 'त्रयो भमस्कन्था; इसमें तीन संख्यामें अन्तर्भाव नहीं हो सकता । 


इसलिए इनमें यज्ञादि लिङ्गवाला गृहस्थाश्रम एक धमस्कन्ध है । ब्रह्मचारीति द्वितीयः' “तपः' इसंसे 


तप प्रधान तृतीय वानप्रस्थ आश्वमका ग्रहण हे । इसप्रकार 'ब्रह्मसंस्थोऽम्ृतत्वमेति’ यहाँ परिदोषसे 
ब्रह्मलंस्थ' से सन्यासका ही ग्रहण होता है । पूवपक्षोने अन्य आश्रमके प्रतिषेधमें जो 'वीरहा वा 


एष' यह भ्रति प्रमाण दिया है, वह मी गृहस्थाश्रम युक्त पुरुषके लिए है अर्थात्‌ जो गृहस्थ अज्ञान 
अथवा प्रमाद आदिसे यज्ञीय अस्तिको बुझा देता है वह देवोंका पुत्रघाती होता है, यह अभिप्राय है । 


इस श्रतिसे अविरोध और परामश होनेसे ( संन्यासाश्रम ) का अनुष्ठान करना चाहिए ॥ १९॥ 

` + श्रयो धमस्कन्धाः' यह श्रुति अन्य आश्रमोंको अनुवादक कही गई है विधि नहीं है। अब 
इसे अन्य आश्रमोमें विधि कहते हैं अनुवादक नहीं है, क्योंकि इसमें लाघव है । पूचंपक्षी--यदि 
“त्रयो चमस्क्रन्धा:' इसको अन्याश्रमोंकं विधि माने तो 'त्रयो०' और 'बह्मसंस्थो०' इन दोनोंकी एक 
वाक्यताका बाध होया, अठ? इसको चारों आश्रमोंकी विधि मानना. अयुक्त है। सिद्धान्ती - अन्य 


अधि० २ सू० ००]  भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७६१ 


मेषु परामृश्यमानेषु परिवाजको5पि परामृष्टस्ततञ्चतुर्णामप्याश्चमाणां परासृएत्वाविशेषा- 
दनाश्चमित्वानुपपत्तेश्च यः कश्चिच्चतुर्व्वाश्चमेषु ब्रह्मसंस्थो भविष्यति । अथ न परामृष्टस्ततः 
परिशिष्यमाणः परिव्राडेव ब्रह्मसंस्थ इति सेत्स्यति। तत्र तपःशब्देन वेखानसग्राहिणा परा- 
सृष्टः परित्राडपीति केचित्‌ । तदयुक्तम्‌, नहि सत्यां गतो वानप्रस्थविशेषणेन परिव्राजको 
ग्रहणमहेति, यथाऽत्र ब्रह्मचारिग्रहमेघिनावसाधारणेनेव स्वेन स्वेन विशेषणेन विशेषि- 
तावेवं भिश्चुवैखानसावपीति युक्तम्‌ । तपश्चासाघारणो धर्मों वानप्रस्थानाम्‌, कायक्लेश 

प्रधानत्वात्‌, तपःशाब्दस्य तत्र रूढेः | भिक्षोस्तु धर्म इन्द्रियसंयमादिलक्षणो नेव तपःशब्दे 

नाभिलप्यते। चतुट्रेन च प्रसिद्वा आश्रमास्ित्वेन परासृञ्यन्त इत्यन्याय्यम्‌। अपि च भेद 
व्यपदेशो$त्र भवति-'त्रय एते पुण्यलोकमाज एको5सतत्वमाक' इति । पूथकत्वे चेष भेदव्यपदे- 
शोवकल्पते । न हयोचं भवति देवद त्तयज्ञदत्तो मन्दप्रज्वान्यत रस्त्वनयोमंदाप्रज्ञ इति । भवति 
त्वेवं देचदत्तयज्ञदत्तो मन्दप्रज्ञो, विष्णुमित्रस्तु महाप्रज्ञ इति । तस्मात्पूर्वं जय आश्रमिणः 
पुण्यलोकभाजः, परिशिष्यमाणः परिवाडेवासृतत्वभाक्‌ । ® कथं पुनत्रह्मसंस्थशाब्दो 
योगात्प्रवतमानः सवत्र संभवन्परिव्राजक एवावतिए्ठेत? रूळ्यभ्युपगमे चाश्रममाजाद्‌ 

सृतत्वप्राप्तेक्षा नानथक्यप्रसकू इति । अत्रोच्यते-ब्रह्मलंस्थ इति हि त्रह्मणि परिसमाप्तिर- 
नन्यव्यापारतारूपं तन्षिष्ठत्वमभिधीयते। तञ्च त्रयाणामाश्रमाणां न संभवति, स्वाश्रमविहि- 


मी परामृष्ट हो तो चारों आश्रमोंका मी समानरूपसे परामश हो जानेसे ओर अनाश्रमित्व [ अनाश्रमी 


न तिष्ठेत्‌ ] की अनुपपत्ति होनेसे चारों आश्रमोंमें जो कोई ब्रह्मसस्थ होगा । और यदि परिब्राजकका 
परामश न हो तो अवशिष्ट प्ररिव्राजक ही ब्रह्मासंस्य है, ऐसा सिद्ध होगा । उनमें वखानसग्राही तपः 


शब्दसे प्ररित्राजकका मो परामरा होता है, ऐसा कुछ लोग कहते हें । वह युक्त नहीं है, क्योंकि गतिके 
होनेपर वानश्रस्थके विशेषणसे (तपःशब्दसे) परित्राज्ञकका ग्रहण नहीं हो सकता । जैसे यहाँ ब्रह्माचारी 


और गृहस्थो अपने-अपने आसाधारण विशेषणसे विशेषित होते हैं, वसे भिक्षु और वानप्रस्थ मी 
विशेषित हों, यह युक्त है । तपः वानप्रस्थोंका असाधारण धमं है, क्योंकि उनमें कायक्लेश प्रधान हैं । 
तपः शब्द कायक्लेश आदिमें रूढ है । परन्तु परित्राजकका इन्द्रिय संयम आदि रूप घमं तपः शब्दसे नहीं 
कहा जाता । और चारछूपसे प्रसिद्ध आश्रमोंका तीनूपसे अनुवाद अयुक्त है। और “यन्न एते० 


( जहाँ ये तीन पुण्यलोकके भागी हैं ओर एक अमृतत्वका मागी है) इस प्रकार यहाँ भेदका व्यपदेश 
भी है ओर ( वानप्रस्थ ओर परिब्राजक ) पृथक होनेपर यह भेद व्यपदेश भी उपपन्न होता है । 


देवदत्त और यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं किन्तु इन दोनोंमें से एक महाप्राज्ञ है, . ऐसा कमी नहीं होता । 
परन्तु ऐसा तो होता है . कि देवदत्त ओर यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं पर विष्णुमित्र महाध्राजञ हे। इसलिए 


पूवेके तीन आश्रमी पुण्यलोकके मागी होते हैं आर परिशिष्यमाण परिव्राजक ही अमृतत्वका मागी 
होता हे । पु०- किन्तु योगसे प्रवृत्त होता हुआ ब्रह्मासंस्थ शब्द सब आश्रमोंमें सम्मव होता हुआ फिर 
परिब्राजकमें ही क्यों अवस्थित हो ? और रूढ़िके स्वीकार होनेपर केवल आश्रममात्रसे अमृतत्वकी 
प्राप्ति दोनेसे ज्चानमें अनथक प्रसङ्ग होगा ? सि०-इसपर कहते है-'बह्मसंस्थः' इस शब्दसे ब्रह्मामें परि 
सत्यानन्दी-दी 
आश्रमोंको किसी अन्य विधिसे पुव सिद्धि न होनेसे उनका अनुवाद भी सम्मव नहीं है। 'ब्रह्मसंस्थो० 
इस वाक्यको स्तुति परक माननेसे लक्षणा दोष है, इसलिए एकवाक्यता प्रतीतिका त्यागकर अन्य 
आश्रमोंकी प्रथम किसी अन्य विधिसे सिद्धि न होनेके कारण उनकी विधि मानना युक्त है । जसे 


घारणदत्‌? यजमानकी मृत्यु होनेपर आहिताग्निमें अग्निहोत्र होमकर उस अग्तिसे उसका. दाह संस्कार 
किया जाता है, अतः उसे प्रेताग्निह्दोत्र कहते हैं। उसमें जुहमें हविको मरकर हवनके लिए जब 


आहवनीय अग्निके पास ले जाय, तब उस हविको “अधस्तात्ससिधम्‌ , इससे विहित अधोधारणका 


७६२ श्रह्मसून्र-श्याङूरभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


तकर्माननुष्ठाने प्रत्यवायश्रवणात्‌, परिवाजकस्य तु सवंकमंसंन्यासात्प्रत्यवायो न संभव- 
त्यननुष्ठाननिमित्तः । शामदमादिस्तु तदीयो घमो ्रह्मसंस्थताया उपोद्ठलको न विरोधी । 
ब्रह्निष्ठत्वमेव हि तस्य शामदमाद्य॒पद्वंहितं स्वाश्रमविहितं कर्म, यज्ञादीनि चेतरेषां, तद्‌- 
व्यतिक्रमे च तस्य प्रत्यवायः । तथा च “न्यास इति ब्रह्मा ्रह्मा हि परः परो हि ब्रह्मा । तानि वा 
एतान्यवराणि तपांसि न्यास एवात्यरेचयत्‌’ ( नारा० ), वेदान्तविज्ञानसुनिञ्चिताथाः संन्यासयोगा- 
द्यतयः ञुद्धसरवाः’ ( मुण्ड० ३।२।६, नारा० १२1३, केवल्य० ३ ) इत्यद्याः श्रतयः । स्मृतयश्च- 
ततूबुद्वयस्तदात्मानस्तक्निष्ठास्तत्परायणाः? ( गी० ५।१७ ) इत्याद्या बरह्मसंस्थस्य कर्माभावं दर्श- 
यन्ति। तस्मात्परिवाजकस्याश्रममात्रादसृतत्वप्रापरजञानानर्थक्यप्रसङ्ग इत्येषोऽपि दोषो 
नावतरति । तदेवं पराम्रराऽपीतरेषामाश्रमाणां पारिव्राज्यं तावदूत्रह्मसंस्थताळक्षणं रभ्ये 

तेव । अनपेक्ष्येब जाबाळश्रृतिमाश्रमान्तरविघायिनीमयमाचार्येण विचारःप्रचतितः । विद्यत 
एव त्वाश्रमान्तर्रावधिश्रतिःप्रत्यक्षा-'ब्रह्मचय परिसमाप्य गृही मवेदशृही भूत्वा वनी अवेद्वनो 
भूत्वा प्रबजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रबजेदशृहाद्वा वनाद्वा’ ( जाबा० ४ ) इति । न चेयं 
श्र तिरनधिकृतविषया राकया वक्तुम्‌, अविशेषश्रवणात्‌ । एथम्विधानात्चानधिङतानाम्‌ 
“अथ पुनरेव ब्रती वाऽब्रती वा स्नातको वाऽस्नातको वोस्सक्जास्निरनग्निको वा' (जाबा० ४)इत्याहिना । 


समाति-अनन्य व्यापारतारूप ब्रह्मनिष्ठत्व कहा है। वह तीनों आश्रमोंमें नहों हो सकता, क्योंकि 
अपने आश्रम विहित कर्मानुष्ठान न होनेपर प्रत्यवायकां श्रवण है । परन्तु परिव्राजकमें सब कर्मोका 
सन्यास होनेसे कर्माननुष्ठान निमित्तक प्रत्यवाय-पापका संभव नहीं है। दाम, दम आदि तो उस परि 
ब्राजकका धम है वह ब्रह्मासंस्थताका पोषक है विरोधी नहीं है, क्योकि राम, दम आदिसे सुदृढ ब्रह्म- 


निष्ठत्व ही उसका स्वाश्रम-विहित कमं है और यज्ञ आदि अन्य आश्रमोंके कम हैं । स्वाश्रम विहित 
कमके उल्लङ्घन होनेपर उसको प्रत्यवाय होता है, क्योंकि “न्यास इति०' (यह संन्यास ब्रह्मा हे, क्योंकि 


ब्रह्मा ही श्रुति स्मृतिमे श्रेष्ठ है, इसलिए ब्रह्मा-संन्यास ही श्र ष्ठ है, ये जो तप हैं वे अल्प हैं, संन्यास ही 
इन सबसे अधिक श्र ष्ठ है) 'ेदान्तविज्ञान०' ( जिन्होंने वेदान्त जनित विज्ञान ज्ञेय अथंका अच्छी 
तरह निश्चय कर लिया है वे संन्यासयोगसै यत्त करनेवाले समस्त शुद्ध चित्त पुरुष ब्रह्मलोकमें देहू 


त्याग करते समय परम अमर भावको प्राप्त हो सब ओरसे मुक्त हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ ओर 
तद्बुद्धयः०' (तद्रप "मैं ब्रह्म हुँ’ बुद्धिवाले, तद्रप मनवाले, तत्‌ निष्ठावाले ओर तत्‌ परायण पुरुष परम 


गतिको प्राप्त होते हैं) इत्यादि स्मृतियां ब्रह्मसंस्थमें कमका अमाव दिखेलाती हैं । इसब्वे परिव्राजकको 


शाश्रममात्रसे मोक्षकी प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथं प्रसङ्ग है यह दोष भी अवतरित नहीं होता, अपितु 
इस प्रकार अन्य अश्रमोंका परामश होनेपर ब्रह्मासंस्यतारूप पारित्र।ज्य प्राप्त हो होना चाहिए । अन्य 


आश्रमका विधान करनेवाली जाबाल श्र तिकी अपेक्षा किये विना ही आचाय जेमिनिने यह विचार 
प्रवृत्त किया है । “ब्रह्मचर्यं परिसमाप्य०' ( ब्रह्माचयं मली-माँति समाप्त कर गृहस्थाश्रमी हो 


गृहस्थ होकर वानप्रस्थ हो, वानप्रस्थ होकर परिव्राजक हो, अथवा इसके विपरीत ब्रह्म चयसे, गृहस्थसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्तावक मानकर “ऊपरि हि! इस वाक्यकी एकवाक्यता हो सकती है, तो भी दवहोममें जुहु दण्डके 


ऊपर समिधाके धारणमें ही अपूव होनेसे विधि है। इसप्रकार जमिनि आचायने वाक्यभेद तृतीया- 


ध्यायमे कहा है । इसप्रकार यहाँ मी चारों आश्रमोंकी विधि हे । अब तीन आश्रमोंका अनुवादकर 
पारिव्राज्य विधिमें 'यदापि' इत्यादिसे अन्य पक्ष कहा जाता है । 


* क्या यह 'वह्यलंस्थः' शब्द योगिक है कि रूढि ? इसको 'कथम्‌' आदिसे कहते हैं । यद्यपि 


ब्रह्मसंस्थः? शब्द संन्यासाश्रममें रूढ़ नहीं है, तो भी योगिक अथसे उसी अथकी उपस्थिति करता है, 
क्योंकि अन्य आश्रमोंमें योगिक अर्थका संमव नहीं है ॥ २० ॥ 


अधि० ३ सू० २१ | आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७६३ 


त्रह्वज्ञानपरिपाकाङ्गच्वाञ्च पारिवाज्यस्य नानधिकृतविषयत्वम्‌। तच्च दर्शायति-'अथ परि- 
त्राइविचणवासा मुण्डो5परिग्रहः छु चरद्रोही भैक्षाणो ब्रह्मभूयाय अवति’ (जाबा० ५) इति । तस्मा- 
त्सिद्धा ऊध्वरतसामाश्रमाः। सिद्धं चोध्चरेतःसु विघानाद्विद्यायाः स्वातन्त्र्यमिति ॥२०॥ 
(३ स्ततिमात्राधिकरणम । स० २१-२२ ) 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चेन्नापवेत्वात्‌ ॥ २१॥ 
पदच्छेद--स्तुतिमात्रमू, उपादानात्‌, इति, चेत्‌, न, अपूवत्वात्‌ । 
सखूत्रार्थ---उद्गीथ आदि उपासनाओंमें यमाण 'स एष रसानां' इत्यादि श्रुतियाँ (स्तुति 


मात्रम्‌ ) केवल स्तुतिमात्र हैं, ( उपादानात्‌ ) क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंका ग्रहण है, ( इति 
) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अपूवत्वात्‌ ) क्योंकि वे अपूव हैं, अतः उनका विधान हे । 


# 'स एप रसानां रसतमः परभ परार्ध्योऽष्टमो यदुद्गीथः’ (छा० १॥१॥३) “इयमेवगग्ति 
साम? ( छा० १।६।१ ) 'अयं वाव लोक एषोऽग्निश्चितः । तदिदमेवोक्थमियमेव एथिवी' इत्येवंजा- 
तीयकाः श्रुतयः किमुदगोथादे, स्तुत्यर्था आहोस्विदुपासनाविध्यर्था इत्यस्मिन्संशयें-- 
स्तत्यर्था इति युक्तम्‌, उद्गीथादोनि कर्माङ्गान्युपादाय श्रवणात्‌ | यथा--'इयमेव जुहूरा- 
दित्य कूमः स्वर्गो छोक आहवनीयः' इत्याद्या जुदादिस्तत्यर्थास्तद्वदिति चेत्‌, नेत्याह, नहि 
स्तृतिमात्रमासां श्र॒तीनां प्रयोजन युक्तम्‌, अपूर्वेत्वात्‌ । त्रिध्यर्थतायां ह्यपूचोऽथाँ विहितो 
भवति, स्तत्यर्थतायां त्वानर्थक्यमेव स्यात्‌ । विधायकस्य हि शब्दल्य वाक्यशेषभावं 
प्रतिपद्यमाना स्त॒तिरुपथुज्यत इत्युक्तम्‌ विधिना व्वेकवाक्यस्वार्स्तुत्यथन विधीनां स्यु 
इत्यत्र । प्रदेदान्तरविहितानां तूद्‌गीथादीनामियं प्रदेश्यान्तरपठिठा स्ततिर्वाक्यरोषभा- 


अथवा वानभ्रस्थसे ही परिव्राजक हों ) इस प्रकार अन्य-सन्यास आश्रमको प्रत्यक्ष विधि श्रुति विद्यमान है। 
यह श्र ति अनधिक्कत विषयक नहीं कही जा सकती, क्योंकि यह अविशेष श्र ठि.है । 'अंथ पुनरेव 
ब्रती ०? ( व्रतो अथवा अव्रती, स्नातक अदवा अस्तातक, उत्सन्नाग्नि-नष्ट हुई बग्निवाला विधुर वा अग्नि रहित 
पुरुष संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादिसे कममें अनधिकारियोंका पृथक विधान है। अर पारिब्राज्य ब्रह्मा- 


ज्ञान परिपाक द्वारा ब्रह्म साक्षात्कारका अङ्ग होनेसे अनधिकृत विषयक नहीं है । उसे “अथ परिबाड० 
( वण रहित चस्त्रवाला, मुण्डी, परिग्रह रहित, पवित्र, द्रोह रहित, भिक्षा करनेवाला परिव्राजक ब्रह्म 


साक्षात्कारके लिए समथ होता है ) यह श्रत दिखछाती है । इसलिए ऊब्बरेताओंके आश्रम सिद्ध हैं 
भोर विद्याका ऊध्व रेताओंके लिए विधान होनेसे विद्यामें स्वातन्त्र्य सिद्ध है ॥ २० ॥ 


स एष रसानां०' ( यह जो उद्गोथ संञ्चक ओंकार है वह सम्पुण भूतादि रसोंमें रसतम, 
उत्कृष्ट, परमात्माका प्रतीक होनेसे परम परमोत्माके समान उपास्य होनेसे परमात्माके स्थानके योग्य 
यह उद्गीथ पृथिवी आदि रसोमें आठवां है ) 'इयमेवगग्निः०' ( यह प्रथिवी ही ऋक्‌ है और साम 
अग्नि है अर्थात्‌ ऋकमें पृथिवी , दृष्टि और साममें अग्निहष्टि करनी चाहिए ) “अयं वाच लोकः० 
( यही लोक निश्चित यह अग्निचित है ) 'तदिदमेबोक्थ०' ( वह उक्थ यही है जो यह पृथिवी है ) 


इसप्रकारकी श्रतियाँ क्या उद्गीथ आदिकी स्तुतिके लिए हैं अथवा उपासमाविषिके लिए हैं ? ऐसा 
संशय होनेपर स्तुतिके लिए हैं, यह युक्त है, क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंको लेकर इनका श्रवण है । 


जसे (इयमेव ०' ( यह पृथिवी जुह है, आदित्य चयनस्थ कूम-पुरोडाथ है ओर स्वगलोक आहवनीय 

अग्नि है ) इत्यादि श्रुति जुह आदिकी स्तुतिके लिए हैं, बंसे प्रकृतमें मो । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं 

है, ऐसा [ सूत्रकार ] कहते हैं । इन श्रुतियोंका केवळ स्तुतिमात्र प्रयोजन मानना युक्त नहीं है, क्योंकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# पृथिवी, जल, ओषधि, पुरुष, वाक, न्क -अर साम इन सात रसोंका आठवाँ उद्गीथका 

अवयव ओंकार परम रसतम है, क्योंकि वह परमात्माकी प्रतीक हे । ओर परनब्रह्मके अघ-स्थानको. 


७६४ श्रह्वासूज-शाङ्करभाष्य | अ० ३ पा० ४ 


घमप्रतिपद्यमानाऽनर्थिकेच स्यात्‌। इयमेव जुहरित्यादि तु विधिसंनिधावेवाम्नातमिति 
वैषम्यम । तस्माद्विध्यर्था एवेवंज्ञातीयकाः श्रुतयः ॥ २१ ॥ 
भावशब्दाच ॥ २२॥ 
पदच्छेद--भावशब्दात्‌, च । 


सूत्रार्थ--ओर 'उद्गीथमुपासीत’ इत्यादि विधि वाक्योंके होनेसे 'स एष' इत्यादि श्र तिवाक्य 
विधि परक ही हैं । 


उद्गीथमुपासीत” ( छा० १।१।१ ), 'सामोपासीत’ ( छा० २।२।१ ) 'अहस्रुक्थमस्मीति 
विद्यात्‌’ इत्यादयश्च विधिइाब्दाः श्रयन्ते। ते च स्ततिमात्रप्रयोजनतायां व्याहन्येरन्‌ । 
तथा च न्यायविदां स्मरणम्‌--'कुयास्क्रियेत कतव्यं मवेव्स्यादिति पञ्चमम्‌ । एतत्स्यात्सव वेदेषु 
नियतं विधिङक्षणम्‌' इति, लिङाद्यर्थो विधिरिति मन्यमानार्त एवं स्मरन्ति । प्रतिप्रकरणं 
च फलानि श्राव्यन्ते--'आपयिता ह वै कामानां मवति’ ( छा० १।१।७ ), “एष ह्येव कामागान- 
स्येष्ट' ( छा० १।७।९ ), 'कल्पन्ते हास्मे लोका ऊर्ध्वाश्चावृत्ताश्चः ( छा» २।२।३ ) इत्यादीनि । 
तस्मादप्युपासनविधानार्थां उद्गीथादिश्चुतयः ॥ २२ ॥ 

(४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ । स्‌० २३-१४ ) 


पारिप्लवार्था इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद-पारिप्लावार्थाः, इति, चेत्‌, न, विशेषितत्वात्‌ । 
सूत्राथ--( पारिप्छवार्थाः ) 'अथ ह याज्ञवल्क्स्य हें माये’ इत्यादि आख्यायिकाएँ पारिप्छव 


वे अपूव हैं । इन श्र तियोंको विध्यथंक होनेपर अपूव अथंका विधान होता है। इनको रतुत्यथंक 
माननेपर तो अनर्थक ही होंगी, क्योंकि विध्यथंक शब्दके वाक्यशेषत्वको प्राक्त होनेवाली स्तुति उप- 
युक्त होती है, ऐसा “विधिना व्वेकचाक्यत्वात्‌०' . ( विधियोंके स्तावकरूपसे विधिवाक्योंके साथ एक 


वाक्यता होनेसे अथवाद वाक्योंकी साथंकताः होती है ) इस सुत्रमें कहा गया है । परन्तु अन्य स्थलमें 
विहित उद्गीथ आदिकी अन्य प्रदेशमें पठित यह स्तुति वाक्यशेषत्वको न प्राक्त होती हुई अनर्थक ही 


होगी । ‘इयमेव जुहूः०' ( यह पृथिवी ही जुहु है ) इत्यादि ठो विधिकी सन्निधिमें कहा गया है, यह 
बलक्षण्य है । इसलिए इसरउकारकी श्र तियाँ विधिके लिए ही हैं ॥ २१ ॥ 


उद्गोथमुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) सामोपासीत” ( सामकी उपासना 
करनी चाहिए ) 'अहसुक्थमस्मीति विद्यात्‌? ( मैं उक्थ हूं, ऐसा ध्यान करे ) इत्यादि स्पष्टरूपसे 
विधिश्रतियाँ सुनी जाती हैं, वे केवल स्तुति प्रयोजनव्राली माननेपर बाधित होंगी । और "कुर्यात्‌ 
क्रिणेत्‌०' ( कुर्यात्‌-करे, क्रियेत-किया जाय, कतंव्यम्‌-करना चाहिए, मवेत्‌-हो और पाँचवा स्यात्‌- 
हो, सब वेदोंमें यह निश्चित विधि लक्षण है ) इसप्रकार यह न्यायवेत्ताओंकी स्मृति है । लिङ्‌ आदिका 
बर्थ विधि है ऐसा मानते हुए वे इसप्रकार स्मरण करते हैं, और प्रत्येक प्रकरणमें “आपयिता ह बे०' 
( जो विद्वान्‌ आप्तिगुणविशिष्ट इस उद्गीथ अक्षारकी उपासना करता है, वह यजमानकी सम्पूण 
कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला होता है ) “एष ह्यव०' (क्योंकि यह उद्गाता कामना सम्बन्धी 
आगानके उद्गानसे उन कामनाओंको सम्पन्न करनेमें समर्थ होता है) 'कल्पन्ते हास्मे०? ( उस उपासकके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पाता है, अतः ओंकार पराध्य है अर्थात्‌ परब्रह्मके समान उपास्य दै । इन उद्धृत श्र तियोंमें ओंका रके 
उपादान और अपूर्वार्थता होनेसे “किम! इत्यादिसे संशय कहते हैं। इसपर “न हि” इत्यादिसे सिद्धान्त 


कहते हें। पूवपक्षमें इनको स्तावक होनेसे अनुष्ठानका अभाव है, सिद्धान्तमें इनमें विधायक होनेसे 
खनुष्ठान है ॥ २१.॥ 


अधि० ४ छू० २३-२४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७६५ 


नामक करके अङ्ग हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( विशेषित्वात्‌ ) क्योंकि 'पारि- 
प्लवमाचक्षीत' इसप्रकार श्रुतिमें विशेषित की गई हैं । 

% 'अथ ह याज्ञवल्क्यस्य हें मायं बभूवतुमेंत्रेयी च कात्यायनी च' ( बृह० ४।५।१ ), 
“प्रतदेनो ह बै दैवोदासिरिन्द्रस्य प्रियं घामोपजगास' ( कोषी० ३।१ ) “जानश्रुतिह पौत्रायणः श्रद्धा- 
देयो बहुदायी बहुपाक्य आस” ( छा० ४।१।१ ) इत्येचमादि षु वेदान्तपठितेष्वाख्यानेषु संशयः- 
किमिमानि पारिप्लवप्रयोगार्थान्याहोस्वित्संनिहितविद्याप्रतिपत्यर्थानीति । पारिपुवार्था 
इमा आण्यानश्रुतयः, आख्यानसामान्यात्‌, आख्यानप्रयोगस्य च पारिएुवे चोदितत्वात्‌ । 
ततश्च विद्याप्रधानत्वं वेदान्तानां न स्यात्‌, मन्त्रवत्प्रयोगरोषत्वादिति चेत्‌ । तन्न, कस्मात्‌? 
विशेषितत्वात्‌ । 'पारिङवमा चक्षत’ इति हि प्रकृत्य मचुवेवस्वतो राजा’ इत्येवमादी नि कानि- 
चिदेवाख्यानानि तत्र विशोष्यन्ते। आख्यानसामान्याच्चेत्सर्वशुषीतिः स्यादनथंकमेवेद्‌ 
विशेषणं भवेत्‌ । तस्मान्न पारिछुवार्था एता आख्यानश्रुतयः ॥ २३॥ ` 


तथा चेकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥ २४॥ 
पदच्छेद--तथा, च एकवाक्यतोपबन्धात्‌ । 


प्रति ऊध्वं और अधोमुख लोक मोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं) इत्यादि फलोंका श्रवण. कराया 
जाता है । उससे भी उद्गीथ आदि श्रू तियाँ उपासनाका विधान करनेके लिए हैं ॥ २२ ॥ 
“अथ ह०” (यह प्रसिद्ध है कि याज्ञवल््रयकी मेत्रेयी ओर कात्यायनी ये दो मार्याएँ थीं ) प्रतर्दनो 
ह०' ( दिवोदासका पुत्र प्रतदंन इनद्रके प्रिय स्थान-स्वगंमें गया ) 'जानश्रृतिः हि पोत्रायणः०? ( जन- 
श्रतिकी सन्तान-परम्परामें उत्पन्न एवं उसके पुत्रका पोत्र श्रद्धापूवंक देनेवाला एवं बहुत दान करनेवाला 


था और उसके यहाँ मोजनाथियोंके लिए बहुत-सा अन्न पकाया जाता था ) इत्यादि वेदान्त पठित 
आख्यानोंमें संशय होता है कि क्या ये आख्यान पारिप्लवके प्रयोगके लिए हैं अथवा सन्निहित 


विद्याकी प्रतिपत्तिके लिए हैं ? ये आस्यानश्रुतियाँ पारिप्छवाथक हैं, क्योंकि इनमें आख्यानत्व समान 
है । ओर आख्यानका प्रयोग पारिप्लवमें विहित हे । उससे वेदान्तवाक्योमें मन्त्रों ( देवस्य त्वा 


सवितुः ) के समान प्रयोगका शेष होनेसे विद्या प्रधानत्व नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहों है, किससे ? इससे कि विशेषित होनेसे । कारण कि 'पारिंछवमाचक्षीत०' ( पारिप्लव कहे ) 


ऐसा उपक्रम कर 'मनुवेवस्वतो राजा' ( विवस्वानुका पुत्र राजा मनु ) इत्यादि कितने ही झाख्यान 
श्रतिमें विशेषित किये जाते हें । यदि आख्यानत्व समान धमसे सब झाख्यानोका ज्ञान हो तो [ पारि- 
प्लवमाचक्षीत ] यह विशेषण निष्फल ही होमा ।. इसलिए ये आख्यानश्रतियाँ पारिप्लवार्थक नहीं हैं ॥२३॥ 
सत्यानन्दी ल का 

क अश्वमेघ यागमें पुत्र आदि परिवार सहित राजाको रातमें सन्मुख बेठाकर अध्वयु 'पारि- 
इत्रमाचक्षीत' ( पारिप्लव-अ्नेक प्रकारके वेदिक उपाख्यान कहे ) इसप्रकार पारिष्लव नामक प्रयोगका 
विधान किया गया है । उसीप्रकार वेदान्तोंमें उक्त कथाएं भी. इन आख्यानोंके समान हैं और विद्या- 


का संनिधान भी है, अत: “किम! इत्यादिसे संशय होनेपर पूवपक्षी-'पारिप्लवार्या' आदिसे कहते हैं । 
सिद्धान्ती -कथाएं गुरु और शिष्यके समाचार प्रदशनसै बुद्धिमें सरलतासे बोधद्वारा संनिहित विद्याके 


अङ्ग हैं, अतः पारिप्लवार्थक नहीं हैं, क्योंकि सामथ्यं॑रूप लिङ्ग विद्यमान है, इससे विद्याका ही 
प्राधान्य है । अध्वयु प्रथम दिनमें 'मनुववस्वतो राजा” दुसरे दिन 'यमो बैवस्वत.' तीसरे दिन “वरुण 
आदित्यः’ इत्यादि आख्यायिका कहे । इसप्रकार वाक्यशेषमें विशेष आख्यायिकाओं कथन है । यद्यपि 
'सर्वाण्याख्यानानि पारिप्कवे” इस सवंशब्दसे समस्त आख्यानोका ग्रहण हो सकता है, तो भी 'पारि- 
प्वमाचक्षीत' इस विरोषके ग्रहणसे यह सिद्ध होता है कि आख्यान श्रतियाँ पारिप्लवाथंक नहीं हैं, 
किन्तु विद्याकी स्तुतिके लिए हैं ॥ २३ ॥ 


ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ५ पा० ४ 


मई 


सूत्राथं-(च ) और ( तथा ) वेसे ही ये आख्यायिकाएँ विद्याके लिए हैं, ( एकवाक्य- 
बन्धातु ) क्योंकि सन्निहित तत्‌-तत्‌ विद्याके साथ एकवाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । 
असति च पारिपु वाथत्वे आख्यानानां संनिहितविद्याप्रतिपादनोपयोगितेव न्याय्या, 
बाक्यतोपबन्धात्‌। तथा हि-तत्र तत्र संनिहिताभिविद्याभिरेकवाक्यता रड्यते, 
खनोपयोगात्A्रतिपत्तिसोकर्योपयोगाच्च । मेत्रेयीबाह्मणे तावत्‌-'आत्मा वा अरे दृष्टव्यः' 
ह० ४।५।६ ) इत्याद्यया विद्ययेकवाक्यता रड्यते । प्रातदनेऽपि "प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ 
त्याद्यया । ज्ञानश्र॒तिरित्यत्रापि वायुर्वाव संवगः? ( छा० ४।३।१ ) इत्याद्या । यथा 'स 
मनो वपामुदखिइत्‌' इत्येवमादीनां कर्मश्रुतिगतानामाख्यानानां संनिहितबिधिस्तुत्य- 
॥, तद्वत्‌ । तस्मान्न पारिएवार्थत्वम्‌ ॥ २४ ॥ 
( ५ अग्नीन्धनाद्धिकरणम्‌ । स्‌० २५ ) 
अत एव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा ॥ २५ ॥ 
पदच्छेद --अतः, एव, च, अग्नीन्धनाद्यनपेक्षा । | 
सूचाथ--( अतएव ) अतएव विद्या पुरुषाथंका हेतु होनेसे ( अग्नीन्धनादि ) अग्नीन्धनं 
दे आश्रम कमाँकी ( अनपेक्षा ) अपेक्षा नहीं करती । 
& 'पुरुषार्थो$त: शब्दात्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३४५ ) इत्येतद्व्यवहितमपि संभवादत इति 
सृश्यते । अत एव च विद्यायाः पुरुषार्थहेतुत्वादग्नीन्वनादोन्याश्रमकर्माणि विद्यया 
थेसिद्धो नापेक्षितव्यानीत्यायस्येवाघिकरणस्य फलमुपसंहरत्यधिकविवक्षया ॥ २५॥ 


आख्यानोके पारिप्लवाथक न होनेपर उनकी सन्निहित विद्या प्रतिपादनकी उपयोगिता ही 
बत है, बयोंकिं एक वाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । कारण कि उसी प्रकार ठत्‌-उत्‌ प्रदेशमें संनि- 
| विद्याओंके साथ तत्‌-तत्‌ आख्यानोंकी, प्रीति उत्पन्न करनेके उपयोगसे भोर ज्ञान सोकयंके उप- 
से एकवाक्यता देखी जाती है। मैत्रेयीब्राह्माणमें तो भाव्मा वा अरे कृष्टव्य ? ( हे मंत्रेयी | 
गात्माका दशन करना चाहिए ) इत्यादि विद्याके साथ आख्यानोको एकवाक्यता देखो जाती है । 
[देनब्राह्मणम भी प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा’ ( में प्रज्ञात्मा प्राण हुँ ) इत्यादि विद्याके साथ एकवाक्यता 
ग जाती है। और 'जानश्रतिः' यहाँ भी “वायुर्वाव संवगः’ ( वायु ही संवर्ग है ) इत्यादि विद्याके 
प एकवाक्यता देखनेमें आती है । जसे 'स आत्मवो०” ( उस प्रजापतिते होमके किए वपा-हृदयके 
उरके मागका उद्धरण किया ) इत्यादि कमंश्रुतिमें स्थित आख्यान संनिहित विधिकी स्तुतिके लिए 
वंसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए । इससे ये आख्यान पारिप्लवाथंक नहीं हैं॥ २४॥ 

'पुरुषार्थोऽतः शब्दात्‌’ ( इस औपनिषद्‌ आत्मज्ञानसे पुरुषाथ-मोक्ष होता है ) यद्यपि यह 
षाथे अधिकरण व्यवहित-दूरस्थ है, तो मी सम्मव होनेसे सूत्रस्य “अतः”. दाब्दसे उसका परामश 
पा जाता है । अतएव- विद्याको मोक्षका हेतु होतेसे ही अग्ति, इन्धन आदि आश्रम कमं विद्या 
त अपने फल सिद्धिमें अपेक्षितव्य नहीं हैं इसप्रकार आद्य अधिकरणके फलका अधिक कहनेकी 


छासे उपसंहार करते हैं ॥ २५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# विद्या स्वतन्त्ररूप प्रमेयका तीन अधिकरणोंसे हढीकरणकर आद्य अधिकरणका “अतएव” 
दिसे फल कहते हैं । ब्रह्मविद्या मोक्षरूप अपने फलके संपादनमें सहकारिछपछे कर्मोकी अपेक्षा 
ती हे कि महीं? इसप्रकार संशय होनेपर. “तेनैति ब्रह्मविसपुण्यकृत्तेजसः? ( शुद्धान्तःकरणवाला 
[वित्‌ होकर आत्मश्ञानसे मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्र तिसे ज्ञान और कमंके समुच्चयसे मोक्ष- 
प्ति वणित है, अतः 'पुरुषार्थोऽतः शब्दात' इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं ॥२५॥ 


अधि० द सु० २६ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७६७ 


( ६ सर्वापक्षाधिकरणम्‌ । सू० २६-२७ ) 
सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेद्‌-सर्वापेक्षा, च, यज्ञादिश्रृतेः, अश्व वत्‌ । 

सुत्रार्थ--विद्या अपनी उत्पत्तिमें ( सवपिक्षा ) समी आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है, 
( यज्ञादिश्रुतेः ) क्योंकि “विविदिषन्ति यज्ञेन? इत्यादि श्रुतिसे यज्ञ आदिमें ज्ञानोव्पत्ति हेतुता प्रतिपादित 
है । ( अश्ववत्‌ ) जसे अश्च योग्यतावश रथमें जोता जाता है हलमें नहो, बच्चे ही कमं मी योग्यतावश 
ज्ञानोत्पत्तिमें अपेक्षित है मोक्षमें नहीं । 

3 इदमिदानीं चिन्त्यते-कि विद्याया अत्यन्तमेवानपेक्षाऽ ऽश्रमकर्मणामुतास्ति 
काचिद्पेक्षेति । तत्रात एवाग्नीन्धनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया स्वार्थसिद्धो नापेक्ष्यन्ते। 
प्वमत्यन्तमेवानपेक्षायां प्राप्तायामिद्‌मुच्यते-सर्वापेक्षा चेति। अपेक्षते च विद्या सर्वाण्या- 
श्रमकर्मणि नात्यन्तमनपेक्षेव। ननु विरुद्धमिदं वचनमपेक्षते चाश्रमकर्माणि विद्या 
नापेक्षते चेति। नेति त्रमः-उत्पन्ना हि विद्या फलसिदि प्रति न किचिदन्यदसपेक्षते 
उत्पत्ति प्रति त्वपेक्षते। कुतः ? यज्ञादिश्चतेः। तथा हि श्रतिः--*तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन’ ( बृह ० ४।४।२२ ) इति यज्ञादीनां विद्यासाधनभावं 
दायति । विविदिषासंयोगाच्चेषासुत्पत्तिसाधनभावोऽवसीयते । “अथ यद्यज्ञ इत्याचक्षते 
ब्रह्वाचयमेव तत्‌’ (छा० ८।५।१) इत्यत्र च विद्यासाधनभूतस्य ब्र्मचयस्य यज्ञादिभिः संस्त- 
वाद्यज्चादीनामपि हि साचनभावः सूच्यते। 'सव वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च 
यद्वदन्ति । यदिच्छन्तो ्रह्मचयं चरन्ति तत्ते पदं संग्रहेण ब्रवीमि’ ( कठ० २।१५ ) इत्येबमाद्या 


अब यह विचार किया जाता है कि क्या विद्याको आश्रमविहित कर्मोकी बिल्कुल अपेक्षा नहीं 
है अथवा कुछ अपेक्षा है? उसमें अतएव अग्नीन्धन-यज्ञादि आश्रम कर्मोकी विद्याको अपने फल- 
सिद्धिमें अपेक्षा नहीं है, इसप्रकार अत्यन्त अनपेक्षा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-'सवपेक्षा च 
विद्या सव आश्रमकर्मोकी अपेक्षा करती है उसे अत्यन्त अनपेक्षा नहीं है। परन्तु यह तो विरुद्ध 
वचन है कि विद्या आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है और अपेक्षा नहीं करती ? विरुद्ध नहीं है, ऐसा 
हम कहते हैं--क्योंकि उत्पन्न हुई विद्या फलसिद्धिके लिए किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं करती, किन्तु 
अपनी उत्पत्तिके लिए तो अपेक्षा करती हे, किससै ? इससे कि इसमें यजादि श्रुति है । जेसे कि "तमेतं 
वेदानुवचनेन ०” (उस आत्माको ब्राह्मण यज्ञ, दान और निष्काम ठपके द्वारा जाननेको इच्छा करें) यह 
श्रुति यज्ञ आदिको विद्याके साधनरूपसे दिखलाती है और विविदिषाके सम्बन्धसे इन यज्ञादिमें विद्या- 
की उत्पत्तिके प्रति साधनत्व निश्चित किया जाता है । “अथ यद्यज्ञ०' ( अब लोकमें जिसे 'यज्ञ' परम 
पुरुषाथंका साधन कहते हैं वह ब्रह्मचय ही है ) इसमें विद्याके साधनभूत ब्रह्मचयंकी यज्ञ आदि द्वारा 
स्तुति होनेसे यज्ञ आदि मी विद्याके लिए साधन हैं ऐसा सूचित होता है। “सव वेदा०' ( सब वेद 
जिस पदका वणन करते हैं, समस्त तपोंको जिसकी प्राप्तिके लिये कहते हैं, जिसकी इच्छासे [ मुमुक्षु- 
जन | ब्र्मचयका पालन करते हैं। उस पदको में तुमसे संक्षेपसे कहता हूँ ) इत्यादि श्रुति आश्रम 

| सत्यानन्दो-दीपिका 

क यद्यपि विद्याको अपने फलके संपादनमें कर्मोकी अपेक्षा नहीं है, तो भी उसे अपनी उत्पत्ति 
में आश्रम केमोकी अपेक्षा है । जेसे-'ज्ञानमुत्प्यते पुंसां क्षयात्पापस्य कर्मणः । कषाये कर्ममिः पक्क 
ततो ज्ञानं प्रवतते ॥' ( पाप कमंके क्षय होनेस्रे पुरुषोंको ज्ञान उत्पन्न होता हे और कमेसि पापके नष्ट 
होनेपर ज्ञान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति और “अविद्या मृत्यु तोर्त्वा विद्ययासरतमडनुते' 


७६८ ब्रह्मसत्-शाकूरभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


च थ्वुतिराश्रमकमंणां विद्यासाधनभावं सूचयति । स्मृतिरपि-'कषायपक्तिः कर्माणि ज्ञानं तु 
परमा गतिः । कषाये कममिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रवतते' इत्येवमाद्या । अश्ववदिति योग्यतानि- 
दर्शनम्‌ । यथा च योग्यतावशेनाश्वो न लाइलाकषणे युज्यते, रथचर्यायां तु युज्यते । 
एवमाश्रमकर्माणि विद्यया फलसिद्धौ नापेक्ष्यन्ते, उत्पत्तौ चापेक्ष्यन्त इति ॥२६॥ 


शमदमाद्यपेत; स्यात्तथापि तु तद्विधेस्तदङ्गतया तेषामबश्यानुष्ठेयत्वात्‌ ॥ २७॥ 


पदच्छेद-शमदमाद्युपेतः, स्यात्‌, तथापि, तु, तद्विधेः, तदङ्गतया, तेषाम्‌ , अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ । 
सूत्रा्थं--यद्यपि “विविदिषन्ति' इत्यादिमें वतंभान कालका प्रयोग होनेसे विधि नहीं है, 
( तथापि ) तो मी ब्रह्मविद्याके अमिलाषीको ( शमदम द्युपेतः स्यात्‌ ) थम दम आदिसे युक्त होना 
चाहिए, क्योंकि ( तदङ्गतया ) विद्याके अङ्गरूपसे (तद्विधेः) 'तस्मादेवंबित्‌०' इत्यादि श्रुतिसे (तेषाम्‌) 
दाम आदिका विधान है और विहित होनेक्के कारण ( अवद्यानुष्ठेयत्वात्‌ ) वे अवश्य अनुष्ठेय हैं । 
क यदि कश्चिन्मन्येत--यज्ञादीनां विद्यालाधनभावो न न्याय्यः, विध्यभावात्‌ । 
'यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्येवंजातीयका हि श्रतिरनुवादस्वरूपा विद्याभिष्टवपरा, न यज्ञादि- 
विधिपरा--इत्थं महाभागा विद्या यद्यज्ञादिभिरेतामवाप्तुमिच्छन्तीति। तथापि तु 
शमद माद्य॒पेतः स्या द्विद्यार्थीा, 'तस्मादेवंविच्डान्तो दान्त डपरतस्तिति्खु. समाहितो भूत्वास्मन्ये- 
वास्मानं प्यति’ ( बृह०.४।४।२३ ) इति विद्यालाधनत्वेन शामद्मादीनां विधानाद्विहिः 
तानां चावइयानुष्ठेयत्वात्‌। नन्वत्रापि झामाद्युपेतो भूत्वा पश्यतीति वरतमानापदेश 


कमॉमें विद्याके प्रति साघनमाव सूचित करती है। ओर “कषायपक्तिः०' ( कमं-राग द्वेष आदि पापकी 
निवृत्ति करनेवाले हैं, ज्ञान तो परम गति-मोक्षका साधन है । कमोंख्चे पापका नाश होनेपर तदनन्तर 
ज्ञान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी है । 'अइवके समान' यह योग्यता विषयक दृष्टान्त है । जंसे 
योग्यतावश अश्च हल खींचनेमें नियुक्त नहीं किया जाता है, किन्तु रथ खींचनेमें तो नियुक्त किया जाता 
है, वेसे आश्रमकमं विद्यासे फलसिद्धिमें अपेक्षित नहीं, किन्तु उसकी उष्पत्तिमें तो अपेक्षित हैं ॥२६॥ 
यदि कोई ऐसा माने कि यज आदिमें यिद्याके प्रति साघनमाव उचित नहीं है, क्योंकि विधिका 
झभाव है । 'यद्धेन विविदिषन्ति’ ( यज्ञद्वारा जाननेकी इच्छा करें ) इस प्रकारकी श्रुति अनुवादरूप 
है, अत! वह विद्याकी स्तुति परक है यज्ञादि विधि परक नहीं है। यह ऐसी महामागा विद्या है कि 
मुमृक्षलोग उसे यज्ञ आदिसे प्राप्त करना चाहते हैं। यद्यपि ऐसा है, तथापि ब्रह्मविद्यार्थीको शम दम 
आदिसे युक्त होना चाहिये, क्योंकि 'तस्मादेवंविच्छान्तो०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाला शान्त, 
दान्त, उपरत, तितिक्षु और समाहित होकर आत्मामें-कायंकरणसंघातमें ही आत्माको देखता है ) 
इस प्रकार शम, दम आदिका विद्याके प्रति साघनरूपसे विधान है और विहित होनेखे शम, दम 
आदि अवश्य अनुष्ठेय हैं। परन्तु यहाँपर भी “शम आदि युक्त होकर अनुभव करता है' 'पश्यति' 
यह वतमानकालका प्रयोग उपलब्ध होता है विधि उपलब्ध नहीं होती । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, 
क्योंकि 'तस्मात्‌०' इस श्र तिस्थ पदसे प्रकृत ( ब्रह्मविद्या ) की प्रशंसा ग्रहण किये जानेसे यह विधि 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
( अविद्या-कमंसे मृत्यु-पापका अतिक्रमणकर ज्ञानसे अमृतत्व मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रति 
कमसे पापकी निवृत्ति होनेपर ज्ञानसे मोक्षका प्रतिपादन करती है। पृव॑पक्षमें विद्याके लिये कर्मोके 
झनृष्ठानकी असिद्धि फल है और सिद्धान्तमें कर्मानुष्ठानकी सिद्धि फल है ॥ २६ ॥ 


* इस प्रकार विद्याकी उत्पत्तिमें बहिरङ्ग कर्मो का वर्णन कर अब अन्तरङ्ग साधनोंका 'शम' 
आदिसे प्रतिपादन करते हैं । 


अधि० दे सू० २७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५६९, 


उपलभ्यते न विधिः, नेति ब्रमः, तस्मादिति प्रकृतप्रशंसापरिग्रहाद्विधित्वप्रतीतेः । पञ्ये- 
दिति च माध्यंदिना विस्पष्टमेव विधिमघीयते। तस्मायज्ञाचनपेक्षायामपि शमादीन्य- 
पेक्षितव्यानि । यज्ञादीन्यपि त्वपक्षितव्यानीति यज्ञादिश्र॒तेरेव । ® ननूक्त-यज्ञादिभिवि- 
विदिषन्तीत्यत्र न विधिरुपलभ्यत इति-सत्यमुक्तम्‌ , तथापि त्वपूर्वत्वात्संयोगस्य विधिः 
परिकरप्यते ! न हाय यज्ञादीनां विविदषासंयोगः पूव प्राप्तो येनानूद्येत। 'तस्मात्पूषा 
प्रपिष्टमागोञ्द्न्तको हि' इत्येवमादिषु चाश्नुतविधिकेष्त्रपि वाक्येष्वपू्ंत्वाद्विधि परिकल्प्य, 
पौष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेतेत्यादिविचारः प्रथमे तन्त्रे प्रवर्तितः । तथा चोक्तम्‌ “विधिर्वा 
धारणवत्‌? ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२० ) इति । स्मृतिष्वपि भगवद्गीतायास्वनभिसंधाथ फलमनु- 
ष्ठितानि यज्ञादीनि मुसुक्षोक्षानसाधनानि भवन्तीति प्रपञ्चितम्‌ । तस्माद्यज्ञादीनि शमद- 
मादीनि च यथाश्रमं सर्वाण्येवाश्रमकर्माणि विद्योत्पत्तावपेक्षितव्यानि । तत्राप्येवंविदिति 
विद्याखंयोगात्प्रत्यासन्नानि विद्या साधनानि शमादीनि, विविदिषासंयोगात्तु बाह्यतराणि 
यज्ञादीनीति विवेक्तव्यम्‌ ॥ २७॥ 


प्रतीत होती हे । और माध्यन्दिन शाखावाले तो “पञ्येत्‌? इस प्रकार स्पष्टरूपसेही विधिका अध्ययन 
करते हैं । इससे यज्ञ आदिकी अपेक्षा न होनेपर भो चम आदिको अपेक्षा होनी चाहिए । यज्ञ आदिकी 
घी तो अपेक्षा होती चाहिए, क्योंकि यज्ञ आदि श्रुति है। परन्तु यह कहा यया हे कि 'यज्चादिसे 
जाननेकी इच्छा करते हैं' इसमें विधि उपलब्ध नहीं होती । ठीक, कहा गया है, तथापि सयोग-सम्बन्धके 
अपूव होनेसे विधिकी कल्पनाकी जाती है, क्योंकि यज्ञ आदिका विविदिषाके साथ यह सम्बन्ध पहले 


विधि वाक्योमें अपूव होनेसे विधिको कल्पनाकर पूषा सम्बन्धी पेषण-पिष्ट भाग विकृति यागर्मे जानना 
चाहिए, [ कारण कि प्रकृतिमें उसका विधान नहीं है ] इत्यादि विचार पृवंमीमांसा शास्त्रमें प्रवृत्त 
किया गथा है। और उसी प्रकार "विधिर्वा घारणंचत्‌' इस सूत्रमें सुत्रकारने कहा है । भगवद्गीता 
आदि स्मृतियोंमें मी फलके अनुसंधानके विना अनुष्ठित यज्ञ आदि कम मुमुक्षके लिए ज्ञानके साधन 
होते हैं, ऐसा विस्तारसे कहा गया है। इसलिए आश्रमके अनुसार यज्चादि और शम, दम आदि सब 
आश्रमकमं विद्याकी उत्पत्तिमें अपेक्षितव्य हूँ । उसमें भी “पवंवित्‌' ( ऐसा जाननेवाला ) इस प्रकार 
विद्याके साथ सम्बन्ध होनेसे शम आदि विद्याके अन्तरङ्ग साधन हैं, ओर “विविदिषा” के सम्बन्धसे 
यज्ञ आदि कमं ओर मी बहिरङ्ग साधन हैं, ऐसा भेद समझना चाहिए ॥ २७॥ 
| सत्यानन्दी-दीपिका कल 

कै दर्शापर्णमासके प्रकरणमें 'पूषाप्रपिष्टभाग;' ऐसा सुना जाता है। परन्तु उसमें पूषा देवता 
अथवा पिष्टमाग नहीं सुना जाता है। उसका 'पोष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेताचोदनासङृतो’ ( पूषा 
सम्बन्धी पिष्टमाग विकृतियागमें जानना चाहिए, क्‍योंकि प्रकृति यागमें विधि नहीं है) इस सुत्रमें 
विचार किया गया है। 'प्रकृतिवद्विकृतिः कतव्य.' ( प्रकृतियागके समान विकृतियाग करना चाहिए ) 
जैसे यहाँ प्रकरणके बलसे प्रकृतियागमें विधिकी कल्पना की जाती है, वपे विद्याके प्रकरणसे यज्ञ 
आदिमें मी विधिकी कल्पनाकी जा सकती है। किश्च 'स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति मानव: 
( मगंवदगीता० १८।४६ ) ( अपने अपने आश्रम कर्मोद्दे उस ईश्वरको आराधनाकर मानव ज्ञान 
निष्ठारूप सिद्धिको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृति मी प्रमाण है। दृष्ट चित्तविक्षेपके निराकरणद्वारा 
शम आदि ज्ञानाथंक हैं; अतः उनकी अनुवृत्ति होती है, परन्तु कर्मोकी नहीं, क्योंकि वे अदृश्द्वारा 
ज्ञानके लिए हैं । इसलिए धरम आदि अन्तरङ्ग साधन हैं और यञ्च आदि कम बहिरङ्ग साधन हैं ॥२७॥ 
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( ७ सर्वान्नाचुमत्याधिकरणम्‌ । स्‌० २८-३१ ) 
सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये तदशनात्‌ ॥ २८॥ 


पदच्छेद--सर्वान्नानुमतिः, च, प्राणात्यये, तदशनात्‌ । 
सूत्राथ--(प्राणात्यये) 'न ह वाऽस्य’ इत्यादिसे प्राण निगमन कालमें (सर्वान्नानुमतिः) सर्वास 
मक्षणकी अनुज्ञा है, (तद्दशनात्‌) क्योंकि उसको 'मटचीहतेषु कुरुषु’ इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है । 
प्राणसंवादे श्रूयते छन्दोगानाम्‌-'न ह वा एवंविदि किंचनानन्नं मवति’ (छा० ७।२। +) 
इति । तथा वाजखनेयिनाम्‌-'न ह वा अस्यानन्नं जग्धं भवति नानन्नं प्रतिगृहीतम्‌' (बृह ६।१।१४) 
इति। सर्वमस्यादनीयमेच भवतीत्यथः। किमिदं सर्वान्नाज्ञज्ञानं शमादिवडिद्याु 
विधीयते, उत स्तुत्यथं संकीत्यंत इति संदाये-विधिरिति ताबत्प्राप्तम्‌। तथा हि 
प्रवृत्तिविश्ेषकर उपदेशो भवति, अतः प्राणविद्यासंनिघामात्तदङ्गत्वेनेयं नियमनिवृत्ति 
रुपदिइयते । नन्वेवं सति भक्ष्याभक्ष्यविभागश्ासव्याघातः स्यात्‌ नेष दोषः, सामान्यः 
विशेषभावाद्वाधोपपत्तेः । यथा प्राणिहिसाप्रतिषेधस्य पशसंशपनविधिना बाधः। यथा च 
न कांचन खियं परिहरेत्तदूचतम्‌' (छा० २।१३।२) इत्यनेन वामदेव्यविद्याविषयेण सवंस्त्र्यपरि- 
हारवचनेन तत्सामान्यविषयं गस्यागम्यविभागशास्त्रं बाध्यते । पचमनेनापि प्राणविद्या- 
विषयेण सर्वान्नभक्षणवचनेन भक्ष्याभक्ष्यविभागशारं बाध्येतेति । # एवं प्राप्ते बमः-नेदं 


छन्दोगोंके पाण संवादमें 'न ह वा एवविदि०” ( यथोक्त प्राणके जाननेवालेको जो यह 
जानता है कि मैं सम्पूण भूतोंमें स्थित सारे अन्नोंका मोक्ता प्राण हुँ, कुछ भी अनन्न-अमक्ष्य नहों है ) 
ऐसी श्रुति है । इसीप्रकार वाजसनेयियोंके प्राणसंवादमें “न ह वाऽस्य०' (जो इसप्रकार प्राणके 
अन्नको जानता है उसके हारा अभक्ष्य मक्षण नहीं होता ओर अभक्ष्यका प्रतिग्रह-संप्रह भी नहीं 
होता ) ऐसी श्रुति है। इसका सब अदनीय ( भक्षणीय ) होता ही है, ऐसा अर्थ है। क्या यह 
सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा शम आदिके समान विद्याके अङ्गरूपसे विधानकी जाती है अथवा विद्याको 
स्तुतिके लिए इसका संकीतंन किया जाता है। इसप्रकार संशय होनेपर पूवपक्षी-विधि है, ऐसा 
प्राप्त होता है, क्योंकि विशोषप्रवृत्ति करनेवाला उपदेश होता है, अतः प्राणविद्याके संनिधानसे 
विद्याके अङ्गरूपसे इस नियमनिवृत्तिका उपदेश किया जाता है । परन्तु ऐसा होनेपर भक्ष्य और 
अमक्ष्यका विभाग करने वाले शास्त्रका व्याघात होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि सामान्य और विशेष 
भावसे बाध उपपन्न होगा। जसे यावत्‌ प्राणिहिसाप्रतिषेधक शास्त्रका पशुहिसाबोधक विधिसे 
बाध होता है, और जैसे “न काञ्चन०' ( किसी स्त्रीका परित्याग नहीं करना चाहिए यह व्रत है ) इस 
वामदेव्यविद्या विषयक सवस्त्री अपरित्याग वचनसै उस सामान्य विषयक गम्य और अगम्य 
विभाग शास्त्रका बाध होता है । इसप्रकार इस प्राणविद्या विषयक सर्वाश्न भक्षण वचनसे भक्ष्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& सिद्धान्ती--'नेदम्‌ इत्यादिसे सूत्रसे बाहर ही सिद्धान्त कहते हैं। यद्यपि 'यस्य पणमयी 
जुहूभवति' यहाँ आगत्या विधिकी कल्पना की गई है, तो मी यहाँ भ्रकरणमें काल्पनिकी विधिकी मी 
कल्पना नहों की जा सकती, क्योंकि ऐसा कोई विधायक शब्द नहीं है । विरोध होनेपर विशेष विधिसे 
सामान्य विधिका वाध होता है, परन्तु काल्पनिक विधिसे बाध नहीं होता । इसलिए 'एवंविदि०' 
इत्यादि प्राणविद्याकी प्रशंसाके लिए अथंवाद है विधि नहीं । पुवपक्षमें मक्ष्यामक्ष्य नियमका त्यागकर 


सर्वान्न भक्षणको अनुज्ञा विद्याके अङ्गरूपसे विधि है, सिद्धान्तमें सर्वास मक्षणकी अनुज्ञा प्राणविद्याकी 
स्तुतिफे लिए हे ॥ २८॥ 


अधि० ७ खू० २८-२९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७१ 


सर्वाननानुज्ञानं विघोयत इति | न छात्र विधायकः शब्द उपलभ्यते, 'न हवा एवंविदि किंच- 
नानन्नं अवति’ (छा० ५।२।१) इति वर्तमानापदेशात्‌ । नचासत्यामपि विधिप्रतीतो प्रवृत्तिवि- 
शेषकरत्वलोभेनेव विधिरभ्युपगन्तु शक्यते । अपि च इवादिमर्याद्‌ प्राणस्यान्नमित्युकत्वे 

द्‌ बुच्यते 'नवंविदः किंचिदनन्नं मवति’ इति। नच इवादिमर्यादमन्नं मानुषेण देहेनोपभोकतुं 
शाक्यते | शाक्‍यते तु प्राणस्यान्नमिदं सवेमिति विचिन्तयितुम्‌ । तस्मात्पागान्नविज्ञानप्र- 
शंसाथों ऽयमर्थवादो न सर्वान्नानुज्ञानविधिः | तदश वति सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये’ इति । 
फपतदुक्त भवति-प्राणात्यय एव हि परस्यामापदि सर्वमन्नमदनीयत्वेनाभ्युनुज्ञायते, तदर्श- 
नात्‌ । तथा हि-श्वुतिश्वाक्रायणस्यषः कष्टायामवस्थायामभक्ष्यभक्षणे प्रवृत्ति द्शयति-- 
'मटचीहतेघु कुरुषु' (छा० १।१०।१) इत्यस्मिन्त्राह्मणे । चाक्रायणः किलषिरापद्गत इभ्येन 
सामिखादितान्कुर्माषांश्चस्वाद्‌। अनुपान तु तदीयमुच्छिश्दोषात्प्रत्याचचक्षे। कारणं 
चात्रोवाच न वा अजीविष्यमिमानखादन्‌ (छा० १।१०।४) इति, 'कामो म उदपानम्‌ ( छा० १1. 
१०।४) इतिच । पुनश्वोत्तरेद्यस्तानेत्र स्वपरोच्छिष्ट(न्पर्युषितान्कुह्माषान्भक्षयांबभूवेति । 
तदेतदुच्छिष्टोच्छिष्टपर्युषितभक्षणं दशंयन्त्याः श्रतेराशयाति शयो लक्ष्यते-प्राणात्ययप्रः 
सङ्गै प्रणसंघारणाय(मक्ष्पमपि भक्षयितव्यमिति । स्वस्थावस्थायां तु तन्न कतव्यं विद्या 

वतापीत्यबुपानप्रत्याख्यानाद्गस्यते। तस्मादर्थवादो 'न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) 
इत्येवमादिः ॥ २८ ॥ 

अबाधाच्च ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद्‌--अवाधात्‌, च । 

ओर अभक्ष्य विभाग शास्त्र बाधित होना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते है-- 
यह सर्वाग्न अनुज्ञाकी विधि नहीं को जातो, कारण कि यहाँ विधायक शब्द उपलब्ध नहीं होतां, 
क्योंकि 'न ह वा०' ( प्राणोपासकके लिए कुछ मो अनन्न-अभक्ष्य तहों है ) इसप्रकार वतंमानका 
उपदेश है । और यहाँ विधिकी प्रतीति न होनेपर मी प्रवृत्ति विशेषकरत्वके लोमसे विधि स्वीकार 
नहीं की जा सकतो । और श्वान आदि पर्यन्त प्राणका अन्न द्वै ऐसा ककर 'नेवंबिदः०' ( ऐसा 
जाननेव!ले प्राणोपासकका कुछ अभक्ष्य नहों होता ) इसप्रकार कहा है। इवान आदि पयन्त अन्नका 
मनुष्य देहसे उपमोग नहीं किया जा सकता । परन्तु यह सब प्राणका अन्न है ऐसा चिन्तन-घ्यान 
किया जा सकता है। इसलिए प्राणान्नविज्ञानकी प्रशंसाके लिए यह अथंवाद है किन्तु सर्वान्न 
मक्षणकी अनुज्ञा विधि नहीं है। उसे 'र्वान्नानुमतिश्र प्राणास्यये' इस सूत्रसे दिखलाते हैं । तात्पयं 
यह है--प्राणनाश होनेपर ही महती आपत्तिमें सर्वान्न मक्षणीयरूपसे अनुज्ञा दी जाती है, क्योंकि 
उसका श्रृतिमें दशन है। जेसे कि 'मंटचीहतेषु कुरुषु' ( शलमोंसे करुदेशके खेतस्थ अन्नोंका नाश 
होनेपर ) इस ब्राह्मणमें श्रुति चाक्रायण ऋषिकी कष्ट अवस्थामें अमक्ष्य मक्षणमें प्रवृत्ति दिखलाती है । 
इतिवृत्त ऐसा है कि आपद्‌ ग्रस्त चाक्रायण ऋषिने हस्तिपालकके अधंभुक्त उड़द खाये, अनन्तर 
जलपानका उच्छिष्ट दोषसे निषेध किया और उसमें कारण कहा--'न वा अजीविष्यमिमानखाद्न्‌' 
( इन उड़दोंको खाये विना तो मैं जीवित नहीं रह सकता था ) और ( जलपान तो मुझे यथेच्छ 
मात्रमे मिलता है ) ओर पुन: दूधरे दिन उसने अपने ओर अन्यके उच्छिर तथा वासो उड़द खाये । 
इस उच्छिशोच्छिश-परोच्छिश, स्वोच्छि और वासीका मक्षण दिखलाती हुई श्र तिका आशयातिशय 
लक्षित होता है कि प्राणनाशके प्रसंग होनेपर प्राण संधारणके लिए अभक्ष्य भी मक्षणके योग्य हवै। 


स्वस्थ अवस्थामें विद्वानुकों मो ऐसा तहो करनो चाहिए, क्योंकि ऐसा जलपानके प्रतिषेवये अवगत 
होता है। इसलिए “न ह वा एवंविदि०' इत्यादि अर्थवाद है ॥ २८॥ 
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सूत्नाथं--मक्ष्य और अभक्ष्य विभाग शास्त्रका अबाध होनेसे मी “नह वा एवंविदि” इत्यादि 
शास्त्र अथवादमात्र है । 

एवं च सत्याहारशुद्धौ सस्वशुद्धिरित्येवमादि भक्ष्याभक्ष्यविभागशास्त्रमबाघितं 
भविष्यति ॥ २९ ॥ 

अपि च स्मयते ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--अपि, च, स्मयंते । 

सूत्रार्थ--( अपि च ) और “जीवितात्ययमापन्नो' इत्यादि स्मृति मी आपत्ति कालर्मे विद्वान्‌ 
और अविद्वावुके लिए सर्वान्न मक्ष णका प्रतिपादन करती है । 

अपि चापदि सर्वान्नभक्षणमपि स्मर्यते विडुषो ऽचि दुषश्चाविशेषेण-'जीविताव्ययमा- 
पन्नो योऽन्नमत्ति यतस्ततः। लिप्यते न स पापेन पद्मपन्नमिवाम्भसा' इति। तथा 'मद्यं नित्यं 
ब्राह्मणः’, "सुरापस्य ब्राह्मणस्योऽणामासिंचयुः', 'सुरापाः कृमयो भवन्त्यमक्ष्यमक्षणात्‌' इति च 
स्मयते वर्जनमन्नस्य ॥ ३० ॥ 

शव्द्चातोऽकामकारे ।। ३ १॥ 

पद्च्छेद--दाब्दः, च, अतः, आकामक।रे । 

सूत्रार्थ--( अकामकारे ) स्वेच्छ। प्राप्त प्रवृत्तिके निराकरणर्मे हो ( शब्दः ) 'तस्मादब्राह्मणः' 
इत्यादि श्रुति है, ( अतः ) अतएव प्राणविद्के लिए सर्वान्न भक्षणकी अनुज्ञा अथवादमात्र है । 

शाब्द्श्चानन्नस्य प्रतिषेधकः कामकारनिवृत्तिप्रयोजनः काठकानां संहितायां श्रृयते- 
'तस्मादूत्राह्मणः सुरां न पिबेत्‌’ इति सोऽपि 'न ह वा एवंविदि’ ( छा० ५।२।१ ) इत्यस्यार्थवाद- 
त्वादुपपन्नतरो मवति । तस्मादेबंज(तीयका अर्थवादा न विधय इति ॥ ३१॥ 
( ८ आश्रमकर्माधिकरणम्‌ । स्‌० ३२-३५ ) 
बिहितत्वाच्चाश्रमकर्मापि ॥ ३२ ॥ 
पदच्छेद --विहितत्वात्‌, च, आश्रमकम, अपि । 
सूञ्राथ--तु शव्दाथंक च शब्द पूवःक्षकी निवृत्तिके लिए है, (अपि ) आश्रममात्र निष्ठ 


ऐसा होनेपर-स्वस्थ अवस्थामें भक्ष्य और अमक्ष्यका भेद होनेपर 'अहारझुद्धो सत्त्वशुद्धिः’ 
'आहारके शुद्ध होनेपर सत्त्-अन्तःकरणकी शुद्धि होतो है? इत्यादि मक्ष्य, अमक्ष्य विभाग शास्त्र 
अबाधित होगा ॥ २९ ॥ | 

ओर आपत्तिकालमें विद्वान्‌ और अविद्वान्‌ दोनोंके लिए समानरूपसे सर्वान्न मक्षणकी 
'जीवितात्ययमापञ्नो०' ( जीवन नाशको प्राप्त होनेवाला पुरुष जहाँ तहाँसे जो कुछ अन्न खाता है, 
वह अमक्ष्य मक्षण द्वारा उत्पन्न पापसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जैसे जलसे. कमलपत्र लिप्त-गीला 
नहीं होता ) ऐसी स्मृति है । इसी प्रकार 'मद्यं नित्यं ब्राह्मणः? ( ब्राह्मण नित्य सुराका त्याग करे ) 
ओर “सुरापस्य०' ( सुरा पान करनेवाले ब्राह्मणके कण्ठमें अतितप्त सुरा डालनी चाहिए ) 'सुरापा ०! 
( अमक्ष्यका मक्षण करनेसे सुरा पान करनेवाले कृमि होते हैं ) इस प्रकार अमक्ष्य बन्नका स्मृतिमें 
प्रतिषेध किया गया है ॥ ३० ॥ 

यथेच्छ प्रवृत्तिकी निवृत्ति प्रयोजनवाली अमक्ष्य प्रतिषेधक 'तस्माद्बाह्मणः? ( उससे ब्राह्मणको . 
सुरापान नहीं करना चाहिए) इत्यादि श्रुति काठकोंकी संहितामें सुनी जाती है । “न ह वा एवंविदि०' 
( इससे अथवादं होनेमे उपपन्नतर होती है ) इसलिए इस प्रकारके श्रति वाक्य अ्थंवाद हैं, विधि 
नहीं ॥ ३१ ॥ 
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अमुमुक्षुको भी ( आश्रमकमं ) नित्य कमं करने चाहिए, ( विहितत्वात्‌ ) क्योंकि 'यावज्जोवम्‌' इत्यादि 
शास्त्रसे विहित हैं । 

88 'सर्वापेक्षा च' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२६ ) इत्यत्राश्रमकर्मणां विद्यासाधनत्वमवधारि- 
तम्‌, इदानीं तु किम्रमुमक्षोरप्याश्रममात्रनिष्ठस्य विद्यामकामयमानस्य तान्यनुष्ठेयान्यु- 
ताहो नेति चिन्त्यते । तत्र “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति’ ( बृह ४।४।२२ ) इत्या- 
दिना आश्रमकमणां विद्यासाधनत्वेन विहितत्वाद्ियामनिच्छतः फलान्तरं कामयमानस्य 
नित्यान्यननुष्ठेयानि। अथ तस्याप्यवुष्ठेयानि न तह्यंषां विद्यासाधनत्वं नित्यानित्यसंयोग 
विरोधादिति । अस्यां प्राप्तो पठति-आश्रममात्रनिष्ठस्याप्यमुमक्षोः कतव्यान्येव नित्यानि 
कर्माणि, 'यावज्जीवमग्निहोत्रं जुहोति’ इत्यादिना विहितत्वात्‌ । नहि वचनस्यातिभारो नाम 
कञ्चिदर्ति ॥ ३२ ॥ 

अथ यदुक्त्‌--नेवं सति विद्यासाधनत्वमेषां स्यादिति, अत उत्तरं पठति -- 

सहकारित्वेन च ॥ ३३॥ 
पंदच्छेद--सहकारिव्वेन, च । 
सत्राथ-और विद्याकी उत्पत्तिमें सहृकारिऽरसे यत्न आदि कमं अनुष्टेय हैं, क्योंकि ‘तमेत 
वेदानुवचनेन” इत्यादि श्रुतिश्वे विहित हैं । 
& विद्यासहकारीणि चेतानि स्युविहितत्वादेच “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 
षन्ति’ (बृह ४।४।२२) इत्यादिना । तदुक्तम्‌- सवपिक्ष। च यज्ञादिश्रृतेरश्चवत्‌' (्रहसूत्र ३।४।२६) 


'सवपिक्षा च' इस सुत्रमें आश्रमकमं विद्याके प्रति साधनरूपसे निश्चित किये गये हैं। अब 
आश्रममात्रनिष्ठ विद्याकी कामना न करनेवाले अमुमुक्षको वे आश्रमकम अनुष्ठेय हैं अथवा नहीं? 
यहु विचार किया जाता है? पूर्वपक्षो -ऐवा सन्देह होनेपर “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( उस्न उपनिषद्‌ 
गम्य पुरुषको ब्राह्मण वेदके नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि श्रृतिसे आश्रमकम विद्याके 
साधनरूपसे विहित हैं, अतः विद्याको इच्छा न करनेवाले ओर अन्य फलकी कामना करनेचालेको 
नित्यकमं अनुष्टेय नहीं है । यदि उसके लिए मी नित्यकमं अनुष्ठेव हों तो वे विद्याके साधन नहीं होंगे, 
क्योंकि नित्य ओर अनित्यके संयोगका विरोध है । सिद्वान्ती-इसके प्राप्त होनेपर कहते हैं--आश्रम- 
मात्रनिष्ठ अमुमुक्षको मी नित्यकम कतव्य हो हैं, क्योंकि 'यावउजीवमग्निहोत्रं जुहोति’ ( जीवन पन्त 
अग्निहोत्र होम करे ) इत्यादिसे विहित हैं, कारण कि वचनपर कोई अतिभार नहीं होता ॥ ३२ ॥ 


जो यह कहा गया है कि यदि आश्रम कम आअमुमुक्षको भी नित्यानुष्ठेय हैं, तो यज्ञ आदि 
विद्याके साधन नहीं होंगे इसका उत्तर कहते हैं--- 


सिद्धान्ती-ये कम विद्याके सहकारी होने चाहिए, क्योंकि “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि 

श्रतिये विहित हैं । यह'खवपिक्षा च यज्ञादिश्रतेरश्चवत्‌” इस सूत्रमें कहा गया है । और 'आश्रमकमं 
सध्यानन्दी-दीपिका 

सिद्धान्ती--संयोगपृयकत्वन्यायसे यह दोष नहीं है, क्योंकि “खादिरो यूपो भवति” 'खादिरं 

वीयेकामस्य यूपं कुर्वीत' इत्यादि स्थलोमें वचवभेदसे नित्यक्व और काम्यत्व स्वीकृते हैं, बसे ही 

प्रकरणमें मी श्रृतिभेदसे दोनों प्रकारसे यज्ञादिका एक साथ सम्बन्ध अमो है, क्योंकि वचनको व्यवस्था 


करनेमें कुछ मार नहीं होता है । पूववक्षमें यज्ञादि श्रत्ति विद्याकी स्तुतिपरक है ओर सिद्धान्तमें उसका 
उमयथा अनुष्ठान है ॥ ३२ ॥ 


# 'दशप्‌र्णमासाभ्यां स्वगकामो यजेत’ इस श्रुतिसे दशंपूर्णमास याग विहित है, अतः उसे. 
स्वाँफल सिद्धिके लिए प्रयाज आदिकी अपेक्षा होती है । किन्तु 'मोक्षकामो विद्यामाप्नुयात' इस 
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इति । न चेद्‌ विद्यासहकारित्ववचनमाश्रमकमंणां प्रयाजादिवद्विद्याफलविषयं मन्तव्यम्‌, 
अविघिलक्षणत्वाद्विद्यायाः, असाध्यत्वाच्च विद्याफलस्य । विधिलक्षणं हि साघनं दशपूण 
मासादि स्वर्गफलसिषाधयिषया सहकारिसाघनान्तरमपेक्षते, नेवं विद्या । तथा चोक्तम्‌- 
अत एवं चाग्नीन्धन!द्यनपेक्षा' (ब्रह्मसूत्र ३४२५ ) इति । तस्मादुत्पत्तिसाचनत्व एवेषां 
सहकारित्ववाचोयुक्तिः। न चात्र नित्यानित्यसंयोगविरोध आशङ्कथः, कर्मामेदेऽपि 
संयोगभेदात्‌ । नित्यो ह्येकः संयोगो यावज्जीवादिवाक्यकदिपतो न तस्य विद्याफळत्वम्‌। 
अनित्यस्त्वपरः संयोगः “तमेतं वेदानुवचनेन’ ( बृह ४।४।२२ ) इत्यादिवाक्यकल्पितस्तस्य 
विद्याफलत्वम्‌। यथेकस्यापि खादिरित्वस्य नित्येन संयोगेन कत्वर्थत्वमनित्येन संयोगेन 
पुरुषार्थत्वं तद्वत्‌ ॥ ३३ ॥ 
सवथापि त एवोभयलिङ्गात्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेद्‌--सवंथा, अपि, ते, एव, उमयलिङ्गात्‌ । 
सूत्राथ--( ते एव ) यज्चादि कमं, ( सवंथापि ) आश्रमत्वपक्षमें और विद्यासहकारित्व पक्षमें 


दोनों प्रकारसे अनुष्ठेय हो हैं, ( उमयलिङ्गीत्‌ ) क्योंकि यज्ञेन विविदिषन्ति’ ओर “अनाश्रितः कमं- 
फळम्‌' इत्यादि श्रुति ओर स्मृति दोनों लिङ्ग हैं । 


४ सर्वथाप्याश्रमकर्मत्वपक्षे विद्याखहकारित्बपक्षे च त एवाग्निहोत्रादयो घर्मा अनु 
छेयाः। त एवेत्यवधारयन्नाचपयः कि निवर्तयति? कममेद्‌ शङ्कामिति बमः । यथा कुण्डपा- 
यिनामयने मासमग्निहोत्रं जुह्वति’ इत्यत्र नित्याद्ग्निहोतरात्कर्मान्तरमपदिदयते,नेवमिह कर्म 

भेदोऽस्तीत्यथः। कुतः ? उमयलिङ्गात्‌, श्रतिलिङ्गात्ह्व्ृतिलिङ्गाच। श्र॒तिलिङ्गं तावत्‌- तमेतं 
विद्याके सहकारी हैं" यह वचन प्रयाज आदिके समान विद्याफल विषयक है, ऐसा नहीं मानना 
चाहिए, क्योंकि विद्या विधिरूप नहीं है ओर विद्याका फल असाध्य है । जसे विधिरूप दशपुणमास 
आदि साधन स्वगंरूप फलसिद्ध करनेको इच्छासे अन्य सहकारी सवानकी अपेक्षा करता है; वसे विद्या 
नहीं करती । उसीप्रकार “अतएव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा' इस सूत्रमें कहा गया है। इसलिए विद्याकी 
उत्पत्ति साघनत्वमें ही इन कर्मोके सहकारीत्व वचनकी उपपत्ति होती है । और यहाँ नित्यानित्य संयोगके 
विरोधकी भी आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि कमके एक होनेपर मी सयोगभेद है। यावज्जी 
वादि वाक्यसे कल्पित एक संयोग (विधि) नित्य है, उसका फल विद्या नहीं है । और 'तमेतं वेदानुवच- 
नेन’ इत्यादि वाक्यसे कल्पित दूसरा संयोग (विधि) अनित्य है उसका फल विद्या है । जैसे एक खादिर- 
में भी नित्यसंयोगसे क्रत्वयरव ओर अनित्यसं पोगग्ने पुरुषाथत्व है, वसे ही यहाँ मी समझना चाहिए ॥३३॥ 
सवथा-नित्यरव ओर काम्थत्व-आश्रम कमत्व पक्षमें ओर विद्यासहकारिएव पक्षमें वे अग्निहोत्र 

आदि कमं अनुष्ठेय ही हें । 'त एव-वे ही' इसप्रकार अवधारण करते हुए आचाय किसको निवृत्ति 
करते हैं? कमभेदकी शड्का निवृत्त करते. हैं, ऐसा हम कहते हें । जेते कुण्डपायियोंके अयनमें 
‘मासमग्निहोत्रं? ( वे एक मास पयंन्त अग्निहोत्र होम करें ) इसमें नित्य अग्निहोत्रसे अन्य कमका 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रकार विद्याकी विधि नहीं है । ओर समान बलवाली 'यावज्ीव' ओर 'तमेतं' इन दोनों श्रुतियोंसे 
विनियोग प्रथक्त्व-संयोग ( विधि ) भेद है, अतः विरोध नहीं है । 


& अपनी धमपत्नीके साथ सम्सोग पयन्त गर्माधान आदि चोदहां, महायज्ञ पांच, सोमस्थ 
सात, हवि:संस्थ सात, पाक संस्थ सात, भोजन रहित संहिताका अध्ययन, प्रायण, कमं, जप, थरीरसे 
उत्क्रमण, देहिक अस्ममय, अस्थि संचय और श्राद्ध इसप्रकार अड़तालीस संस्कारको प्रसिद्धि है, वह भी 
शुद्धिरूप संस्कार द्वारा ज्ञानाथंक स्मृतिमें हैं। अतः कर्मोके अभेदका अवधारण उचित ही हे॥ ३४॥ 
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वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति’ ( बृह० ४।४।२२ ) इति सिद्धवदुत्पन्नरूपाण्येव यज्ञादीनि 
विविदिषायां विनियुङक्ते, नतु जुद्वतीद्यादिवद्पूवमेषां रूपघुत्पादयतीति | स्मृतिलिङ्ग- 
मपि-'अनाश्रितः कमंफलं काय कम करोति य” ( गी० ६॥१ ) इति । विज्ञातकर्तव्यताकमेव 
कर्म विद्योत्पत्यथ दर्शायति। 'यस्येते$शचत्वारिशत्संस्काराः' इत्याद्या च संस्कारत्व 
प्रसिद्धिवेदिकेषु कमंसु तत्संस्कृतस्य विद्योत्पत्तिमभिप्रेत्य स्मृती भवति । तस्मात्साश्विद्म- 
भेदावधारणम्‌ ॥ ३४॥ 
अनमिभवं च दशेयति ॥ ३५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--अनभिभवम्‌, च, दशंयति । 
सूत्राथ--( च ) ओर भी, ( अनभिमवम्‌ ) ब्रह्माचयं आदि साधान सम्पन्न पुरुषका राग- 
द्वेष आदि क्लेशोसे अभिमव नहीं होता, ( दशयति ) 'एष द्यात्मा' इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
दसहकारित्वस्यैवैत दुपोद्वलकं लिङ्गद्शंनमनभिभवं च दशंयति श्रतिर्त्रह्मचर्यादिसा- 
घन संन्नस्य रागादिभिः क्लेशेः ‘एष ह्यात्मा न नइग्रति यं ब्रह्मचय णानुविन्दते’ (छा० ८।५।३) इत्या- 
दिना | तस्मायश्चादीन्याश्रसकर्माणि च भवन्ति विद्यालहकारीणि चेति निश्चितम्‌॥ ३५ ॥ 
अन्तरा चापि तु तद्दृष्ट ॥ ३६ ॥ 
पद्च्छेद्‌- अन्तरा, च, अपि, तु, तद्दृ्ट: । 
सूचारथ- (तु) पूवपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अन्तरा) आश्रम रहित पुरुषोंका (अपि ) मी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( तद्दृष्ट! ) क्योंकि रवव आदिकी श्रुति उपलब्ध होती है । 
विघुरादीनां द्रव्यादिसंपद्रहितानां चान्यतमाश्रमप्रतिपत्तिहीनानामन्तरालवतिनां 
कि विद्यायामधिकारोऽस्ति किंवा नास्तीति संशये, नास्तीति तावत्प्राप्तम्‌, आश्रमकर्मणां 
विद्याहेतुत्वावचारणादाश्रमकर्मासंभवाच्चेतेषामिति । पर्व प्राप्त इदमाह-अन्तरा चापि तु’ 
अनाश्रमित्वेन वर्तमानोऽपि विद्यायामधिक्रियते । कुतः ? तदूददष्टे! । रेकवाचकनची प्रसु- 
उपदेश किया जाता है, वेसे यहाँ कमंभेद नहीं है, ऐसा अथं है। किससे? उमयलिङ्गसे-श्रुति- 
लिङ्गसे और स्मृतिलिङ्गसे । “तमेत वेदानुवचनेन०' ( ब्राह्मण इस उपनिषद्गम्य पुरुषको वेदके 
नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) यह श्र तिलिङ्ग सिद्धवत्‌ - उत्पन्नरूपवाले यज्ञ आदिका विवि- 
दिषामें विनयोग करता है और “जुह्ृति! इत्यादिके समान इन यज्ञ आदिके अपुबंख्पका उत्पादन 
नहीं करता । इसप्रकार “अनाश्रितः कमफलं०' ( जो पुरुष कर्मके फलको न चाहता हुआ करने योग्य 
कमं करता है ) यह स्मृतिलिङ्ग भो विज्ञात कतंव्यतावाले कमको विद्याकी उत्पत्तिके लिए दिखलाता 
हैं । 'जिसके ये अड़तालीस संस्कार होते हैं! इत्यादि वेदिक कर्मोमें संस्कारत्व प्रसिद्धि उनसे संस्कृत 
पुरुषकी विद्याकी उत्पत्तिको अभिप्रे त कर स्मृतिमें है । इसलिए यह अभेदका अवधारण उचित है ।३४। 
[ आश्रमकमं विद्याके ] सहकारी हैं इसका ही समर्थक यह लिङ्गदशंन है 'एष ह्यात्मा० 
( जिसे साधक ब्रह्मचयंसे प्राप्त होता है वह यह आंत्मा नष्ट नहीं होता ) इत्यादिसे श्रुति ब्रह्मचयं 
आदि साधन सम्पन्न पुरुषका राग आदि क्लेशोसे अनमिमव दिखलाती है । इससे यज्ञ आदि आश्रम 
कमं हें और विद्याके सहकारी भी हैं, ऐसा निश्चित होता है ॥ ३५ ॥ 
विधुरादि, द्रव्य आदि सपत्‌से रहित किसो एक आश्रमकी प्रांप्तिसि हीन मध्यवर्ती प्रुषोंका 
कया विद्यामे अधिकार है अथवा नहीं है ? ऐसा संशय होनेपर, पूवंपक्षी---उनका विद्यामें अधिकार 
नहीं हे ऐसा प्राक्त होता है, क्योंकि आाश्रमकम विद्याके हेतुरूपे निश्चित हैं और उन पुरुषोंमें आश्रम 
कर्मोका संभव मो नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैँ-'अन्तरा चापि तु” अनाश्रमी 
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तीनामेवंभूतानामपि ब्रह्मविच्वश्र॒स्युपळब्धेः ॥ ३६ ॥ 


आपि च एमयते ॥ ३७॥ 

पदच्छेद-अपि, च, स्मयंते । 

सूजाथ--और अनाश्रमी संवत आदि भी महायोगिरूपसे इतिहासमें स्मरण किये जाते हैं । 

संदतप्रभृतीनां च नग्नचर्यादियोगादनपेक्षिताश्रमकमणामपि महायोगित्वं स्मर्यते 
इतिह(से ॥ २७ ॥ 

ननु लिङ्गमिदं श्रृतिस्सृतिदर्शनमुपन्यस्तं का नु खलु प्राप्तिरिति, साऽभिघीयते- 

विशेषानुग्रहश्च ॥ ३८॥ 

पदच्छेद --विशेषानुग्रहः, च । 

सजार्थ--और रकव आदि अनाश्रमियोंका जप आदि ज्ञानके हेतुभूत कमं विशेषोंसे विद्यामे 
अधिकार सुना जाता है । 

तेषाप्रपि च विघुरादोनामविरुद्धेः पुरुषमात्रसंबन्धिभिजपोपवासदेचताराधनादिभिध 
मंविरोषेर नुग्रहो विद्यायाः संभवति। तथा च स्मृतिः-अप्येनेव तु संसिध्येद्बाह्वाणो नात्र संशयः। 
कुर्यादन्यन्ञ वा कुर्यान्मत्रो ब्राह्मण सच्यते' इत्यसंभवदाश्रम कर्मणोऽपि जप्येऽधिकारं दशयति । 
जन्मान्तरानुष्ठितेरपि चाश्रमकमभिः संभवत्येव विद्याया अनुग्रह: । तथा च स्मृति 
'अनेकजन्मस सिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌? (पी० ६।६५ ) इति जन्मान्तरसंचितानपि संस्कार- 
विशेषाननुग्रद्दी तन्षियायां दशयति । दृष्टार्था च विद्या प्रतिषेधाभाषमात्रेणाप्यथिनमधि- 
करोति श्रवणादिषु । तस्माद घुरादीनामप्यघिकारो न विरुध्यते ॥ ३८॥ 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाच्च ॥ ३९॥ 

पद्च्छेद्‌-अतः, तु, इतरत्‌, ज्यायः, लिङ्गात्‌, च । 

सूञ्राथ--(अठस्तु) अनाश्रमित्वकी अपेक्षासे तो ( इतरत्‌ ) आश्रमित्व (ज्यायः) श्रेष्ठ-शीक्र 
विद्याका साधन है, ( लिङ्गाच्च ) क्योंकि 'तेनैतिब्रह्मवित्‌” इसप्रकार श्रुति और स्मृतिरूप रिङ्ग हैं । 


रुपसे वर्तमान पुरुष मी विद्यामें अधिकृत हैं । किससे ? इससे कि उनकी श्रुति देखी जाती दै-रेक्व, 
वाचक्नवी आदि इसप्रकारके प्राणियोंमें मी ब्रह्मावित्त्व श्रुति उपलब्ध होती है ॥ ३६ ॥ 

नम्नचर्या आदि योगसे आश्रम कर्मोकी अपेक्षा नहीं रखनेवाले संवत क्षादिका मी महायोगि- 
रूपसे इतिहासमें स्मरण किया जाता है॥ ३७ ॥ 


परन्तु यहाँ यह लिङ्गरूप श्रुति भोर स्मृति दशन उपन्यस्त किया है, उसकी प्राप्ति-विधिवाकय 
कोन है ? उसका अभिधान करते है— 


उन विधुर आदिका भी अनाश्रमियोंके अविरुद्ध पुरुषमात्र सम्बन्धी जप, उपवास, देवाराधन 
आदि धमंविशेषोंधे विद्यामें अधिकार संभव है । इसोप्रकार 'जप्येनेव तु०' ( ब्राह्मण जपसे ही संसिद्ध 
हो जाता है, इसमें सन्देह नहीं । वह अन्य कमं करे अथवा न करे दयावान्‌ ब्राह्मण कहा जाता है ) 
यह स्मृति जिसमें आश्रमकमंका संभव नहीं है उनका मी जपमें अधिकार दिखळाती है। जन्मान्तरमे 
अनुष्ठित आश्रम कर्मोसे मी विद्यामें अधिकार संभव ही है। इसीप्रकार 'अनेकजन्म०' ( अनेक 
जन्मके संस्कारके उपचयसे संसिद्ध होकर शुद्ध अम्तःकरणवाला होकर पुरुष सम्यग्दशंनये मोक्षको 
प्राप्त होता है ) यह स्मृतिवचन जन्मान्तरोंमें संचित और अनुग्रह करनेवाले संस्कार विशेषोंको मो 
विद्यामें दिखडाता है । दृष्ट फलवाली विद्या प्रतिषेषक्रे अमावमात्रसे भी विद्यार्थीको श्रवण आदिमं 
अधिकृत करती है । इसलिए विधुर आदिका मी विद्यामें अधिकार विरुद्ध नहीं है ॥ ३८ ॥ 
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छ अतस्त्वन्तरालवतित्वादितरदाश्रमवर्तित्बं ज्यायो विद्यासाधनम, श्रुतिस्सृति- 
संहष्टत्वात्‌ , श्रुतिलिङ्गाच्च तेनैति ब्रह्मवित्पुण्यकृततेजसश्च' ( बृह० ४।४।९ ) इति, 'अनाश्रमी न 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः । संवत्सरमनाश्रमी स्थित्वा कुच्छुमेक चरेत' इति च स्मृतिलिज्वात्‌ ॥ 

( १० तद्भूताधिकरणम्‌ । र० ४० ) 
त्तस्य तु नातद्धावो जैमिनेरपि नियमातद्रूपाभावेभ्यः ॥ ४० ॥ 
पदछेच्द--तदभूतस्य, तु, न, अतऱ्द्वाव!, जेमिनेः, अपि, नियमातद्र्पाभावेभ्यः । 

सखुत्राथ--(तदभूतस्य) उत्तमाश्रमको प्राप्त हुए पुरुषकी (अतद्धावः) उत्तमाश्रमसे च्यृति (न) 
नहीं हो सकती, ( ज॑मिनेरपि ) यह आचार्य जेमिनिको मी सम्मत है, ( नियमातद्र पामावेभ्य! ) 
क्योंकि नियम, अतद्र प ओर अमाव ये कारण हैं । 

४ खन्त्यूध्वेरेतस आश्रमा इति स्थापितम्‌ । तांस्तु प्राप्तस्य कथंचित्ततः प्रच्युति- 

रस्ति नास्ति वेति संशयः । पूर्वकर्मस्वनुष्ठानचिकीषंया वा रागादिवशोन वा प्रच्युतोऽपि 
स्याद्विशेषाभावादिति । एवं प्राप्तउच्यते-तद्भ तस्य तु प्रतिपन्नोध्वरेतोभावस्य न कथंचिद्‌- 
प्यतद्धावो न ततः प्रच्युतिः स्यात्‌ । कुतः ? नियमात दू पाभावेभ्य तथा हि-'अत्यन्तमात्मान- 
माचायंकुळेऽवसादयन्‌' (छा० २।२३।१) इति “अरण्यमियादिति पदं ततो न पुनरेयादित्युपनिषत्‌' 
इति, 'आचायंणाम्यनुज्ञातश्वतुर्णामेकमाश्रमम्‌। आ विमोक्षाच्छरीरस्य सो5नुतिष्ठेयथाविधि' इति चेवं- 
परन्तु इससे अन्तरालवतित्व-अनाश्रमित्वसे अन्याश्रमवतिठव ( आश्रमित्व ) श्रेष्ठ ` विद्याका 
साधन है, क्योंकि श्रुति और स्मृतिमें ऐसा देखा जाता है। कारण कि तेनेति ब्रह्मवित्‌ ०' ( पुष्थकृत्‌- 
शुद्ध सत्त्व तेजःस्वरूप ब्रह्मवेत्ता उस ज्ञानमागंखचे जाता है-ब्रह्मको प्राप्त होता है ) ऐसा श्रुतिकिङ्ग है 
ओर “अनाश्रमी न तिष्ठेत०' ( द्विज एक दिन मी अनाश्रमी न रहे, एक वषतक अनाश्रमी रहकर 
एक कुच्छ करना चाहिए ) ऐसा स्सृतिलिङ्ग भी है॥ ३९ ॥ 
ऊष्वरेता आश्रम हैं, ऐसा पहले सिद्ध किया जा चुका है । परन्तु उन क्लाश्रमोंको प्राप्त हुए 
पुरुषोंकी किसी कःरणसे उन आश्रमोंसे च्युति होती है कि नहीं ? ऐसा संय होता है। पूवंपक्षी-- 
पूवं आश्रमविहित कर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे अथवा राग आदिके वदसे वह ऊध्वरेता प्रच्युत 
भी होगा, क्योंकि विशेषका अमाव है। सिद्धान्ती ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-तद्भूतका-ऊष्वरेत- 
भावको प्राप्त हुए पुरुषका किसी प्रकार मी अठ-द्राव-उस आश्रमसे प्रच्युति नहीं हो सकती । किससे ? 
इससे कि उसके लिए नियम, अतद्रप और अमाव हैं। जसे कि 'अत्यन्तमात्मानमा०' ( आचायं- 
कुलमें रहनेवाला ब्रह्मचारी जो आचाय कुलमें अपने शरीरको अत्यन्त क्षीण करता हुआ) 'अरण्य- 
मियादिति०' (अरण्य-पारिव्राज्य प्राप्त करे यह पद-शास्त्र मागर है, उस पारिव्राज्यसे प्रच्युत न हो, यह 
उपनिषद्‌-रहस्य है) “आचायंणाभ्यनुज्ञातः०' ( आचायंसे अनुज्ञा प्राप्तकर शरीर विमोक्षपयन्त चारो 
आश्रमोंमें एकका वंह यथाविधि अनुष्ठान करे ) इस प्रकारका नियम प्रच्युतिका अभाव दिखलाता है । 
| सत्यानन्दी-दी पिका | 
# “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि श्रुति और 'अनाश्वमी न तिष्ठत’ इत्यादि स्मृतिसे अनाश्रमी- 
की अपेक्षा आश्रमीको श्रेष्ठ कहा गया है, क्योंकि पुण्यकी वृद्धि होनेसे शीघ्र विद्याकी प्राप्ति होती है । 
ओर अनाश्रमी न तिष्ठेत' इत्यादि स्सृतिसे अनाश्रमीकी निन्दा मी की गई है ॥ ३९ ॥ 
# जसे “ब्रह्मदय समाप्य गृही मवेत्‌’ इन आश्रमोंका आरोह इच्छा अधीन है, वझे राग 
भादिसे अथवा पूर्वाश्रमके यज्ञ आदि कर्मोके अनुप्ठान करनेकी ६च्छासे संन्याससे वानप्रस्थ आदि 
हो सकता है तब वातप्रस्थादि आश्रममें किये गये कमं मी विद्याके हेतु हो सकते हैं, यह पुवपक्षका 
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जातीयको नियमः प्रच्युत्यभावं दर्शायति । यथा च 'बह्मचयं समाप्य गृही अवेत्‌’ (जा० ४) 
'बह्मचर्यादेव प्रचजेत्‌' (जा० ४) इति चैवमादीन्यारोहरूपाणि वचांस्युपलभ्यन्ते, नेवं प्रस्यव- 
रोहरूपाणि | न चेवमाचाराः दिष्टा विद्यन्ते । यत्त-पूर्वकर्मस्वनुष्ठानचिकीर्षया प्रत्यव- 
रोहणमिति, तदसत्‌, श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मात्स्वनुष्टितात' (गी० ३।३।५) इति स्मरणात्‌ , 
न्यायाच्च । यो हि यं प्रति विघीयते स तस्य धर्मो न तु यो येन स्वनुष्ठातुं शक्यते, चोद- 
नाळक्षणत्बाद्धरमस्य । न च रागादिवशात्प्रच्युतिः, नियमशाखस्य बलीयस्त्वात्‌ । जेमिनेर- 
पीत्यपिशब्देन जैमिनिवादरायणयोरत्र संप्रतिपत्ति शास्ति प्रतिपत्तिदाद्याय ॥ ४० ॥ 
( ११ अधिकाराधिकरणम्‌ । खू० ४१-४२ ) 


न चाघिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१॥ 
पदच्छेद- न, च, आधिकारिकम्‌, अपि, पतनानुमानात्‌, तदयोगात्‌ । 
सूत्राथे--( आधिकारिकमपि ) अधिकार थास्त्रसे प्राप्त आधिकारिक प्रायश्चित्त नैष्ठिक ब्रह्म- 
घारीके लिए ( न ) नहीं है, (पतनातुमानात्‌ ) क्योंकि “'आरूढो निक धमम्‌? इत्यादिसे पातित्य 
श्रुति अनुमापक स्मृति है, ( तदयोगात्‌ ) क्योंकि उस-प्रायश्चित्तका अयोग-असम्मव है । 
४ यदि नेष्ठिको ब्रह्मचारी प्रमादादवकोयेत, किं तस्य “ब्रह्मचायंवकीणी नेऋतं ग्देस- 
माळभेत' इत्येतत्प्रायश्चित्तं स्यादुत नेति? नेत्युच्यते, यदप्यधिकारलक्षणे निर्णीतं-प्रायश्चि- 
त्तम्‌ 'अवकीणिंपशुश्च तद्ददाधानस्याप्राप्तकालत्वात्‌' (जै० सू० ६।८।२१) इति, तदपि न नेष्ठिकत्य 


और जेथे 'बह्मचय समाप्य०' ( ब्रह्मचयं समाप्तकर गृहस्थाश्रमी हो ) 'ब्रह्मचर्यादेव०' ( ब्रह्मचयंसे ही 
संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकारके आरोहरूप वचन उपलब्ध होते हैं, वसे प्रत्यवरोहरूप नहीं । और 
ऐसा आचारण करनेवाले शिष्ट नहीं है। और जो पूर्व आश्रमकर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे 
प्रत्यवरोहण कहा है, वह ठीक नहों है, क्योंकि 'श्रेयान््वघर्मो०' ( मली-भाँति अनुष्ठान किये गये पर- 
धमंसे विगुण भी स्वकीय धमं अत्युत्तम है ) यह स्मृति है और न्याय मी है । जो ही जिसके लिए 
विधान किया जाता है वह उसका धमं है, जिससे जो स्वयं अनुष्ठान किया जा सकता है वह उसका 
धमं नहीं है, क्योकि धमं तो चोदनारूप-विधिरूप है। और राग आदि वश भी प्रच्युति नहों होती, 


कारण कि नियमशास्त्र बलवान है । “जैमिनेरपि! ( जमितिकी भी ) इस 'अपि’ शब्दसे इस विषयमें 
प्रतिपत्ति दृढ करनेके लिए जमिनि और बादरायणकी सम्प्रतिपत्तिका उपदेश करते हैं ॥ ४० ॥ 


यदि नेष्ठिक ब्रह्मचारी प्रमादसे ब्रह्माचयं ्रतसे प्रच्युत हो तो उसका 'बरह्मचायंवकीणीं०' (ब्रह्म- 
चयसे भ्रष्ट हुए ब्रह्मचारीको नेऋत गदंमका आलभन करना चाहिए) यह प्रायश्चित्त होगा अथवा 
नहीं ? नहीं, ऐसा कहते हैँ--अधिकारलक्षणमें 'अवकीणिपशुश्च०' ( जैसे उपनयनकालमें लौकिक 
अग्निमें होम किया जाता है, वसे ही अवकीणिपशुका भी लौकिक अग्निमें होम करना चाहिए, 
क्योंकि आधान अप्राप्तकाल है) ऐसा जो प्रायश्चित्तका निणंय किया गया है, वह मी नेष्ठिक ब्रह्माचारीका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

फल है । सिद्धान्तमे-ऊ्ध्वरेताओंकी प्रच्युतिमें प्रमाणके न होनेसे आश्रमित्वमें श्रेष्ठता सिद्ध है। 
केवल अपनी इच्छासे आश्रमोंका ग्रहण नहीं होता, किन्तु ब्रह्मचर्य समाप्य” इत्यादि नियामक 
शस्त्रद्वारा सविधि आश्रमोंका ग्रहण होता है, अत! उक्त हेतुओंसे ऊध्वरेताओंकी अपने आश्रमसे 
च्युति नहीं होती ॥ ४० ॥ | 

» स्त्रीप्रसंग करनेवाले नेष्ठिक ब्रह्मचारीको शास्त्रमें अवकीर्णी कहा गया है । इस व्यभि- 


चारको उपपातक कहनेसे और स्मृतिमें पातित्यका कथन होनेखे संशय होता है कि प्रच्युतका प्रायश्चित्त 
होता है कि नहीं ? पूर्वपक्षमें प्रायश्चित्त नहीं होता, क्योंकि जसे “यज्ञोपवीतकालमें लोकिक अग्निमें होम 


अधि० ११ खू ४२ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७९, 


भवितुमर्हति । कि कारणम्‌ ? 'आखढो नेष्ठिकं घम यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्तं न पश्यामि 
येन झुद्धयेत्स भाव्महा ॥' इत्यप्रतिखम्राचेयपतनस्सरगाच्छिन्नशिरस इव प्रतिक्रियानुपपत्तेः, 
उपकुर्वाणस्य तु तारक्पतनस्मरणाभावादुपपद्यते तत्प्रायश्चित्तम्‌॥ ४१ ॥ 


उपपूवेमपि त्वेके मावमशनवत्तदुक्तम ॥ ४२ ॥ 


पद्च्छेद्‌--उपपूवंम्‌, अपि, तु, एके, भावम्‌, अशनवत्‌, तदुक्तम्‌ । 

सूत्राथ --(अपि तु, एके) कई आचाय इसे (उपपुवंम्‌) उप उपसगंपूवंक उपपातक मानते हैं, 
( अशनवत्‌ ) जैसे उपकुर्वाण ब्रह्मचारी यदि मद्य-माँस खाए तो उसका ब्रतलोप और पुनः संस्कार 
होता है, वसे प्रच्युत नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए मी प्रायश्चितका ( भावम्‌ ) विधान है। ( तदुक्तम्‌ ) 
इसका विचार पूवमीमांसाके समा विप्रतिपत्ति: स्यात्‌? इत्यादि सूत्रोंमें किया गया है । 

* अपि त्वेक आचार्या उपपातकमेवेतदिति मन्यन्ते, यन्तैष्टिकस्य गुरुदारादिभ्योऽ- 
न्यच ब्रह्मचय विशीयंत, न तन्महापातकं भवति, शुरुतल्पादिघु महापात्तकेष्वपरिगण- 
नात्‌ | तस्मादुपकुर्वाणवन्नेणिकस्यापि प्रायश्चित्तस्य भावमिच्छन्ति, ब्रह्मचारित्वाविशेषाः 
द वकीणित्वाविशेषाच्च । अशनवत्‌ | यथा ब्रह्मचारिणो मधुमांसाशने तलोपः पुनःसंस्का- 

ररचेवमिति। ये हि प्रायश्चित्तव्याभावमिच्छन्ति तेषां न मूलमुपळभ्पते, ये तु भावमिच्छन्ति 


नहीं हो सकता । क्या कारण? 'आरूढो नष्ठिक०' ( नष्ठिक धममें आख्ढ होकर जो पुनः 
उससे प्रच्युत होत है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायश्चित्त नहीं देखता हूँ ) इसप्रकार 
स्मृतिमें अप्रतिकायं पतन कहा गया है, अतः जैसे कटे हुए शिरका पुनः प्रतिसन्धान नहीं हो सकता, 
वसे इस पतनका भी प्रतिकार नहीं हो सकता है । उपकुर्वागके इसप्रकारकी पतनकी स्मृति न होनेसे 
उसका प्रायश्चित्त हो सकता है ॥ ४१ ॥ 

आर दूसरे आचायं ऐसा मानते हैं कि जो नेष्ठिक ब्रह्माचारीका गुरुपत्नी आदिसे अन्यत्र 
ब्रह्मचय विश्ञीर्ण हो तो बह उपपातक ही है महापातक नहीं है, क्योंकि उसकी गुरुतल्प आदि महा- 
पातकोंमें गणना नहीं है । इसलिए उपकुर्काणक्रे समान नेष्ठिको मी प्रायश्‍्चितके अस्तित्वकी इच्छा 
करते हैं, क्योंकि ब्रह्मचारित्व अविशेष है ओर अवकीणिद्व अविशेष है अर्थात्‌ दोनों समानरूपसे 
ब्रह्माचारी और अवकीर्णी हे । अथनके समान | जवे मधु-मद्य और मांसके भक्षणसे ब्रह्मचारीके 
ब्रतलोप और पुनः संस्कार होते हैं, वसे यहाँ पर भी समझना चाहिए । जो प्रायश्‍्चित्तका अमाव 

सत्यानन्दी-दीपिका 

करना चाहिए, क्योंकि विवाहके समय जो विहित अग्निका आधान है वही अहवनीय अग्नि है, उपनयन 
कालमें उसका अभाव है, इससे लौकिक अग्निमें होमका विधान है, वसे व्यमिचारी नेष्ठिक ब्रह्माचारी- 
को प्रायस्चित्त-पशु गदभंका अग्निमें होम करना चाहिए, क्योंकि उसको भी अविवाहित होनेसे 
आहवनीयाग्नि अप्राप्त है, ऐसा मीमांसारासस्त्रके छठे अध्यायमें निर्णय किया गया है। यह जो 
प्रायश्चित्त लिखा गया है वह भी उपकुर्वाण ही के लिए हे । परन्तु व्यमिचारी नेष्ठिक ब्रह्माचारीके लिए 
प्रायश्चित्त नहों है ॥ ४१ ॥ 

% सिद्धान्ती-'उप' पद पूर्वक पातक उपपातक कहा जाता है। “ब्रह्महत्या सुरापानं स्तेयं 
गुवङ्गनागमः । महन्ति पातकान्याहुः संसगंश्चापि तेः सह ॥'” ( ब्रह्महत्या, सुरापान, सुवर्णकी चोरी, 
गुरुपल्नीसे सङ्गम और उनसे वर्षतक सङ्ग इनको महापातक कहते हैं ) यह स्मृति है, और स्मृतिकी 
मूलभूत श्रुति भी ह्वै-'स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिबश्च गुरोस्तल्पमावसन्ब्रह्महा चेते पतन्ति चत्वारः 
पञ्चमश्चाचरे स्तैरिति” ( छा» ५।१०।९ ) ( ब्राह्मणके सुवणंका चोर, मद्य पीनेवाला, गुरुस्त्रीगामी, 
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तेषां ब्रह्मचाय॑वरकीर्णीत्येतद्विशेषणश्रवर्ण मूलम्‌ । तस्माद्धाचो युक्ततरः। तदुक्तं प्रमाण- 
लक्षणे-'समा विप्रविपत्तिः स्यात' (जै०सू०१।३।८) 'झास्त्रस्था वा तक्चिमित्तत्वात? (जै०सू०१।३॥९) 
इति । प्रायश्चित्ताभावस्मरणं त्वेवं सति यत्नगोरवोत्पादनाथंमिति व्याख्यातव्यम्‌ । पर्व 
भिक्षुवेख।नसयोरपि “वानप्रस्थो दीक्षाभेदे द्वच्छु' द्वादशरात्रं चरित्वा महाकक्षं वधयेत', भिक्षुर्वान- 
प्रस्थवत्सोमवछिवरज स्वञ्चाखसस्क्ारश्च' इत्येवमादि प्रायश्चित्तस्मरणम ञुस्मतेव्यम्‌ ॥ ४२॥ 
( १२ बहिरधिकरणम्‌ सू ४३ ) 
बहिस्तूभयथापि स्मृतेराचाराच ॥ ४३॥ 


चाहते हें उनके मतका मूल प्रमाण उपलब्ध नही होता । ओर जो प्रायदिचत्तका माव चाहते हैं 
उनके मतमें ब्रह्मचारी अवकोणीं' यह अविशेष श्रतिमुलळ है । इसलिए प्रायदिचत्तका अस्तित्व युक्ततर 
है । वह “समा विप्रतिपत्ति; स्यात’ ( यवमयश्चरुः ) यहाँपर कुछ लोग यव शब्दका दीघं शूक 'जो' 
में प्रयोग करते हूँ ओर कुछ 'त्रयंगु' देशविशेषमें प्रयोग करते हैं, तो किसका चरु होना चाहिए । 
ऐसा सन्देह होनेपर वृद्ध प्रयोगके दोनों अर्थोमें समान होनेसे विकल्पसे तुल्य प्रतिपत्ति होगी, ऐसा 
प्राप्त होनेपर सिद्धान्त "शास्त्रीय प्रतिपत्ति ही अधिक बलवती होती है, क्योंकि धमविज्ञान शास्त्रनिमित्तक 


है! इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें कहा गया है। ऐसा होनेपर प्रायरिचित्तामाव प्रतिपादिक स्मृति तो 
[ नष्ठिकमें | यत्तगोरव उत्पादन करनेके लिए है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए । इसप्रकार 'वान- 


प्रस्थो दीक्षाभेदे०' ( वानभप्रस्थत्रतका लोर होनेपर 'दिनत्रयमेकवारभोजनं दिनत्रयं रात्रिभोजनं दिन- 
त्रयमयाचितं दिनत्रयसुपवासकरणम्‌? इसप्रकार बारह रात्रितक प्राजापत्यकर बहुत तृण और वृक्ष- 
वाले देशकी जलदान आदिसे वद्धि करे) 'मिक्षुवानप्रस्थवत्‌०' ( मिक्षु वानप्रस्थके समान सोमलताको 
छोड़कर बहुत तृण और वक्षवाले देशकी जलदान आदिये वृद्धि करे और स्वञ्चास्त्र विहित संस्कार- 
ध्यान प्राणायाम आदि भी करे ) इत्यादि प्रायरिचित्त स्मृतिका मिक्षु ओर वानप्रस्थमें भी अनुस्मरण 


करना चाहिए ॥ ४२ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
ब्रह्महत्यारा ये चारों पतित होते हैं और पाँचवां उनके साथ संसग करनेवाला भी ) ये महापातक 
हैं। अतः उपकुर्वाण ( समावतनके अनन्तर गृहस्थाश्रममे प्रवेश करनेवाले ) ब्रह्मारीके समान 
नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए मी प्रायर्चित्त होना चाहिए, क्योंकि प्रायश्चित्त श्रृतिमुलक है । जैसे 'यव- 
मयश्चरु” यहाँ यव शब्दका सन्देह होतेपर “यदान्या ओषधयोर्लायन्त्यथेते यवा मोद्मानास्तिष्ठन्ति' 


( जब अन्य ओषधियाँ सूखने लगती हैँ तब थे यव मोदमान-हरे भारे रहते हैं ) इसप्रकार शास्त्रमूलक 
होनेसे दीघ शूक रूप अथमें यव शब्दका प्रयोग आदरणीय है, वसे श्रतिमुलक प्रायश्चित्त भी आदर- 


णीय है । 'सवंपापप्रसक्तोऽपि ध्यायन्निमिषमच्युतस्‌ । भूयस्तपस्वी भवति पङ्क्तिपावन एव च ॥ 
'उपपातकसंघेषु पातकेषु महत्सु च। प्रबिइय रजनीपादं ब्रह्मव्यानं समाचरेत्‌ ॥ (स्तवं पापोंसे प्रसक्त 
होनेवाला भी अच्युत मगवातुका निमिष मात्र ध्यान करता हुआ पुनः तपस्वी और पंक्तिपावन हो 
जाता हे । उपपातकोंके समुदायमें ओर मह्दापातकोंमें रात्रिके चोथे प्रहरमें ब्रह्वाका चिन्तन करे) और 
““अनोवाक्कायजान्दोषानज्ञानोत्थान्प्रमादजान्‌ । सर्वान्‌ दृहति योगाग्निस्तूरराक्षिमिवाऽनळः । नित्य- 
मेव तु कुवीत प्राणायामास्तु षोडशः । अपि श्रणहन मासात्पुनन्स्यहरहः कृताः ॥' ( जैसे अन्नि 
तुलराशिको जलाकर मस्ममय कर देती है, वसे अज्ञानसै, प्रमादसे, मन-वाणी और शरोरसे हुए 
सब दोषोंको योधाग्नि जला देती है । नित्य सोलह प्राणायाम करने चाहिए, एकमास तक प्रतिदिन 
किये यये प्राणायाम भ्रणहय्य़ा करनेवालेको भी पावन करते हैं ) इत्यादि वाक्योका ग्रहण करना 


चाहिए । इसप्रकार उत्तम आश्रमसे प्रच्युत ऊध्व रेताओंके लिए मी प्रायहिचित्तका विधान है। अत! 
प्रायश्चित्तानन्तर उनका मी विद्यामें अधिकार है ॥ ४२ ॥ 
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पद्च्छेद्‌--बहिः, तू, उभयथा, अपि, स्मृतेः, आचारात्‌, च । 

सूत्राथ--( उमयथापि ) ऊध्वरेताकी अपने आश्रमसे प्रच्युति उपपातक हो चाहे महापातक 
दोनों प्रकारसे भी उसका शिष्टों द्वारा ( बहिस्तु ) बहिष्कार करना चाहिए, (स्मृतेराचाराच्च) क्योंकि 
प्रायश्चित्त न पश्थामि' इत्यादि निन्दात्मति ओर शिशचार हैं । 

१८ यद्यध्व रेतसां स्वाश्रमेभ्यः प्रच्यवनं महापातकं यदि चोपपातकसुभयथापि 
शिए्ेस्ते बहिष्कतंव्याः । “आरूढो नेष्ठिक धम यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायश्चित्तं न पश्यामि येन 
शुध्येत्स आत्महा’ इति, 'आरूढपतितं विप्रं मण्डलाञ्चविनिःसतम्‌। उद्दद्ध कृमिदष्टं च स्पृष्ट्वा 
चान्द्रायण चरेत्‌’ इति चंवमादिनिन्दातिशायस्सृतिभ्यः, शिष्टाचाराच । नहि यज्ञाध्ययन- 
विवाहादीनि तेः सह(चरन्ति शिष्टाः ॥ ४३ ॥ 

( १३ स्वाम्यधिकरणम्‌ । सु० ४४-४६ ) 
स्वामिनः फलश्रृतेरित्यात्रेयः॥। ४४ || 

पद्च्छेद्‌~-स्वामिनः, फलधतेः, इति, आत्रेयः । 

सुजाथ--( स्वामिनः ) यजमान ही साङ्ग प्रधान उपासनाओंका कर्ता है, ( इति आत्रेयः ) 
ऐसा आत्रेय आचायंका मत है, ( फलश्रृतेः ) क्योंकि 'वर्षति हास्मै’ इत्यादि फलश्रति है । 

& अङ्गेषूपा्नेषु संशयः--कि तानि यञमानकर्माण्याहोस्विदत्विकर्माणीति । 
कि तावत्प्राप्तम्‌ ? यजमानकर्माणीति । कुतः ? फलश्रुते', फलं हि श्रपते--वर्षति हास्मं 
वषयति ह य एतदेवं विद्वान्वृष्टौ पञ्चविधं सामोपास्ते’ ( छ० २।३।२ ) इत्यादि । तच्च स्वामि 
गामि न्याय्यम्‌. तस्य साङ्ग प्रयोगेऽधिकृतत्वात्‌, अधिकृताधिकारत्वाच्चेवंज्ञातीयकस्य । 


यदि ऊध्वरेताओंका अपने अ।श्रमदे प्रच्युत होना महापातक हो अथवा यदि उपपातक हो 
दोनों प्रका रसे उनका शिष्टपुरुषो द्वारा बहिष्कार करना चाहिए, क्योंकि "आरूढो नेष्टिक्े (जो 
नेष्ठिक धमंने आरूढ हो पुन; प्रच्युत होता है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायश्चित्त नहीं 
देखता हुँ ) और 'आरूढपतित०' ( आश्रममें आरूढ हुए पतित विप्रको और मण्डलसे बहिष्कृत को, 
फाँसीसे स्वयं मरनेवाले ब्राह्मणको और कृमियोंसे द ब्राह्मणको स्पश कर चान्द्रायण व्रत करे ) 
इत्यादि अतिद्चय निन्दा करनेवाली स्मृतियां हैं और शिष्टाचार भी है । इसलिए शिष्ट पुरुष उनके 
साथ यज्ञ, अध्ययन, विवाह आदि व्यवहार नहीं करते हैं ॥ ४३ ॥ 

अङ्गोंते सम्बद्ध उपासनाओंमें संशय होता है कि क्या वे उपासनाएं यजमानके कम हुँ अथवा 
ऋसवक्‌के कमं हैं ? तब क्या प्राष्ठ होता है? पूवपक्षो--वे यजमानके कमं हैं, क्योंकि ऐसी फलश्रुति 
है । “बषति हास्मे०” ( जो इसे इसप्रकार जाननेवाला पुरुष वृष्टिमें पाँच प्रकारके सामकी उपासना 
करता है उसके लिए वर्षा होती है वह स्वयं भी मेघोंखे वर्षा करा लेता है ) इश्यादि फलब्रति हवै । 
वह फळ स्वामी-यजमान को प्राप्त हो यह उचित है, क्योंकि वह साङ्ग प्रयोगमें अधिकृत है। इस 
प्रकारकी उपासनामें वह अधिकृत अधिकार है। और 'वषं्यस्मे०' ( जो उपासना करता है उसके 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

जिन नैष्ठिक आदि पुरुषोंने प्रायश्चित्त कर लिया है, उनके साथ किया श्रवण आदि 
ब्रह्मविद्याका साधन हे कि नहों ? ऐसा सन्देह होनेपर पुवपक्षमें उनके साथ किया गया श्रवण आदि 
विद्यका साधन होता है । सिद्धान्तमें उनकी प्रायश्चित्त आदिसे पारलौकिक शुद्धि होतेपर मी यहाँ 
शुद्धि नहीं होती, इससे उनके साथ किया श्रवण आदि विद्याका साधन नहों होता ॥ ४३ ॥ 

& अङ्गाश्रित उपासनाओंमें यजमान और ऋत्विक दोनोंके कतृंत्वका संभव होनेसे संशय 


७८२ अरह्मसू्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा० ४ 


फलं च कर्तयुंपासनानां श्रूयते-'वषंत्यस्मे य उपास्ते’ इत्यादि। नन्वृत्विजो5पि फलं दष्टमू-- 
“आत्मने वा यजमानाय वा यं कामं कामयते तमागायति (बृह १।३।२८) इति । न, तस्य वाचनि- 
कत्वात्‌ । तस्मात्स्वामिन एव फळवत्सूपारूने षु कटत्वमित्यात्रेय आचायों मन्यते ॥ ४४॥ 
आत्विज्यमित्योडलोमिस्तस्मे हि परिक्रीयते ।। ४५ ॥ 
पद्च्छेद- आख्विज्यम्‌, इति, ओडुलोमिः, तस्मे, हि, परिङ्रीयते । 
सूत्राथ--( आत्विज्यस्‌ ) इन उपासनाओंका कर्ता ऋत्विक्‌ है, '( इति ओडुलोमिः ) ऐसा 


ओड्ुलोमि आचायका मत है, (हि) क्योंकि ( तस्म) उस साङ्ग कर्मके लिए ( परिक्रीयते ) 
दक्षिणासे ऋत्विक खरीदा जाता है । 


नेतद स्ति ~ स्वाभिकर्माण्युपासनानीति, ऋत्विक्कर्माण्येतानि स्युरित्यौडुलोमिरा- 
चायाँ मन्यते । कि कारणम्‌ ? तस्मे हि साङ्गाय कमणे यजमानेनत्विकपरिक्रीयते, तत्प्र 
योगान्तःपातीनि चोद्गीथाद्॒पासनान्यधिकृताधिकारत्वात्‌। तस्माद्गोदोहनादिनिय- 
मवदेवत्विग्मिनिवत्यरन्‌। तथा च 'तं ह बको दाहभ्यो विदाञ्जकार स ह नेमिशोयानाधुद्गाता 
बभूव’ ( छा» १।२।१३ ) इत्य दूगातृकतकतां विज्ञानस्य दायति! यत्तक्तम्‌- कर्ताश्रयं 
फलं श्रयत इति- नेष दोषः, पराथत्वाहत्विज्ञोऽन्यत्र बचनात्फलसंबन्धानुपपत्तः ॥४५॥ 

श्रुतेश्च ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेदू--श्रतेश, च । 

खुत्राथ--क्योंकि 'यां व काचन' इत्यादि श्रुति ऋत्विक कतक उपासनाका फल यजमानके 
लिए दिखलाती है । 


लिए मेघ यथेष्ट वृष्टि करता है ) इत्यादि फल उपासनाओंके कर्तामें सुना जाता है । परन्तु 'आत्मने 
वा यजसानाय०' ( अपने लिए अथवा यजमानके लिए जिस मनोरथकी वह उद्गाता कामना करता 
है उसे सामके उद्गानसे सिद्ध करता है) इसप्रकार क्रत्विककी भी फल प्राप्त हुआ देखा गया है । 


नहीं, क्योंकि वह वाचनीक है, इसलिए यजमान ही फलवालो उपासनाओंका कर्ता है, ऐसा आत्रेय 
आचाय मानते हे ॥ ४४ ॥ 


सिद्धान्ती--उपासनाएं स्वामी कम हैं, ऐसा नहीं है, ये ऋत्विक के कम होने चाहिए, ऐसा 
औडुलोमि आचाय मानते हैं, क्योंकि उस साङ्ग कमंके लिए यजमानसे ऋष्विकका परिक्रयण किया 
जाता है । ओर उद्गीथ आदि उपासनाएं उस प्रयोगके अन्तभूंत हैं, क्योंकि अधिकृतका अधिकार 
है ॥ इसलिए गोदोहन आदिके समान ही वे साङ्ग उपासनाए कऋत्विजोंसे ही संपादन होनी चाहिए । 
उसी प्रकार “तं ह बको दाल्भ्यो०' ( अतः दाल्भ्यके पुत्र बकने उसे जाना-पूर्वोक्त प्रकारसे प्राणदृष्टिसे 
उद्गीथको उपासनाकी वह नेमिषारण्यसें यज्ञ करनेवालोंका उद्गाता हुआ) यह श्रुति विज्ञानको उद्गाता 
कतंक दिखलाती. है । जो यह कहा गया है कि कर्ता आश्रय फलश्रति है, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
ऋषत्विक यजमानके लिए है, अतः वचनसे अन्यत्र ऋत्विकका फल सम्बन्ध अनुपपन्न है ॥ ४५ ॥ 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है । पुर्वपक्षमे इन उपासनाओंका कर्ता यजमान है, क्योंकि "वषति हास्मे' इत्यादि फलश्रुति 
है, कारण कि कतृत्व और मोक्तृत्व एकमें ही युक्त है। जैसे साङ्ग क्रतुमें अधिकृतका अधिकार होनेसे 
गोदोहनका फल क्रतुके अधिकारीको प्राप्त होता है, वैसे अङ्गाश्चित उपासनाओंका फल भी यजमानको 
प्राप्त होता है, क्योंकि अधिकृत अधिकारी है । यद्यपि ऋत्विकके लिए भी फलका श्रवण है, तो भी. 


यजमान कतृक भोक्तृक फलका बाधक न होनेसे उपासनाओंका फल कर्ता यजमान को हो प्राप्त 
होता है ॥ ४४॥ 


अधि० १४ खू० ४७ |  भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासदित ७८३ 


यां चे कांचन यज्ञे ऋत्विज आशिषमाशासत इति यजमानायेव तामाशासत इति होवाच 
इति, 'तस्मादु हैवंविदुद्गाता ब्रयःत्कं ते काममागायानि' (छा० १।:।८-९) इति । तच्चत्विकत- 
कस्य विज्ञानस्य यजमानगामि फलं दरायति । तस्प्रादङ्ञोपासनानासत्विकमत्वसिद्धिः ॥४९॥ 


( १४ सहकायन्तर विध्यधिकरणम्‌ | स्‌० ४७-४९ ) 
सहकार्यन्तरबिधिः पक्षेण तृतीयं तद्वतो विध्यादिवत्‌ ॥ ४७ ॥ 


पदच्छेद--सहकायन्ठरविधिः, पक्षेण, तृतीयम्‌, तद्वतः, विध्यादिवत्‌ । 

सृत्रार्थ--( सहकायंन्तरविधिः ) 'बाल्यं च पाण्डित्यं०' इस श्रुतिमें विद्याके सहकारी मौनको 
अपूर्व होनेसे विधि समझना चाहिए, ( तृतीयम्‌ ) और श्रवण आदि साधनोंमें तृतीय साधन निदिध्यासन 
मौनशब्दसे विहित है, ( तद्वतः ) परोक्ष ज्ञानयुक्त संन्यासियोके लिए साक्षात्कार निमित्त यह विधि है, 
( पक्षेण ) जिस पक्षमें भेद दशनकी प्राप्ति है उस पक्षसे साक्षात्कारकी प्राप्ति न होनेसे यह विधि 
सार्थक है ! ( विध्यादिवत्‌ ) जैसे दर्शपृर्णमास प्रधान विधिमें अन्वाधान अङ्गोंकी विधि होती है, बसे 
यहाँ मौनकी विधि है । 

& 'तस्माद्ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेद्‌ बाल्यं च पाण्डित्यं च निर्विद्याथ मुनि 
रमौनं च मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मणः’ (बृह० ३।५।१) इति बृहदारण्यके श्रयते। तत्र संशयः 
मौनं विधीयते न वेति । न विधीयत इति तावत्प्राप्तम्‌, वास्येन तिष्ठासेदित्यत्रेव विधेरव- 
लितत्वात्‌। न ह्यथ मुनिरित्यत्र विधायिका विभक्तिरूपलभ्यते, तस्मादयम नुवादो युक्तः 

कुतः प्राप्तिरिति चेत्‌-मुनिपण्डितदाब्दयोर््ञानार्थत्वात्पाण्डित्यं निविंदयेत्येवं प्राप्त मौनम्‌ 

'यां चे कांचन०' ( ऋत्विक्‌ यज्ञमें जिस किसी. कामकी प्रार्थना करते हैं यजमानके लिए ही 
उसकी प्राथना करते हैं, ऐसा उसने कहा ) 'लस्मादु०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाला उद्गाता 
यजमानसे इस प्रकार कहे कि में तेरे लिए किन इष्ट कामनाओंका आगान करूं ) इस प्रकार श्रतियाँ 
व्यत्विक्‌ कतृंक उपासनाका फल यजमानगामी दिखलाती हैं। इसलिए अङ्गोपासनाओंमें ऋत्विक्‌ 
कमंत्व सिद्ध होता है ॥ ४६ ॥ 

'तस्मादघ्राह्मणः०' ( अतः ब्राह्मण आत्मज्ञानका पुणंदया संपादन कर आत्मज्ञानरूप बलसे 
स्थित रहनेकी इच्छा करे । फिर बाल्य ओर पाण्डित्यको पूर्णतया प्राप्तकर वह मुनि होता है। तथा 
झमोन मर मोनका पूणंदया संपादनकर ब्राह्माण कृतकृत्य होता है) ऐसी वृहदारण्यकमें श्रुति है। 
उसमें संशय होता है कि मौनका विधान किया जाता है अथवा नहीं? पूवपक्षी- मौनका विधान 
नहीं किया जाता, ऐसा 'प्राप्त होता है । क्योंकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌’ यहाँपर ही विधि समाप्त हो जाती 
है । कारण कि “अथ मुनिः' इसमें विधायक विधि प्रतिपादक विभक्ति उपलब्ध नहीं होती, इससे यह 
अनुवाद युक्त है । ऐसा यदि कहो कि मौनकी कहांसे प्राप्ति हुई, तो मुनि और पाण्डित्य दान्दोंके 
ज्ञानांथेक होनेसे “पाण्डित्यं निर्विद्य इससे मौन प्राप्त होता है। ओर “अमौनं च मोनं च०' ( अमौन 
और मौनका पूणंतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) यहाँ ब्राह्मणत्वका विधान नहीं किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# विधुर आदि मन्द अधिकायिंके लिए ज्ञानका साधन जप, तप आदि ओर मध्यम अधि- 
कारियोंके लिए ज्ञानका साधन अङ्गोपासनाको कहकर अब प्रसङ्गवश उत्तम अधिकारियोंके लिए 
ज्ञानका साधन 'सहकायन्तरविधिः' इत्यादिसे कहते हैं। पूवपक्षमें ममक्षको मोन अनुष्ठेय नहीं है 
सिद्धान्तमें मोन अनुप्ठेय है ॥ ४७ ॥ 


७८४ प्रह्मसत्र-शा ड्रभाष्य [ अ० ३ पा० ७ 


अपि च--'अमोनं च सौनं च निर्विद्याथ ब्राह्मणः’ इत्यत्र तावन्न ब्राह्मणत्व॑ विधोयते, प्रागेव 
प्रातत्वात्‌ । तस्मात्‌ अथ ब्राह्मणः इति प्रशंसावादस्तथेवाथ मनिरित्यपि भवितुमहति 
समाननिद्‌ शत्वादिति । एवं प्राप्त बमः-सहकायन्तरविधिरिति । विद्यासहकारिणो मोग- 
स्य बाल्यपाण्डित्यवद्धिधिरेवाश्रयितव्यः, अपूर्वत्वात्‌। ननु पाण्डित्यशब्देनेव मोनस्याव- 
गतत्वमुक्तम्‌ । नेष दोषः, मुनिदव्दस्य ज्ञानातिशय/थंत्वात्‌, मननान्मुनिरिति च व्युत्प- 
त्तिसंभवात्‌, 'मुनीनामप्यह ब्यास? ( गी० १०।३७ ) इति च प्रयोगद््शनात्‌ । ननु मनि 
शब्द उत्तमाश्रमवचनोऽपि श्रयते-'गाहेस्थ्यमाचार्यकुलं मौनं वानप्रस्थम' इत्यत्र, न, “वाल्मी 
किमुनिपुंगबः' इत्यादिषु व्यमिचारदर्दानात्‌। इतराश्रमसंनिघानात्त पारिशेष्यात्तत्रोत्तः 
माश्रमोपादानं ज्ञानप्रधानत्वादुत्तमाश्रमस्य । तस्माद्वाल्यपाण्डित्यापेक्षया तृतीयमिदं 
मोनं ज्ञानातिशयरूपं विधीयते। यत्त बाल्य एव विधेः पर्यवसानमिति, तथाप्यपूर्वत्वा- 
न्मूनित्वस्य विधेयत्वमाश्रीयते-मुनिः स्यादिति। निवदनीयत्वनिद शादपि मोनस्य 
बास्यपाण्डित्यवह्वि धेयत्वाश्रयणम्‌ । तद्वतो विद्यावतः संन्यासिनः, कथं विद्यावतः संन्या- 
सिन इत्यवगम्यते ? तद्धिकारात्‌, ‘आत्मानं विदित्वा पुत्राद्येश्णाभ्यो व्युत्थायाथ भिक्षाचयं 
चरन्ति’ इति । ननु सति विद्यावच्वे प्राप्नोत्येव तत्रातिशायः कि मोनविधिनेत्यत आह-- 
पक्षेणेति । एतदुक्तं भवति--यस्मिन्पक्षे भेददर्शनप्राबल्यान्न प्राप्नोति, तस्मिन्नेष विधि- 
रिति । विध्यादिवत्‌। यथा--'दशपूर्णमासाभ्यां स्वगकामो यजेत’ इत्येवंज्ञातीयके विध्यादौ 
सहकारित्वेनाग्न्यन्वाधानादिकमङ्गजञानं विधीयते । एवमविधिप्रधानेऽप्यस्मिन्विद्यावाक्ये 
मोनविधिरित्यथः ॥ ४७॥ 
जाता, क्योंकि वह [विविदिषन्ति ब्राह्मणाः] पव प्राप्त है । इसलिए 'अथ ब्राह्मण: यह प्रशंसावाद ही 
है । इसीप्रकार “अथ मुनिः यह भी प्रशसावाद ही हो सकता है, क्योंकि दोनोंमें समानरूपस्षे निर्देश हे । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हें--'सहकायन्तरविधिः' विद्याके सहकारी मोनकी 
बाल्य और पाण्डत्यकि समान विधि ही आश्रयण करनी चाहिए, क्योंकि वह अपुव है । परन्तु यह 
कहा गया है कि पाण्डित्यशब्दसे ही मोन अवगत है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मुनि शब्द ज्ञानाति- 
शयाथंक है और 'मननसे मुनि” इस व्युत्पत्तिका संभव है, थोर “सुनीनामप्यहं व्यासः” ( मुनियोंमें मी 
मैं व्यास हूँ ) इस प्रकार प्रयोग देखनेमें आता है । परन्तु ' 'गाहस्थ्यमाचायंुल०' ( गाहंस्थ्य, आचाय 
कुल, मोन ओर वानप्रस्थ ) इस श्रृतिमें मुनिशब्द उत्तमाश्रमका वाचक मी है? नहीं, क्योंकि 
वाहमीकिसुनिपुङ्गव „ इत्यादिमें व्यमिचार दिखाई देता है । परन्तु अन्य आश्रमोंके सन्निधानसे और 
परिशेषडे इस वचनमें उत्तम आश्रमका ग्रहण है, कारण कि उत्तम आश्रम ज्ञान-प्रधान हे। इसलिए 
बाल्यमें ही विधिका पर्यवसान किया गया है, तो भी मुनितवका अपूव होनेसे 'झुनिः स्यात्‌’ इस प्रकार 
विधेयत्व आश्रयण किया जाता .है । मौनका निर्वेदनीयरूपसे निदश्च होनेसे भी बाल्य और पाण्डित्यके 
समान विधेयत्व आश्रयण है । “तद्वतो? विद्यावान्‌-संत्यासीका । विद्यावात्‌-संन्यासीका, ऐसा किससे 
अवगत होता है ? इससे कि “आत्मानं विदिस्वा०' ( आत्माको जानकर पुत्र आदि एषणाका त्यागकर 
अनन्तर मिक्षाचय करते हैं) इस प्रकार संन्यासीका अधिकार है। परन्तु विद्यावत्त्व होनेपर उसमें 
अतिशय प्राप्त होता ही है, तो मौन विधिका क्या प्रयोजन ? इसपर कहते हैं--'पक्षेण' अभिप्राय यह 
है--जिस पक्षमें भेद दशंनकी प्रधानतासे [ ज्ञानातिथय ] प्राप्त नहीं होता उस पक्षमें यह _ विधि है । 
विधि आदिके समान । जसे 'दशांपूणमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत' इस प्रकारकी विधि आदिमें सहकारि- 


रूपसे झग्निके अन्वाधान आदि अङ्ग समुहका विधान किया जाता है। इस प्रकार अविधि प्रधान इस 
विद्यावाक्यमें भी मौन विधि है, ऐसा अथ है ॥ ४७॥ 


अधि० १४ सु० ४८-४९. ] भाषान्नुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७८५ 


एवं बाल्यादिविशिष्टे केवल्याश्रमे श्रतिमति विद्यमाने कस्माच्छान्दोग्ये ग्रहिणोप- 
संहारः अमिसमाब्रृत्य कुटुम्बे’ ( छा» ८।१५।? ) इत्यत्र ? तेन ह्यपसंहरंस्तद्विषयमादरं 
दशायतीति । अत उत्तरं पठति-- 

कृत्स्नभावात्तु गृहिणोपसंहारः ॥ ४८ ॥ 

पदच्छेद-- कत्स्तभावात्‌, तु, गृहिणा, उपसंहारः । 

खुजाथ --( इत्स्नमावात्‌ ) गृहस्थाश्रममे विशेषरूपसे विद्यमान हैं, अतः यज्ञ आदि और 
आश्रमान्तर विहित शम आदिका ( गृहिणा ) गृहस्थाश्रमसे ( उपसंहारः ) उपसंहार किया गया है 
( तु ) शब्द विशेषणाथक है । 

४ तुशब्दो विशेषणार्थः । कृत्स्नभावो5स्य विशेष्यते। बहुलायासानि हि बहून्या- 
श्रमकर्माणि यज्ञादीनि तं प्रति कतव्यतयोपदिष्टानि, आश्रमान्तरकर्माणि च यथासंभव- 
महिसेन्द्रियसंयमादीनि तस्य विद्यन्ते । तस्मादग्रहमेघिनोपसंहारो न विरुध्यते ॥४८॥ 

मोनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 

पदच्छेद--मौनवत्‌, इतरेषाम्‌, अपि, उपदेशात्‌ । 

सूचार्थ--(मौनवत्‌) जेसे मोन ओर गृहस्थाश्रम श्रुति सम्मत हैं, वसे (इतरेषामपि) वानप्रस्थ 
और ब्रह्मचार्याश्रम मी श्रुति सम्मत हैं, ( उपदेशात्‌ ) क्योंकि चारों आश्रमोंका श्रतिमें उपदेश है । 

क यथा मोनं गार्हस्थ्यं चेतावाश्रमो श्रतिमन्तावेवमितरावपि वानप्रस्थगुरुकुला- 
वासो । दशिता हि पुरस्ताच्छुतिः- तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायकुछवासी तृतीय: ( छा० 
२।२३।१ ) इत्याद्या । तस्माच्चतुर्णामप्याश्रमाणा सुपदे शाविशेषात्त ल्यचडिकल्पलमुञच्चया- 
भ्यां प्रतिपत्तिः । इतरेषामिति द्वयोराश्रमयोबहुवचनं वृत्तिभेदापक्षया ऽ नुष्ठातृभेदापक्षया 
वेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 


इस प्रकार बाल्य आदि विशिष्ट श्रुति प्रतिपादित कॅवल्याधमके विद्यमान होनेपर छान्दोग्यो- 
पनिषदूमें 'अभिसमावृत्य कुटुम्बे’ ( आचायंकुलसे समावतंनकर कुटुम्ब-गृहृस्थाश्रममें स्थित हो पवित्र 
स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इस वाकयमें गृहीसे किस प्रकार उपसंहार किया जाता है? इससे 
उपसंहार करता हुआ श्रतिवाक्य गृहस्थाश्रम विषयक आदर दिखलाता है । अतः उत्तर कहते हैं-- 

सुत्रस्थ 'तु' शब्द विश्चेषणाथंक है । उससे गृ हुस्थाश्रमकी पुर्णता विशेषण विशिष्ट की जाती है, 
क्योंकि बहुत आयासवाले बहुतसे यज्ञ आदि आश्रमकम गाहुस्थाश्रमके लिए कतब्यरूपसे उपदिष्ट हैं 


और आहसा, इन्द्रियसंयम आदि अन्य आश्रमके कम भी यथासंभव उसमें विद्यमान हैं, अत 
गृहस्थाश्रम उपसंहार विरुद्ध नहीं हे ॥ ४८ ॥ 


जसे मौन-संन्यासाश्मम ओर गृहस्थाश्रम ये दो आश्रम श्रतिसम्मत हैं, . वसे वानप्रस्थ और 
गुरुकुलवास-त्रह्म चर्याश्रम ये अन्य दो आश्रम मी श्रृतिसम्मत हैं, क्योंकि “तप एव द्वितीयो०' ( तप 
ही द्वितीय घमंस्कन्ध है ओर ब्रह्माचारी आचायं कुलवासी यह तृतीय घमंस्कन्ध है) इत्यादि श्रुति 
पूव॑में दिखलाई गई है । इसलिए चारों आश्रमोंका मी अविशेष उपदेश होनेसे उनकी समानरूपसे 
विकल्य ओर समुच्चयसे प्रतीति होती है । इतरेषाम्‌ ( अन्योंका ) इसप्रकार दो आश्रमोंके लिए बहु- 
वचन वृत्तिभेदसे अथवा अनुष्ठाताके भेदसे है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* यहाँ सन्यासाश्रमके अमावको लेकर गृहस्थाश्रमसे उपसंहार नहीं है, क्योंकि सन्यासाश्रम 
प्रतिपादक अनेंक श्रति, स्मृतिवांक्य हूँ ॥ ४८ ॥ 

% सूत्रकारने प्रथम दो सूत्रोंसे संन्यास और गृहस्थ आश्रमोंका प्रतिपादन किया है, अतः 


७८६ ब्रक्ञसूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा०४ 


( १५ अनाविष्काराधिकरणम्‌ । सू० ५० ) 
अनाविष्कुवेन्नन्वयात्‌ ॥ ५० ॥ 

पदच्छेद--अनाविष्कुवंचू, अन्वयात्‌ । 

सूत्रार्थ--( अनाविष्कुवन्‌ ) बालककि समान अपने ज्ञान आदिको लोगोंमें प्रकट न करता 
हुआ 'केवल शुद्ध माव हो' इतना ही 'अव्यक्तलिङ्गः' इत्यादि श्र तिसे विहित है। ( अन्वयात्‌ ) 
बयोंकि तावन्मात्र ही ज्ञानके अभ्यासमें अनुगत है । 

ध “तस्प्राद्घाह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌' ( बृह० ३।५।१ ) इति बाल्यमनु 
छेयतया श्रयते। तत्र बाळस्य सावः कर्म वा बाद्यमिति तद्धिते सति बालभावस्य वयो विशेष- 
स्येच्छया संपाद यितुमशाक्यत्वाद्ययोपपादमूत्रपुरीषत्वादिबाळचरितमन्तगंता वा भाव- 
विशुद्धिरप्ररूढेन्द्रियत्वं दम्भदर्पादिरहितत्वं वा बाल्यं स्यादिति संशयः । कि तावत्प्रा्म्‌? 
कामचारवादभक्षणता यथोपपादमूत्रपुरीषत्वं च प्रसिद्धतरं लोके बाब्यमिति तद्ग्रहणं 
युक्तम्‌ । ननु पतितत्वादिदोषप्रापेनं युक्तं काम चारताद्याश्रयणम्‌, न, विद्यावतः संन्यासिनो 
वचनसामर्थ्यादोषनिवृत्तिः, पशुहिसादिष्विवेति। एवं प्रा्तेऽभिधीयते-न, वचनस्य 
गत्यन्तुर संभवात्‌ । अविरुडे ह्यन्यस्मिन्वाल्यशान्दाभिलप्ये लभ्यमाने न विध्यन्तरव्याघात- 

कटपना युक्ता । प्रधानोपकाराय चाङ्गं विधीयते । ज्ञानाभ्याखश्च प्रचानमिह यतीनाम नुष्ठं 


तस्मादू्ाह्मणः०› ( इसलिए ब्राह्मणको पाण्डित्य-आत्मज्ञानका पूणतथा सम्पादनकर बाल्य- 
ज्ञाननलभावसे स्थित रहना चाहिए ) इसप्रकार बाल्यकी अमुष्ठानरूपसे श्रति है । यहाँ बालका 
भाव अथवा बालका कमं बाल्य है इसप्रकार तद्धित प्रत्यय होनेपर बालमाव-वयोविशेषका इच्छासे 
सम्पादन नहीं किया जा सकता, अतः यथासम्मव मूत्र, पुरीषत्वका त्याग आदि बालचरित बाल्य है 
अथवा अन्तर्गत मावविशुद्धि अथवा दम्म दपं और इन्द्रिय प्ररूढ आदिसे रहित बाल्य होना चाहिए, . 
ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी--इच्छानुसार वदन, मक्षण, यथेच्छ मुत्र, 
पुरीषका त्याग, ऐसा बाल्य लोकमें अतिप्रसिद्ध है, उसका ग्रहण युक्त है। परन्तु पतितत्व आदि दोषकी 
प्राप्ति होनेसे कामचारता आदिका आश्रयण युक्त नहीं है । ऐसा नहीं, क्योंकि. विद्यावान्‌ संन्यासीका 
वचनकी सामथ्यंसे दोष निवृत्त हो जाता है, जसे विधि प्राप्त पशुहिसा आदिमें दोष नहीं होता है । 

सिद्धान्ती- ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-नहीं, क्योंकि [ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] इस वचनकी 
अन्य गति ह्यो सकती है। बाल्य शब्द वाच्य अन्य अविरुद्ध अथके उपलब्ध होनेपर अन्य विधिके 
व्याघातकी कल्पना युक्त नहीं है । प्रधानके उपकारके लिए अङ्गका विधान किया जाता है । यहाँ ज्ञाना- 
भ्यास यतियेकि लिए प्रधान अतुष्ठेय है । परन्तु सम्पूण बालचर्या अङ्गीकार किये जानेपर ज्ञानाभ्यास 

सत्यानन्दी-दीपिका 

इनसे अतिरिक्त अन्य दो आश्रमोंके न होनेका यदि किसीको भ्रम हो तो 'मौनवत्‌' इत्यादिसे निवृत्त 
करते हैं। प्रत्येक आश्रमका भेद ( ब्रह्वासूत्र ३, ४, १८ ) इस सूत्रकी “सत्यानन्दी-दीपिका' में द्रष्टव्य 
है । इसप्रकार चार आश्रमोंका विशेषरूपसे उपदेश होनेसे 'यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेद्‌ गृहाद्वा- 
वनाद्वा' यह विकल्प और “ब्रह्मचय समाप्य गृही अवेद्गृही भूत्वा वनी भवेत्‌, वनी भूत्वा प्रबजेत्‌' यह 
समुच्चय समानरूपसे समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

& पूर्वपक्षमें--'बाल्येन तिष्ठासेत्‌’ इस विधि वाक्यमें बाल्यशब्दसे लोक प्रसिद्ध यथेच्छ खान, 
पान आदि ग्राह्य हे । इसलिए इसप्रकारका यथेच्छ बालभ्यवहार विद्वानु द्वारा विद्याके अङ्गरूपसे 
अनुष्ठेय है, सिद्धान्तमें--बाल्यशब्दसे मावशुद्धि विद्वातुके छिए अनुष्ठेय है । 


अधि० १६ सू० ५१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७८७ 


यम्‌ । नच खकलायां बाल्चर्यायामङ्गीक्रियमाणायां ज्ञानाभ्यासः संभाव्यते । तस्मादा- 
न्तरो भावविशोषो बालस्याप्ररूढेन्दरियत्वादिरिंह बाल्यमाश्रीयते। & तदाह-अनाविष्कुव- 
न्निति । ज्ञानाध्ययनधामिकत्वादि मिरात्मानमवि्यापयन्दम्भदर्पादिरहितो भवेत्‌ । यथा 
बालोऽप्ररूढेन्द्रियतया न परेषामात्मानमाविष्कर्तुमीहते, तद्वत्‌ । एवं ह्यस्य वाक्यस्य 
प्रधानोपकार्यर्थानुगम उपपद्यते । तथा चोक्तं स्मृतिकारेः-'यं न सन्तं न चासन्तं नाश्रुतं न 
बहुश्रतम्‌ । न सुवृत्त न दुवृत्त वेद कश्चित्स ब्राह्मणः | गृढधर्माश्चितो विद्वानज्ञातचरितं चरेत्‌ । अन्ध 
वज्जडवच्चापि मूकवच महीं चरेत्‌’ ॥ अव्यक्तलिङ्गोञ्व्यक्ताचारः' इति चेवमादि ॥५०॥ 
( १९ पेहिकाधिकरणम्‌ । स्‌» ५१ ) 
ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तदशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 
पदच्छेद--ऐहिकम्‌, अपि, अप्रस्तुतप्रतिबन्ध, तहशनात्‌ । 

सूत्रार्थ-( अप्रस्तुतप्रतिबन्धे ) प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर ( ऐहिकमपि ) इस जन्ममें भी 
विद्याकी उत्पत्ति होती है, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि 'गभं एवेतच्छयानो वामदेवः? इत्यादि श्रुतियोंमें उसे 
देखा जाता है । 

कैः 'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌' (तह्यघूत्र ३।४।२६) इत्यत आरभ्योच्चावचं विद्या- 
साधनमवधारितम्‌, तत्फलं विद्या सिष्यन्ती किमिह ब जन्मनि सिध्यत्युत कदाचिदमुत्रा- 
पीति चिन्त्यते । कि तावछाप्तम्‌ ? इहेवेति। कि कारणम्‌ ? श्रवणादिपूर्विका हि विद्या । 
नच कश्चिद्‌ सुत्र मे विद्या जायतामित्यभि्संघाय श्रवणादिषु प्रबवते। समान एव तु जन्मनि 
की संभावना नहों होगी । इसलिए बालका आन्तर मावविशेष अश्रलढ इन्द्रियत्व रादि बाल्य यहाँ 
आश्रयण किया जाता है । उसे कहते है--'अनाविष्कुवन्‌ ज्ञान, अध्ययन, घामिकत्व आदिसे अपनी 
ख्याति न करता हुआ दम्म, दप आदिसे रहित हो, जेसे बालक इन्द्रियोंके प्ररूढ न होनेसे अपनेको 
अन्योंके आगे प्रकट करनेको चेटा नहीं करता, वसे विद्वानुके विषयमे. समझना चाहिए । इसप्रकार 
[ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ | इस वाक्यका प्रधानोपाकारो-ज्ञानाभ्यासोपकांरी अर्थौनुगमे उपपन्न होतां है। 
ओर इसीप्रकार य न सन्तं०' ( जिसे कोई न सत्‌, न असत्‌, न अश्रत, न बहुश्रत, न सुवृत्त और न 
'दुवृत्त जानता है वह ब्राह्मण है । गूढ धमका आश्रय करता हुआ विद्वान्‌ दूसरोंसे अज्ञात चरित होकर 
विचरण करे । अन्धके समान, जड़के समान और मुकके समान पृथिवी पर विचरण करे) ( अब्यक्त 
लिङ्ग और अव्यक्त आचारवाला हो ) इत्यादि स्मृतिकारोंने कहा है ॥ ५० ॥ 

'सवापेक्षा च इस सूत्रसे आर«मकर नाना प्रकारके विद्यासाघनोंका निश्चय किया गया है । 
उन साधनोंके फळछ्पसे सिद्ध होती हुई विद्या इसी जन्ममें सिद्ध होती है अथवा कदाचित्‌ अन्य जन्ममें 
भी ? इसपर विचार किया जाता है। तब क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी--इसी जन्ममें विद्या सिद्ध 
होती है, क्योंकि विद्या श्रवण आदि पुविका है । मुझे अन्य जन्ममें विद्या उत्पन्न हो ऐसा संकल्पकर 
कोई मी श्रवण आदिमें प्रवृत्त नहों होता । किन्तु इसी जन्ममें विद्याजन्मका संकल्पकर इन साधनोंमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% सिद्धान्तो-बालके यावत्‌ बाह्य चरित ग्राह्य नहीं हैं, क्योंकि 'यस्त्वविज्ञान वान्मचत्यमनस्कः 
सदाऽशुचिः’ ( कठ० १।३।७ ) ( किन्तु जो बुद्धि युक्त नहीं है, स्थिर चित्त नहीं है और सदा अपवित्र 
रहता है वह उस ब्रह्मलोकको प्राप्ठ नहीं. होता ) इत्यादि शोच आदिका नियामक शास्त्र है ॥ ५० ॥ 

* ऐहिक और पारलौकिक साधनोंका फल दो प्रकारका होता है । जैसे कारीरियागका ऐहिक 
वृष्टि फल है और दशपुर्णमास आदि यागका भइध्द्वारा जन्मान्तरमें फल है। इस प्रकार विद्या मी 
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विद्याजन्माभिसंधायेतेषु प्रवतमानो इच्यते । यज्ञादीन्यपि श्रवणादिद्वारेणेव विद्यां जन- 
यन्ति, प्रमाणजन्यत्वाद्विद्यायाः । तस्मादेहिकमेव विद्याजन्मेति । एवं प्राप्ते वदामः-- 
ऐहिकं विद्याज़न्म भवत्यसति अप्रस्तुतप्रतिबन्ध इति । एतदुक्त भवति- यदा प्रक्रान्तस्य 
विद्यासाधनस्थ कश्नित्प्रतिबन्धो न क्रियत उपस्थितविपाकेन कर्मान्तरेण, तदेहेव विद्यो- 
त्पद्यते, यदा तु खलु तत्प्रतिबन्धः क्रियते वदामुत्रति । उपस्थितविपाकत्वं च कर्मणो 
देशकालनिमित्तोपनिपाताद्गवति । यानि चैकस्य कमणो विपाचकानि देशकालनिमि- 
तानि, तान्येवान्यस्यापीति न नियन्तुं शक्यते । यतो विरुद्धफलान्यपि कर्माणि भवन्ति । 
शास्रमप्यस्य कर्मण इदं फलं भवतीत्येताचति पर्यवसितम्‌, न देशकःलनिमि सविशेष 
मपि संकीतंयति। साघनवीरयंविशेबाच्यतीन्द्रिया कस्यचिच्छक्िराविर्भवलि, तत्प्रतिबद्धा 
परस्य तिष्ठति न चाविशेषेण विद्यायामभिसंघिनोत्पद्यते, इहामुत्र वा मे विद्या 
जायतामित्यभिसंधेनिरङ्क शात्वात्‌। श्रवणादिद्वारेणापि विद्योत्पद्यमादा प्रतिबन्धक्ष- 
यापेक्षयैवोत्पद्यते। # तथा च श्रृतिदुबोधत्वमात्मनो दर्शयति श्रदणायापि बहु- 
भिर्यो न लभ्यः श्ण्बन्तोऽपि बहवो यं न विद्युः । आश्चर्योऽस्य वक्ता कुशलोऽस्य छब्धा- 
श्रयो ज्ञाता कुशलानुश्िशः' ( कृठ० २७) इति । गर्भस्थ एव छा वामदेवः प्रतिपेदे 
्रह्मभावमिति वदन्ती जन्मान्तरसंचितात्साधनाजन्मान्तरे विद्योत्पत्ति दशयति। नहि 


प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है। यज्ञ आदि मो श्रवण आदि द्वारा ही विद्याकी उत्पन्न करते हैं, 
क्योंकि विद्या प्रमाणजन्य है । इसलिए विद्याका जन्म इसी जम्ममें ही है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर इसी जन्ममें विद्या उत्पन्न होती है । अभिप्राय 
यह है--जब प्रक्रान्त-पूववणित विद्यासाधनका उपस्थित विपाकवाले अन्य कमंसे कोई प्रतिबन्ध नहीं 
किया जाता, तब इसी जन्भमें विद्या उत्पन्न होती है और यदि उसका प्रतिबन्ध किया जाता है तो 
अन्य जन्ममें उत्पन्न होती है । कमंमें उपस्थित विपाकत्व देश, काल और तिमितोंके प्राप्त होनेये 
होता है। जो देश, काल ओर निमित्त एक कमे विपाचच हैं, वे अन्य कमके मी हैं, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि विरुद्ध फलदाले मो कमं होते हैं। शास्त्र शो इस कर्मका यह फल होता 
है, इतने मात्रमें पयवसित होता है । देश, काल और निमित्त विशेषका संकीतन नहीं करता है । साधन 
. सामथ्यंविशेषसे किसोकी अतीन्द्रिय शक्ति आविभूंत होती है और अन्यको उससे प्रतिबद्ध होतो हुई 
स्थित रहती है । और अविरोषरूपसे विद्यामें अमिसन्धि उत्पन्न नहीं होती, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि 
इस जभ्ममें अथवा अन्य जन्ममें मुझे विद्या उत्पन्न हो, ऐसी अमिसन्धि निरङ्कुश है। श्रवण आदि 
द्वारा भी उत्पन्न होनेवाली विद्या प्रतिबन्धक्षयकी अपेक्षाच ही उत्पन्न होती है। ओर इसी प्रकार श्रुति 
आत्माका दुर्बोधत्व दिखलाती है--'श्रवणायापि०' ( जो बहुतोंको श्रवणके लिए मी प्राप्त होने योग्य 
नहीं है, जिसे. बहुत श्रवण करते हुए मी नहीं समझते उस आत्मतत््वका निरूपण करनेवाला भी 


आश्दयंरूप है, उसे प्राप्त करनेवाला मी निपुण पुरुष ही होता है तथा कुशल आचायं द्वारा उपदेश 
किया हुआ ज्ञाता मी आश्चयंरूप ही है) और गर्भस्थित ही वामदेवने ब्रह्मभाव प्राप्त किया, ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
इसी जन्ममें उत्पन्न होती है अथवा जन्मान्तरमें ? पुर्वेपक्षमे कारीरियागफलकै समान विद्या इसी जन्म 
में उत्पन्न होती है । यज्ञ आदि मी चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषा उत्पन्नकर श्रवणादिसे विद्याको उत्पन्न 
करते हैं । यदि इसी अन्ममें विद्याकी उत्पत्ति न माने तो श्रवण आदि विद्याके हेतु सिद्ध नहीं होंगे । 
नै प्रतिबन्धके सःद्वावमें “२ ण्वन्तोऽपि बहुदो यं न विद्युः०' (कठ० २, ७) (बहुतस लोग सुनते 
हुए भी उस आत्मतत्त्वको यथाथंरूपसे नहीं जानते) 'श्रत्वाप्येनं वेद न चेव करिचत' ( गीता २।२९ ) 
( कोई-कोई सुनकर भी इस आत्मतत्त्वको नहीं जानता )इत्यादि श्रुति ओर स्मृति प्रमाण हैं॥ ५१ ॥ 
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गर्भस्थस्येवेहिकं किचित्साधनं संभाव्यते । स्सृतावपि--'अप्राप्य योगसंसिद्धिं कां गर्ति कृष्ण 
गच्छति? (गी० ६।३७) इत्यजु नेन पृष्टो भगवान्वासुदेवः “नहि कल्याणकृत्कश्चिद्दुगतिं तात 
गच्छति? ( गी० ६।४० ) इत्युक्त्वा पुनस्तस्य पुण्यलोकप्राप्ति साधुकुले खंभूति चाभि 
धायानन्तरम्‌--तत्र तं बुद्धिसंयोगं लभते पोवंदेहिकम' ( गी० ६।४३ ) इत्यादिना 'अनेकजन्म- 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌' ( गी० ६।४५ ) इत्यन्तेनेतदेच दर्शायति | तस्मादैहिकमा- 
मुष्मिक वा विद्याजजन्म प्रतिबन्धक्षयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥५१॥ 
( १७ मुक्तिफलाधिकरणम्‌ । सू० ५२ ) 
एवं बुक्तिफलानियमस्तदवस्थावशतेस्तदवस्थावशृतेः ॥ ५२ ॥ 

पदच्छेद्‌--एवम्‌, मुक्तिफलानियमः, तदवस्थावधृतेः, तदवस्थावधृतेः । 

सूत्नाथ--( एवम्‌ ) ब्रह्म साक्षात्कारके समान, ( मृक्तिफलानियमः ) मुक्तिफलमें भी विशेष. 
नियम नहीं है, ( तदवस्थावधृतेः ) क्योंकि उस मुक्त्यवस्थाका सब वेदान्तोंमें एकरूप ही अवधारण 
किया गया है । 'तदवस्थावधृतेः' इस पदका दो वार उच्चारण अध्यायकी परिसमाप्तिका सूचक है । 

क यथा मुमुक्षोर्विद्यासाधनावलम्बिन्ः साधनवीयंविशेषाद्वियालक्षणे फल पेहिका- 
मुध्मिकफलत्वक्कतो विशेषप्रतिनियमो दृष्टः । एवं मुक्तिलक्षणे ऽप्युत्कर्षापकर्षकृतः कश्चि- 
द्विरोषप्रतिनियमः स्यादित्याशङ्कयाह-एवं मुक्तिफलानियम इति। न खलु मुक्तिफले 
कश्चिदेवंभूतो बिरोषप्रतिनियम आशाङ्कितव्यः । कुतः ? तद्‌वस्थावधृतेः | मक्त्यवस्था हि 
सववेदान्तेप्वेक रूपेवावधार्यते। ब्रह्मेब हि मुक्त्यवस्था, न च ब्रह्मणो ऽनेकाकारयोगोऽ स्ति, 
एकलिङ्गत्वावधारणात्‌, ‘अस्थूलमनणु’ (बृह ° ३।८।८), 'स एष नेति नेत्यात्मा’ (ब्रृह० ३।९।२६) 

यन्न नान्यत्पश्यति' (छा० ७।२४।३) “बह्वेद्मरूत पुरस्तात्‌? ( झुण्ड० २।२।११ ), “इदं सवं 


कहती हुई श्रुति अन्मान्तर संचित साधनसे भी जन्मान्तरमें विद्याकी उत्पत्ति दिखलाती है । गम- 
स्थितमें किसी ऐहिक साधनको संमावना नहीं को जाती। स्मृतिमें मी अप्राप्य योगसंसिद्धि०' 
( हे कृष्ण ! योगफल-सम्यग्दशनको प्राप्त किए विना वह किस गतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकार 
अजुन द्वारा पूछे गए भगवान्‌ वासुदेव “नहि कर्याणकृत्‌०' ( हे तात ! कोई भी कल्याणकृत्‌ कुत्सित 
ग्रतिको प्राप्त नहीं होता ) ऐसा कहकर पुनः उसकी पुण्यलोक प्राप्ति ओर साधूकुलमें उत्पत्ति कहकर 
अनन्तर 'तश्र तं? ( उस योगी कुलमें पूवं देहमें स्थित बुद्धि संयोगकी प्राप्त करता है ) इव्यादिसे लेकर 
'अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो०? ( अनेक जन्मोंमें उपचित हुए संस्कारोंसे सम्यग्ज्ञानी होकर श्रेष्ठगतिको 
प्राप्त होता है ) यहाँ तक यही बात दिखलाते हैं। इसलिए इस जन्ममें अथवा अन्य जन्ममें प्रतिबन्ध 
क्षयकी बपेक्षासे विद्याजन्म होता है, यह सिद्ध हुआ ॥ ५१ ॥ 
जैसे विद्याके साधनका अवलम्बन करनेवाले मुमुक्षका साधनके सामथ्यविशेषधि विद्यारूप 
फलमें ऐहिक फलव ओर जन्मान्तरीय फलदंव कृत विशेष प्रतिनियम देखा गया है, वसे मुक्ति 
लक्षणमें भी उत्कर्ष और अपकषक्कतठ कोई विशेष प्रतिनियम होना चाहिए, ऐसी आडकर कहते हैं- 
“एवं मुक्तिफळानियमः' मुक्तिफलमें इसी प्रकारके किसी मी विशेष प्रतिनियमकी आशङ्का नहों करनी 
चाहिए, किससे ? उसी अवस्थाका अवधारण होनेसे। मुक्ति अवस्था सब वेदान्तोंमें एक रूप ही 
निश्चित की जाती है । ब्रह्म ही मुक्ति अवस्था है, ब्रह्ममें अनेक आकारोंका सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि 
'अस्थूलमनणु०? (न स्थूल है ओर न अणु है) 'स एष०' (यह आतमा ऐसा नहीं, ऐसा नहीं, इस 
प्रकार निदिष्ट है) यन्न नान्यत्पर्‍्यति' (जिसमें अन्य नहीं देखता दै) 'ब्रह्योवेदमम्रत०' (यह अमृत बरह्म 
ही आगे है) 'ईदं सव०” ( यह सब जो कुछ मी है यह सब आत्मा ही है) 'स वा एष०' ( वही यह 
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यदयमात्मा” ( बृह० २।४।६ ), 'स वा एष महानज आत्मा5जरो35मरो5रू तो5मयो ब्रह्म ( बृह० 
३।४।२५ ), “यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पदग्रेत' ( बृ० ४।५।१५ ) इत्यादिश्रतिभ्यः 
१* अपि च विद्यासाचनं स्ववीयविशषात्स्वकल एव विद्यायां कंचिद्तिदायमासजयेन्न 
दियाफले मक्तो तद्धयसाध्यं नित्यसिद्धस्वमावमेव विद्ययाधिगम्यत इत्यसळकद्वादिष्म । 
न च तस्यामप्युत्कषनिकर्षात्मको5तिशय उपपद्यते, निकृष्टाया विद्यात्वाभावादुत्कृष्ट व हि 
विद्या भवति । तस्मात्तस्यां चिराचिरोत्पत्तिरूपो५तिशयो भंवन्भवेत्‌ , नतु मक्तो कश्चि 
दतिशयसंभवोऽस्ति। विद्याभेदाभावादपि तत्फलभेदनियमाभावः, कर्मफलवत्‌ । नहि 
मक्तिसाधनभूताया विद्यायाः कर्मणामिव भेदोऽस्तीति। सगुणासु तु विद्यासु- मनोमय 
प्राणशरीरः ( छा० ३।१४।२ ) इत्याद्यासु गुणावापोद्वापवश्शाद्वेदोपपत्तो सत्यामपपद्यते 
यथास्वं फलभेदनियमः, कमंफलवत्‌ । तथा च लिङ्गदशनम्‌-- तं यथा यथोपासते तदेव 
मवति’ इति । नवं निशुणायां विद्यायाम्‌, गुणाभावात्‌ । तथा च स्मृतिः नहि गतिरधि- 
कास्ति कस्यचित्सति हि गुणे प्रवदन्त्यतुल्यताम्‌' इति । तदवस्थावधृतेस्तद्वस्थाव धरृतेरिति 
पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमापि द्योतयति ॥५२॥ 
इति श्रोमच्छङ्करमगवत्पादकृतौ शारीरकमीमांसाभाष्ये तृतीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥४॥ 


महान्‌ अज आत्मा अजर, अमृत, अमर एव अभय ब्रह्म हे ) यत्र व्वस्य०' ( जहाँ उसका सब आत्मा 
ही हो गया वहाँ किससे किसे देखे ) इत्यादि श्र तियोंसे उसका एक लिङ्गख ( रूप ) निश्चय होता है। 


और विद्याका साधन अपने सामथ्यं विशेषसे अपने फळ विद्यामें ही किसी एक अतिशयका आधान 
करेगा किन्तु विद्याके फल मुक्तिमें नहीं, क्योंकि वह असाध्य है और नित्य सिद्ध स्वभाव विद्यासे 
अधिगत होता हे, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं। उस विद्यामें भी उत्कर्षात्मक और निङृष्टात्मक 
अतिशय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि निकृष्टमें विद्यात्व नहीं है, किन्तु उत्कृष्ट ही विद्या होती है, इस- 
लिए उस विद्यामें विलम्ब और अविलम्बरूप अतिशय होता हो तो मले हो, किन्तु मृतक्तिमें कोई अति- 
शय संभव नहीं है। विद्याके भेदका अमाव होनेसे मी उसके फलभेद नियमका अमाव है, कम 
फलके समान । मृत्तिके साधनभूत विद्यामे कर्मोके समान भेद नहीं है। परन्तु “मनोमयः प्राणशरीर.' 
इत्यादि सगुण विद्याओंमें गुणोंके आवाप और उद्वापके वशसे भेदकी उपपत्ति होतेरर उसके 
अनुसार कमंफलके समान फलभेदका नियम उपपन्न होता हे । उसीप्रकार “त यथा०” ( उसकी 
जिस प्रकार उपासना करता है वही होता हे ) ऐसा लिङ्गदशन हे । परन्तु इसप्रकार निगुण विद्याम 
फलभेदका नियम नहीं है, क्योंकि उसमें गुणोंका अमाव है। भोर 'नहि गतिरधिका०' ( किसी 


निगुणवेत्ताकी अधिक गति नहों है, क्योंकि गुणके होनेपर ही अतुल्यता कहते हैं ) इसप्रकार स्मृति मी 
है । 'तदवस्थाव'एतेः' इस पदका दो वार कथन अध्यायकी परिसमाप्तिका द्योतन करता है ॥५२॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरभाष्य-भाषानुवादके तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

* पूर्वपक्षी मुक्तिमें अतिशय विशेष मानकर उसे कमं साध्य सिद्ध करना चाहते हैं। परन्तु : 

सिद्धान्तमे मुक्ति समी उपनिषदोंमें एक रूप प्रतिपादित है, क्योंकि ब्रह्मरूप ही ठो मुक्ति है। 

निरवयव एक ब्रह्मामें उत्कषं ओर अपकषका असम्मव है । केवळ विद्यासे अविद्याकी निवृत्तिद्वारा 


ब्रह्मस्वरूप मोक्षकी अभिव्यक्तिमात्र होती है । यहाँ तो विद्याकी निवृत्ति भी ब्रह्मरूप है । अतः ब्रह्म 
रूप मोक्षमें किसी प्रकारका अतिशय विशेष नहीं है 


कः जैसे वायु आदि प्रतिबन्ध होनेपर दीपोस्पत्तिमें बिलम्ब होता है, परन्तु उसके उत्पन्न होनेपर 
अन्धकार निवृत्तिरूप फलमें नहीं, वसै तत्वज्ञान होनेपर अज्ञानकी निवृत्तिरूप फलमें विलम्ब नहीं 
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अथ चतुर्थोञ्ध्याय; । 
[ अन्नास्मिन्‌ फलाध्याये प्रथमपादे जीवन्मुक्तिनिरूपणम्‌ । ] 
( इस फळ अध्यायके प्रथम पादमें जीवन मुक्तिका निख्पण है ) 
( १ आवृत्यधिकरणम्‌ । स्‌० १-२ ) 
आवृत्तिरसकृदुपदेशात ॥ १ ॥ 
पद्च्छेद--आवृत्तिः, असकृत्‌, उपदेशात्‌ । 
सूत्राथ--( आवृत्तिः ) प्रत्ययकी आवृत्ति करनी चाहिए, ( असकृदुपदेश्चात्‌ ) क्योंकि 
"श्रोतव्यो मन्तव्यः' आदि श्रृतियोंमें इसप्रकारका वार-वार उपदेश है ।. 

* तृतीयेऽध्याये परापरासु विद्यासु खाधनाश्रयो विचारः ग्रायणात्यगात्‌। अथेह 
चतुथ फलाश्रय आगमिष्यति । प्रसङ्गागतं चान्यदपि किचिञ्चिन्तयिष्यते। प्रथम तावत्कति- 
भिश्चिदधिकरणेः साधनाश्रयविचारशेषमेवानुसरामः। आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मच्तव्यो 
निदिध्यासितव्यः’ (बृह० ४।५।६), “तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुवीत’ (ब्रह ० ४।४।२१), “सोऽन्वेष्टव्यः 
स विजिज्ञासितः ::' (छा० ८।७।१), इति चेवमादिश्रवणेषु संशयः-कि सकृत्प्रत्ययः कतंव्यः, 
आहाोस्विदावच्येति । कि तावत्प्राप्तम्‌? सकृत्प्रत्ययः स्यात्प्रयाआदिवत्‌, तावता शास्त्रस्य 
कृताथंत्वात्‌ । अश्रूयमाणायां ह्यावृत्तौ क्रियमाणायामशास्त्रार्थः कतो भवेत्‌ । नन्वसकदु- 
पदेशा उदाहताः-'श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्येवमादयः । एवमपि यावच्छव्द्‌- 


तृतीय अध्यायमें पर और अपर विद्याओंमें साधनाश्रय विचार प्रायः किया जा चुका है । 
अब इस चतुर्थ अध्यायमें .फलाश्रय विचार आयेगा । ओर प्रसंगतः कुछ अन्य विषयक मी विचार 
किया जायेगा । प्रथम तो कुछ अधिकरणोसे साघनाश्रय अवशिष्ट विचारका हम अनुसरण करते हैं । 
“आत्मा वा अरे ब्ष्टव्यः०' ( अरे मंत्रेयी | आत्माका दशन करना चाहिए, श्रवण करना चाहिए, 
मनन करना चाहिए धोर निदिध्यासन करना चाहिए ) 'तमेव घीरो०' ( बुद्धिमान्‌ ब्राह्मण उपदेश 
और शास्त्रसे उस आत्माका परोक्षज्ञान प्राप्त कर प्रज्ञा ( साक्षात्कार ) के लिए शम दम आदि 
साधन करे ) '“सोऽन्वेष्टव्यः०' ( उसका अन्वेषण करना चाहिए, उसको विशेष जिज्ञासा करनी 
चाहिए ) इत्यादि श्रवणोंमें संशाय होता है कि क्या एक वार ही प्रत्यय करना चाहिए अथवा 
आवृत्तिसे-इन श्रवण आदि साधनोंका एक वार ही अनुष्ठान करना चाहिए अथवा साक्षात्कार पयंन्त 
उनकी पुनः पुनः आवृत्ति करनी चाहिए ? तब क्या प्राप्त होता है पूर्वपक्षी--प्रयाज आदिके समान 
एक ही वार प्रत्यय करना चाहिए, क्योंकि, इतनेमें ही शास्त्र कृताथं होता है, आवृत्तिके अश्रयमाण 
होनेपर भी उसकी आवृत्ति किये जानेपर तो शा्त्रार्थसे विरुद्ध किया जायगा । परन्तु "श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्यादि असकृत्‌ उपदेश उदाहृत हैं ? ऐसा होनेपर भी जिसका शब्द है 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होता । इसलिए विद्यामें अन्य प्रकारका कोई अतिशय नहीं है । जेसे गुणभेदसे कर्म ओर उपासनाके 
असमान होनेसे उनके अनुष्ठाताओंकी मी असमान गति होती है, वसे निगुण विद्यामें नहीं होती, 
क्योंकि उसमें कोई गुण नहीं है । इसलिए ब्रह्मवेत्ताओंकी ब्रह्मा प्राप्तिरूप एक-सी गति होती है ॥ ५२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिक्ा' के तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 

* तृतीय अध्यायर्मे पर विद्या-ब्रह्मात्मसाक्षात्कार साधनीभूत ब्रह्मविद्या और अपर-सगुण- 
विद्यामें साधन सम्बन्धी विचार प्रायः समाप्त किया गया है । अब हेतु हेतु म-ड्राव संगतिसे इस चतुर्थ 
अध्यायमें तत्फल सम्वन्धी विचार किया जाता है। और फलके प्रसद्धसे उत्क्रान्ति एवं क्षचिरादि 
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मावतंयेत्सळुच्छूवणं सळुन्मनतं सळत्निदिध्यासनं चेति, नातिरिक्तम्‌। सक्दुपदेशेषु तु 
वेदोपासीतेत्येवमा दिष्वनावृत्तिरिति । एवं प्राप्ते ञमः-प्रत्ययावूत्तिः कर्तव्या । कुतः ? अल- 
कृढुपदेशात्‌, 'श्रोतब्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इत्येबंजातीयको ह्यसकडुपदेशः प्रत्ययावृत्ति 
सूचयति । ननूक्त-यावच्छन्दमेवावरतयज्ञाधिक्मिति-न, दर्शनपर्यवसितत्वादेषाम्‌। दश 
नपर्यवसानानि हि श्रवणादीन्यावर्त्यमानानि दष्टार्थानि भवन्ति । यथाऽवघातादोनि 
तण्डुलादिनिष्पत्तिपर्यवसानानि हि तद्वत्‌। अपि चोपासनं निदिध्यासनं चेत्यन्तर्णीताचू 
त्तिगुणेव क्रियाभिधीयते । तथा हि-लोके गुरुमुपास्ते राजञानसुपास्त इति च यस्तात्पयंण 
शुर्वादीननुवर्तते स एवमच्यते । तथा ध्यायति प्रोषितनाथा पतिमिति या निरन्तरस्मरणा 
पतिं प्रति सोत्कण्ठा, सेबमभिघीयते। विद्यपार्त्योश्च वेदान्तेष्वव्यतिरेकेण प्रयोगो दइयते । 
कचिद्वि दिनोपक्रम्योपासिनोपसंहरति, यथा- यस्तद्वेव यस्स वेद स मयंतदुक्तः' (छा० ४।१।४) 
इत्यत्र “अनु म एतां भगवो देवतां शाधि यां देवतामुपास्स’ (छा० ४।२।२) इति । क्कचिच्चोपा- 
सिनोपक्रम्य विदिनोपसंहरति, यथा--'मनो बरहमत्युपासीत' (छा० ३।१८।१) इत्यत्र “माति 
च तपति च कीर्त्या यशसा ब्रह्मचचंसेन य एवं वेद! (छा० ३।१८।३) इति । तस्मात्सङदुपदेरो- 
प्वप्यावृत्तिसिद्विः । अखकृदुपदे शस्त्वावृत्तेः सूचकः ॥ १ ॥ 


उसकी आवत्ति करनी चाहिए एक वार श्रवण, एह वार मनन और एक वार निदिध्यासन, इससे 


अधिक नहीं, 'वेद' उपासीत” इत्यादि सकृत्‌ उपदेशोंमें आवत्ति नहीं है । सिद्वान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं--प्रत्ययकी आवृत्ति करनो चाहिए । किसंखे ? इससे कि असकृत्‌ उपदेश है । "श्रोतव्यो 


मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः’ इस प्रकारका अनेक वार उपदेश प्रत्यय आवृत्ति सुचित करता है । परन्तु 
ऐसा कहा गया है कि श्रुतिके अनुसार ही आवृत्ति करनी चाहिए, अधिक नहीं । ऐसा नहीं, क्योंकि 
ये दर्शन पर्यवसायी हैं। साक्षात्कार पयवसायी वार-वार आवृत्ति किये जानेवाले श्रवण आदि साधन 
दृष्ट फलवाले होते हैं। जसे अवघात आदि तुण्डुल आदि निष्पत्ति ( अभिव्यक्ति ) पयंवसायी होते 
हैं, वेसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए । और उपासना और निदिध्यासन आवृत्ति गुण गर्भित क्रिया 
का ही अभिधान करते हे । जसे कि लोकमें 'गुरुसुपास्ते०' (गुरुकी उपासना करता है, राजाकी उपा- 
सना करता है ) जो तत्परतासे गुरु आदिका अनुवतंन करता है वह ऐसा हो कहा जाता है। वसे 
ध्यायति’ 'जिसका पति परदेश गया है वह स्त्री पतिका ध्यान करती है! जो निरन्तर स्मरण करती 
पतिके प्रति सोत्कण्ठा है वह ऐसी कही जाती है । विद्‌ और उप पूवंक अस्‌ धातुका उपनिषदोंमें 
( समान अथसे ) प्रयोग देखा जाता है। कहीं 'विदि' से भारम्मकर उपॉस्तिसे उपसंहार करते हैं । 
जैसे कि 'यस्तद्वेद०' ( जिसे रेकव जानता है उसे जो जानता है वह मैंने जैपे कहा है वसे ही रेक्व 
सदृश होता है ) इसमें विदिसे उपक्रम है और “अनु मे एतां०' ( हे मगवनु रेक्व ! आप मुझे उस 
देवताका उपदेश कीजिए जिसकी. आप उपासना करते हैं ) इसप्रकार उपास्तिस्षे उपसंहार है। ओर 
कहीं उपास्तिसे उपक्रम कर विदिषे उपसंहार करते हैं-जेश्वे “मनो ब्रह्मेत्युपासीत” ( मन ब्रह्म है ऐसी 
उपासना करनी चाहिए ) इसमें उपास्तिसे उपक्रम है ओर "मोति च०' ( जो ऐसा जानता है वह 
कीति-यश और ब्रह्मतेजके कारण देदीप्यमान होता ओर तपता है ) इसप्रकार विदिसे उपसंहार है । 
इसये एक वार उपदेशोमे मी आवृत्ति सिद्ध होती है, वार वार उपदेश तो आवृत्तिका सूचक है ॥ १ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मागका भी विचार किया. जायगा । प्रथम साक्षात्‌ श्रतिमें कथित सन्यास आदि साघनोंका विचार 


किया जा चुका है। अब “अघाकृष' इस अघिकरणके पूवतक फलार्थापत्तिसे गम्य आवत्ति आदिका 
विचार दै । 'अघाइलेष' अधिकरणसे लेकर पाद समाप्तितक जीवनमुक्तिका, द्वितीय पादमें उत्क्रान्तिका, 
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लिङ्गाच ॥२॥ 

पदच्छेद--लिज्भात्‌, च । | 

सूत्राथ--ओर “रर्मींस्त्वं पर्यावतंयात्‌’ यह लिङ्ग प्रमाण मी बहुत-सी किरणोंका विधान 
करता हुआ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है, इससे श्रवण आदि प्रत्ययोंकी भी आवृत्ति होनी चाहिए । 

# लिङ्गमपि प्रत्ययावृत्ति प्रत्याययति। तथा ह्यदगोथविज्ञानं प्रस्तुत्य आदित्य उद्गीथ 
(छा० १।५।१) इत्येतदेकपुत्रतादोषेणापोद्य 'रइमींस्त्वं पर्यावतयात” (छा० १।५।२) इति रश्मि- 
बहुत्वविज्ञानं बहुपुत्रताये विदधत्सिद्धवस्प्रव्ययावृत्ति दशयति। तस्मात्तत्सामान्यात्सवंप्रत्यये 
ष्वावृत्तिसिद्धिः । अत्राह-भवठु नाम साध्यफलेषु प्रत्ययेष्वाबृत्तिः, तेष्वावृत्तिसाध्यस्याति- 
शयस्य संभवात्‌। यस्तु परन्रह्मचिषयः प्रत्ययो नित्यशुद्धबुद्धमुक्त र्चभावमेवात्मभूतं परं ब्रह्म 
समर्पयति, तत्र किमर्थाबृत्तिरिति ? सकच्छुतो च ब्रह्मात्मत्वप्रतीस्यनुपपत्तेरावृत्त्यभ्युपगम 
इति चेत्‌-न, आवूत्तावपि तदनुपपत्तेः । यदि हि तत्वमसि’ (छा० ६।८।५) इत्येबंजातीयकं 
वाक्यं सकृच्छ यमाणं ्रह्मात्मत्वप्रतीति नोत्पादयेत्‌, ततस्तदेवावत्यमानमुत्पादयिष्यतीति 
का प्रत्याशा स्यात्‌? # अथोच्येत-न केवलं वाक्यं कंचिद्थ साक्षात्कतु शकनोत्यतो युक्त्य- 

लिङ्ग मी प्रत्ययोंकी आवृत्तिका ज्ञान कराता है, क्योंकि आदित्य उद्गीथः? इसप्रकार उद्गीथ 
विज्ञानको प्रस्तुत कर एवं एक पुत्रताके दोषसे उसका प्रतिषेध कर 'रस्मींस्त्वं पर्यावतंयात्‌’ ( अतः 
हे पुत्र | तू सूयं रश्मियोंका आदित्यसे भेदरूपसे चिन्तन कर ) इसप्रकार बहुत पुत्रता प्राप्तिके लिए 
बहुत रह्मियोंके विज्ञानका विधान करता हुआ लिङ्ग सिद्ववत्‌ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है । प्रकृत 
उद्गीथ प्रत्ययके साथ सब प्रत्ययोंकी साक्षात्कार हेतुरूपसे अथवा ध्यानरूपसे समानता होनेके कारण 
अहंग्रहोपासना और श्रवण आदि सब प्रत्ययोंमें. आवृत्तिकी सिद्धि होती है । पू०--यहाँ कहते हैं कि 
साध्य फलवाले प्रत्ययोंमे आवृत्ति मले हो, क्‍योंकि उनमें आवृत्तिसे साध्य अतिशयका संभव है। 
परन्तु जो परब्रह्म विषयक प्रत्यय नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव आत्मभूत परब्रह्मका बोध कराता है, 
उसमें आवृत्तिका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि केवल एक वार श्रवण होनेपर ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिकी 
अनुपपत्ति होनेसे आवृत्तिका स्वीकार है। तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आवृत्ति होनेपर भी उसकी 
उपपत्ति नहीं होती । यदि “तत्वमसि" इसप्रकारका एक वार श्रयमाण वाक्य ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिको 
उत्पन्न नहीं कर सका तो वही आवृत्यमान हुआ प्रतीतिको उत्पन्न करेगा इसकी क्या आशा हो सकती 
है ? यदि कहो कि केवल वाक्य किसी अर्थका साक्षात्कार करनेके लिए समर्थ नहीं है, अतः युक्तिकी 
अपेक्षा रखता हुआ वाक्य ब्रह्मात्मत्वका अनुभव कराएगा। तथापि--ऐसा माननेपर भी श्रवण 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
तृतीयपादमें अचिरादि गन्तव्य मार्गके निणंथका और चतुर्थ पादमें ज्ञान और उपासनाके फलके निर्णयका 
विचार है । प०--असकृत्‌ उपदेश होनेपर भी उसका आवृत्तिमें तात्पय नहीं है । सिद्धान्तमें श्रवण 
आदिको हष्टाथं होनेसे ब्रह्म साक्षात्कारपर्यन्त आवृत्ति होनी चाहिए । ॥१॥ 

# विषय साक्षात्कार फलवाले श्रवण आदि प्रत्ययोंकी आवृत्तिमें 'लिङ्गाश्च' यह दूसरा हेतु 
कहते हैं । निगुंण ब्रह्मके साक्षात्कार उत्पन्न करनेकी “तत्त्वमसि' आदि वाक्योंमें शक्ति है कि नहीं ? 
प्रथम पक्ष तो एक वार श्रवण किये गये वाक्यसे साक्षात्कार सिद्ध होनेसे आवत्ति निष्फल है । द्वितीय 
पक्ष--तो उसकी वार वार भावत्ति मी निष्फल है । 

न मैं आत्मा हूँ और परमात्मासे भिन्न हूँ' इस प्रकारका सामान्य ज्ञान तो प्रायः सभीको है, 
किन्तु उससे अविद्याकी निवत्ति नहीं होती, उसकी निवृत्ति तो “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यादि 
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पेक्षं वाक्यमनुभावयिष्यति ब्रह्मात्मत्वमिति, तथाप्याबृच्यानर्थक्यमेव । साऽपि हि युक्ति 
सळृत्प्रवृत्तव स्वमथमनुभावयिष्यति । अथापि स्याद्यक्त्या वाक्येन च सामान्यविषयमेव 
विज्ञानं क्रियते, न विशेषविषयम्‌ । यथास्ति मे हृदये शूळमित्यतो वाक्‍यादूगातरकम्पादि- 
लिङ्गाच्च शूलसद्भावसामान्यमेव परः प्रतिपद्यते, न विशेषमनुभवति, यथा स एव शूली। 
विशेषानुभवश्चाविद्याया निवतकर्ततस्तदर्थावृत्तिरिति चेत्‌-न, असकृदपि तावन्मात्रे क्रिय- 
माणे विशेष विज्ञानोत्पत््यसंभवात्‌। नहि सङृत्प्रयुक्ताभ्यां शास्त्रयुक्तिभ्यामनवगतो विरोषः 
शतकृत्वोऽपि प्रयुज्यमाना भ्यामवगन्तुं शाक्यते।तस्माद्यदि शास्त्रयुक्तिभ्यां विशेषःप्रतिपाद्येत 
दि वा सामान्यमेव, उभयथापि सक्कत्यवुत्त एव ते स्वकाय कुरुत इत्यावबृच्यनुपयोगः। नच 
सकृत्प्रयुक्त शास्रयुक्ती कस्यचिदप्यनुभचं नोत्पादयत इति शक्यते नियन्तुम्‌, विचित्रप्रज्ञत्वा- 
त्प्रतिपतृणाम्‌। अपि चानेकांशोपेते लौकिके पदार्थ सामान्यविरोषवत्येकेनावधानेनेकमं- 
श्रामबधारयत्यपरेणापरमिति स्यादप्यभ्यासो पयोगो यथा दीर्घप्रपाठ कग्रह णादि षु,नतु निवि- 
रोषे ब्रह्मणि सामान्यविरोषर हिते चेतन्यमातरात्मके प्रमोत्पत्तावभ्यासापेक्षा युक्त ति। *अचो- 
च्यते-भवेदावृत्त्यानथक्यं तं प्रति यस्तत्वमसीति सकदुक्तमेव ब्रह्मात्मत्वमनु भवितुं शक्नु 


आदि प्रत्ययोंकी आवृत्ति निर्थक ही है। क्योंकि वह युक्ति भी एक वार प्रवृत्त हुई अपने अर्थका 
बोघ करायेगी । और यदि ऐसी शका करो कि युक्ति और वाक्यसे सामान्य विषयक ही ज्ञान किया 
जाता है विशेष विषयक नहों । जसे मेरे हृदयमें शूल है, इस वाक्यसे ओर गात्रकम्पन आदि लिगसे 
झुरके अस्तित्वका सामान्य ज्ञान अन्यको होता है विशेष अनुभव नहीं होता, जसा कि वही शूलवान्‌ 
विशेष श लका स्वयं अनुभव करता है। यदि कहो कि विशेष अनुभव अविद्याका निवतंक है, अतः 
उसके लिए आवृत्ति है। तो ठीक नहीं है, क्योंकि कितने ही पुनः पुनः भी श्रवण आदि किये जायं 
तो भी विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका संभव नहीं हैं। कारण कि एक वार प्रयुक्त शास्त्र और यृक्तिसे 
बनवगत विशेष सौवार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्तिसे भी विशेष अवगत नहीं किया जा सकता । 
इसलिए यदि कहो कि शास्त्र और यक्तिसे विशेष प्रतिपादन किया जाता है अथवा यदि कहो कि 
उनके योगसे सामान्यका प्रतिपादन किया जाता है, तो मी दोनों प्रकारसे एक वार प्रवृत्त होनेपर हो 
वे अपना काय करते हैं, इसलिए वृत्तिका उपयोग नहीं है । एक वार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्ति 
किसीके मी अनुभवको उत्पन्न नहीं करते, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता । क्योंकि अनुभवि 
ताओंकी बुद्धि विचित्र है। और इसीप्रकार अनेक अंशोंसे युक्त सामान्य और विदोषवाले लौकिक 
पदाथमें एक अवधान ( एक वार मनकी एकाग्रता) से एक अंशका और दूसरे अवधानसे दुसरे 
अंशका निश्चय करनेवालोमें आवृत्तिका उपयोग मले ही हो। जैसे दीघं प्रपाठकके ग्रहण आदिमें 
आवृत्तिका उपयोग होता है । परन्तु सामान्य विशेषसे रहित चेतन्यमात्ररूप निविशेष ब्रह्मामें प्रमाकी 
उत्पत्तिके लिए आवत्तिकी अपेक्षा यक्त नहीं है । सिद्धान्ती--इसपर कहते हुँ- जो पुरुष “तत्त्वमसि 
इसप्रकार एक वार ही उक्त ब्रह्मात्मत्व अनुभव करनेमें समर्थ हो उसके प्रति आवृत्ति मले निरथक हो । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

वेदान्त वाक्योके श्रवण आदिके अभ्याससे उत्पन्न हुए भें ब्रह्मात्मा हू? इस विशेष ज्ञानसे होती है । 
इसलिए आवृत्ति साथक हे । पू०--“न, 'असकृदपि”-आदिसे कहता है । 

% जैसे उद्दालकने श्वेतकेतुको “तत्त्वमसि” का नौ वार उपदेश किया है । जसे षड्ज आदि स्वर 
भेदके साक्षात्कारके लिए श्रोत्र समथ हैं, तो भी उसके अभ्यासकी अपेक्षा है, वैसे ही ब्रह्मा सीक्षात्कार 
करनेकी वाक्यमें सामथ्यं होनेपर भी अभ्यासकी अपेक्षा है । इस विषयमें अनुभव प्रमाण मी है । जसे 
अध्ययन आदिमें एक वार श्रवणसे अल्पज्ञान होता है वार-वार वाक्याथका अभ्यासं करनेपर विशेष ज्ञान 
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यात्‌ । यस्तु न शक्नोति तं प्रत्युपयुज्यत एवावृत्तिः । तथा हि छान्दोग्ये 'ततत्वमसि श्वेतकेतो' 
( छा० ६।८।७ ) इत्युपदिश्य “सूय एव मा मगवान्विज्ञापयतु' ( छा० ६।८।७ ) इति पुनः पुनः 
परिचोद्यमानस्तत्तदाशङ्काकारण निराकृत्य तत्वमसीत्येवासळदुपदिशति। तथा च श्रोतब्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः (बृ० ४।५।६) इत्यादि दशितम्‌ । ननूक्त-सळच्छतं चेत्तच्वमसि 
वाक्यं स्वमथमनुभावयितु न शक्नोति, तत आवत्यंमानमपि नेव शक्ष्यतीति, नेष दोषः, 
नहि दष्ट 5नुपपन्नं नाम | दश्यन्ते हि सक्च्छुताद्वाक्यान्मन्दप्रती तं वाक्याथमावतयन्तस्तत्त- 
दाभासव्युदासेन सम्यक्प्रतिपद्यमानाः । अपि च 'तत्त्वर्मास' इत्येतद्वाक्यं स्वंपदाथ स्य तत्प- 
दार्थभावमाचष्टे । तत्पदेन च प्रकृतं सद्व्रहोक्षित जगतो जन्मादिकारणमभिधीयते-- 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( ते २।१।१ ) 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म’ (बु ३।९।२८), 'अदृष्टं द्रष्ट' (बु? ३। 
८1५१), 'अविज्ञातं विज्ञातृ’ (१० ३1८1५१), 'अजमजरममरम्‌? “अस्थूलमनण्वहस्वमदीघम' (ब्ृ० ३। 
८।८) इत्यादिशास्त्रप्रसिद्धम।* तचाजादिशाब्देजन्मादयो भावविकारा निवर्तिताः। अस्थूला- 
दिशाब्दैश्व स्थोल्यादयो द्रब्यघर्माः । विज्ञानादिशब्देश्व चेतन्यप्रकाशाव्मकत्वमुक्तम्‌। एष 
व्यावूत्तसर्वसंसारधमंको5नुभवात्मको ब्रह्मसंज्ञकस्तत्पदार्थो वेदान्ताभियुक्तानां प्रसिद्ध 
परन्तु जो इस प्रकार समथ न हो उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त ही है । जेसे कि छान्दोग्यमें 'तत्त्वमसि 
श्वेतकेतो? इस प्रकार उपदेश कर भूय एव०' (श्वेतकेतु-हे मगवन्र ! पुनः मुझे समझाइए) इस प्रकार 
पुनः पुन: प्रेरित होते हुए ततु-तत्‌ आशङ्का कारणका निराकरण कर 'तत्त्वमसि' इस प्रकार अनेक वार 
उपदेश करते हें । औरं उसी प्रकार 'श्रोतव्यो मन्तव्यो निद्ध्यासितब्यः” इत्यादि दिखलाया गया है । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि यदि एक वार श्रत तत्वमसि” वाक्य अपने अर्थ अनुभव करानेमें समथ 
नहीं हैं तो आवत्यंमान होनेपर मी समर्थ नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि हृष्ट-अनुभवमें आनेपर 
कुछ मी अनुपपन्न नहों है । एक वार श्रत वाक्यसे मन्दप्रतीत-सामान्य ज्ञात वाकयाथंकी आवृत्ति 
करनेवाले ततु-तत्‌ आभासोंका निराकरणकर सम्यग्ज्ञान करते हुए देखे जाते हें । और 'तत्त्वमलि 
यह वाक्य “त्वम्‌? पदाथका “तत्‌” पदाथमाव कहता है, ओर “तत्‌? पदसे प्रकृत ईक्षितृ सद्ब्रह्म जगतूके 
जन्म. आदिका कारण कहा जाता है, जो 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' विज्ञानमानन्दं ब्रह्मः 'अदृष्दं दर्‌’ 
'अविज्ञात०' (यह अक्षर ब्रह्म स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु स्वय द्रष्टा है, स्वयं अविज्ञात रहकर 
दूसरोंका विज्ञाता है) 'अजमजरममरम्‌०' (ब्रह्म अज, अजर ओर अमर है) 'अस्थूलम०' (क्ह न स्थूल 
है, न अणु है, न न हस्व है और न दीघं है) इत्यादि शास्त्रे प्रसिद्ध है । उस ब्रह्मामें अज आदि शब्दोंसे 
म आदि भाव विकार निवृत्त किये गये हैं, अस्थल आदि शब्दोसे स्थौल्य आदि द्रव्यके धर्म निवत्त 
किये गये हैं । विज्ञान आदि दाब्दोंसे ब्रह्म चेतन्य प्रकाशात्मक कहा गया है । समस्त संसारके धर्मोसे 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
होता है । ओर “तच्वमसि' इस वाक्यमें 'तत्‌' पदसे 'तत्‌’ पद वाच्य ईक्षितृ सद्ब्रह्म जगतुके जन्म 


आदिका कारण कहा गया है, और “सत्य ज्ञानमनन्त अह्म' इससे 'तत्‌' पदका लक्ष्याथ कहा गया है। 

# अब 'त्वम्‌’ पदका अथं तथा’ इत्यादिसे कहते हँ-स्थल देह अन्नमय कोशसे लेकर आनन्दमय 
कोरा पयंन्त “यह मैं नहीं हे' इस प्रकार सबकी निवृत्तिकर “शुद्ध ब्रह्मात्मा हुँ' यह निश्‍चय "त्वम्‌? पदका 
लक्ष्यार्थ है । इसी अर्थको 'तत्त्वमलि' आदि वेदान्त महावाक्य प्रतिपादन करते हैं। किन्तु जिनको 
'तत्‌’ और 'त्वम्‌' पदका वाच्यार्थं और लक्ष्याथं अविद्याकृत संशय आदिसे प्रतिबद्ध हैं, उनके प्रति 
'तत्वमसि' आदि वाक्य अपने वाच्य और लक्ष्याथे आत्मैकत्वका बोध करानेमें समर्थ नहीं हैं। उनके 
प्रति शास्त्र और युक्तिका अभ्यास अपेक्षित है । इस प्रकार प्रथम 'तत्‌' पदका लक्ष्याथं निश्चित होनेपर 
परचात्‌ 'त्वम्‌’ पदका लक्ष्यां निश्चित होता है । इस प्रकार क्रमिक ज्ञान आत्मज्ञानमें हेतु है । 


७२६ व्रह्मास्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा०१ 


तथा त्वंपदार्थों 5पि प्रत्यगास्मा श्रोता देहादारभ्य प्रत्यगाव्मतया संभाव्यमानइचेतन्यपर्यन्त- 
त्वेनावधारितः। तत्र येषामेतो पदार्थावज्ञान संशायविपर्ययप्रतिबद्धौ तेषां 'तत्त्वमसी' त्येतद्वाक्‍यं 
स्वार्थ प्रमां नोत्पादयितुं शक्नोति, पदाथज्ञानपूर्वकत्वाद्वाक्याथंस्येत्यतस्तान्प्रत्येष्टव्यः 
पदाथविवेकप्रयोजनः शास्रयुव्त्यभ्यासः | यद्यपि च प्रतिपत्तव्य आत्मा निरंशस्तथाप्यध्या- 
रोपितं तस्मिन्बह दात्वं देहेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनादिलक्षणम्‌ । तत्रेकेनावधानेनेकमं- 
दामपोहत्यापरेणापरमिति, युज्यते तत्र क्रमवती प्रतिपत्तिः । तत्त पूर्वरूपमेवात्मप्रतिपत्तेः। 
क येषां पुनर्निपुणमतीनां नाज्ञानसंशयविपयंयलक्षणः पदार्थविषयः प्रतिबन्धोऽस्ति, ते 
शक्नुवन्ति सळदुक्तमेब तच्वमसिवाक्याथमनुभवितुमिति, तान्प्रत्यावृत्यानथंक्य- 
मिष्टमेव | सङ्गदुप्पन्षेव ह्यात्मप्रतिपत्तिरविद्या निवर्तयतीति, नात्र करिचिदपि क्रमो५ भ्यु- 
पगम्यते । सत्यमेव युज्येत-यदि कस्यचिदेवं प्रतिपत्तिमेवेत्‌ । बलवती ह्यात्मनो दुःखि- 
त्वादि प्रतिपत्तिः । अतो न दुःखित्वाद्यमावं करिचत्प्रतिपद्यत इति चेत्‌-न, देहाद्यभिमान- 
वद्दुःखित्वाद्यभिमानस्य मिथ्याभिमानत्वोपपत्तः । प्रत्यक्षे हि देहे छिद्यमाने दह्यमाने वाऽहं 
छिद्ये दह्ये इति च मिथ्याभिमानो दृष्ट:। तथा बाह्मतरेप्वपि पुत्रमित्रा दिषु संतप्यमानेष्वहमेव 
संतप्य इत्यध्यारोपो द्टः। तथा दुःखित्वाद्यभिमानोऽपि स्यांत्‌। देहादि वदेव चेतन्याद्रहिरुप 
रहित ज्ञानात्मक 'तत्‌” पद वाच्य यह ब्रह्म वेदान्तियोंमें प्रसिद्ध है । इसीप्रकार “त्वम्‌' पदाथ मी प्रत्यगात्मा, 
श्रोताके देहसे आरम्भ कर प्रत्यगात्मरूपसे संभाव्यमान चेतन्यावधित्वसे निश्चित किया गया है । ऐसी 
अवस्थामें जिनके ये दोनों पदाथ अज्ञान, संशय और विपययसे प्रतिबद्ध होते हैं, उनके लिए 'तत्त्वमसि' 
यह वाक्य स्वा्थमें प्रभा उत्पन्न करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि वाक्याथज्ञान पदाथंज्ञानपूवक होता 
है, अतः उनके प्रति पदार्थोके विवेक प्रयोजनवाले शास्त्र ओर युक्तिका अभ्यास होना चाहिए । यद्यपि 
प्रतिपत्तिके योग्य आत्मा निरंश है, तो भी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिरूप बहुतसे 
अंश उसमें अध्यारोपित हैं, उनमें एक अवधानसे एक अंशका और दूसरेसे दूसरे अशका निषेधकर 
उसमें क्रमिक प्रतिपत्ति युक्त है । वह आवृत्ति आत्मप्रतिपत्तिका पुबरूप है अर्थात्‌ आत्मज्ञानमें कारण 
हैं । परन्तु जिन निपुण मतिवालोंके अज्ञान, संशय और विपर्यय “तत्‌? “त्वम्‌' पदार्थ विषयक प्रतिबन्ध 
नहीं है वे एक वार ही उक्त 'तत्त्वमसि' वाक्यार्थं ज्ञान करनेमें समर्थ होते हें । उनके प्रति आधृत्तिकी 
अनर्थकता इष्ट ही है, क्योंकि एक वार उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अविद्याकी निवृत्ति करता है, इससे 
इसमें कोई क्रम स्वीकार नहीं किया जाता । ठीक है, यदि किसीको इस प्रकार आत्मज्ञान हो तो आवृत्ति 
की निरर्थकता युक्त है। यदि कहो कि आत्मामें दुःखित्व आदिका ज्ञान बलवान्‌ है, अतः कोई मी 
दुःखित्व आदि अभावको प्राप्त नहीं होता, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मामें देह आदि अभिमानके 
समान दुःखित्व अमिमानमें मी मिथ्यामिमानत्व उपपन्न होता है । देहका छेदन किये जानेपर अथवा 
दहन किये जानेपर में काटा जाता हूँ, में जलाया जाता हूँ, इस प्रकार प्रत्यक्ष मिथ्यामिमान देखा गया 
है । इसी प्रकार देहसे भिन्न बाह्य पुत्र, मित्र आदिके संतप्त होनेपर में ही संतप्य है” ऐसा अध्यारोप 
देखा जाता है । उसी प्रकार दुःखित्व आदिं अभिमान होना चाहिए, क्योंकि देह आदिके समान ही 
दुःखित्व आदि चेतन्यरूपसे बाहर ( पृथक्‌ ) उपलब्ध होते हुए सुषुप्ति आदिमें अनुवृत्त नहीं होते । 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# मन्द और मध्यम अधिकारियोंके लिए अभ्यास साथंक कहकर अब उत्तम अधिकारियोंके 
लिए 'येषाम्‌' इत्यादिसे कहते हैं । जैसे एक वार उत्पन्न हुआ रज्जुज्ञान सपं आदि भ्रान्तिको निवृत्त 
करता है, वसे उत्तम अधिकारियोंके लिए एक वार 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्योंसे उत्पन्न ज्ञान 
अविद्याको निवृत्त करता है । 


अधि० २ खू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९७ 


लभ्यमानत्वाद्‌दुःखित्वादीनाम्‌, सुषुप्तादिषु चाननुवृत्तः । चेतन्यस्य तु सुषुप्त पप्यनु 
वृत्तिमामनन्ति--'यद्वे तन्न पश्यति पश्यन्वै तन्न पश्यति' ( बृ० ४।३।२३ ) तस्मात्सर्वदुःख- 
विनिमुक्तकचतन्यात्मको५हमित्येष आत्मानुभवः ।४ न चवमात्मानमनुभवतः किचिदन्य- 
स्कृत्यमवशिष्यते । तथा च श्रुतिः--किं प्रजया करिप्यामो येषां नोऽऽयमात्माऽयं लोकः? ( बु० 
४।४।२२ ) इत्यात्मविदः कतव्याभाव॑ दर्शायति । स्सृतिरपि-- यस्त्वात्मरतिरेव स्यादास्मतृक्षश्च 
मानवः । आत्मन्येव च संतुष्टस्तस्य काय न विद्यते’ ( गो० ३।१७ ) इति । यस्य तु नेषोऽनुभवो 
द्रागिव जायते तं प्रत्यनुभवाथ एवावृत््यभ्युपगमः। तत्रापि न तच्वमसिवाक्यार्थात्प्च्या- 
व्यावृत्तो प्रवतयेत्‌। नहि वरघाताय कन्यामुद्वाहयन्ति । नियुक्तस्य चास्मिन्नधिक्कतो ५ 
कर्ता मयेदं कतव्यमित्यवञ्यं ब्रह्मग्रत्ययाद्विपरीतप्रत्यय उत्पद्यते। यस्तु स्वयमेव मन्द- 
मतिरप्रतिभानात्तं वाक्याथ जिहासेत्तस्येतस्मिन्नेव वाक्याथ स्थिरीकार आवृत्त्यादिवा- 
चोयुक्त्याऽभ्युपेयते । तस्मात्परत्रह्मविषयेऽपि प्रत्यये तदुपायोपदेशोष्वावृत्तिसिद्धिः ॥ २ ॥ 
( २ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ । सू० ३ ) 
आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद्‌--आत्मा, इति, तु, उपगच्छन्ति, ग्राहयन्ति, च 


परन्तु 'यद्वौ ०” ( वह जो सुषुप्तिमें नहीं देखता सो निश्चय देखता हुआ नहीं देखता ) इत्यादि श्रृतिसे 
चेतन्यकी अनुवृत्ति सुषुप्तिमें कहते हैं । इसलिए सब. दुःखोंसे विनिमुंक्त एक चेतन्य स्वरूप मैं हँ यह 
आत्मानुमव है । और इस प्रकार आत्माका अनुभव करनेवालोंके लिए कुछ अन्य कृत्य अवरिष्ट नहीं 
होता । जैसे कि “किं प्रजया०? (-परमाथंदर्शी जिन हम लोगोंका यह आत्मा ही लोक है वे हम इस 
प्रजा-संततिसे क्या करेंगे ) यह श्रुति आत्मवेत्ताके लिए कतंव्यामाव दिखलाती है । और 'यस्त्वात्मरति- 
रेब०' ( परन्तु जो मनुष्य आत्मामें ही रति-प्रीतिवाला है विषयमें नहीं, ओर आत्मामें ही तृप्त है अन्न 
रस आदिसे नहीं, आत्मामें ही सन्तुष्ट है बाह्याथं छामसे नहीं उसके लिए कोई कतव्य नहीं है ) यह 
स्मृति भी है । परन्तु जिसको [ तत्त्वमसि आदि वाक्योंसे मैं ब्रह्म हुँ | यह अनुभव शीघ्र नही होता, 
उसके प्रति अनुमवके लिए ही आवृत्तिका स्वीकार है। उसमें भी उसको 'तत्त्वमसि' वाक्याथसे 
प्रच्युतकर आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि वर नाशके लिए कन्याका विवाह नहीं करते । 
इसमें अधिकृत हुआ मैं कर्ता हुँ, यह मेरा कतव्य है, इस प्रकार नियुक्त पुरुषको ब्रह्मज्ञानसे अवश्य 
विपरीत ज्ञान उत्पन्न होता हे । किन्तु जो स्वयं ही मन्दमति वाक्यार्थके प्रतिमान न होनेसे उसके 
त्याग करनेकी इच्छा करता हो तो उसको इसी वाक्याथमें आवृत्ति आदि वचन [ श्रोतव्यः | और 
यृक्तिसे स्थिर करना. 'स्वोकोर हे । इसलिए परब्रह्म विषयक ज्ञानमें भी उसके साधनभत उपदेशोंमे 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥ २॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जिसको 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्योंसे “मैं ब्रह्म हूँ' ऐसा शीघ्र ज्ञान उत्पन्न नहीं होता उसके 
लिए आवृत्ति स्वीकृत हे । परन्तु जो 'तत्त्वमासि' वाक्याथ ज्ञानमें संलग्न है उसको वहाँसे हटाकर 
“तव्यो मन्तव्यः’ इस प्रकार आवृत्तिमे प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योकि “श्रोतव्यः? आदिकी 
आवृत्ति मी तो प्रधान 'तत्त्वमसि' वाक्याथ ज्ञानके लिए है । यहाँपर 'तत्त्वमसि' आदि वाक्याथ ज्ञान 
प्रधान हे ओर 'श्रोतव्यः' आदि उसके अङ्ग हें । अङ्गोंका ग्रहण प्रधानकी सिद्धिके लिए होता है । 
इस प्रकार सगुण और निगुण ब्रह्मसाक्षात्कार फलके साधन भूत अहंग्रहोपासना और श्रवण आदिमें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥२॥ 


७९८ न्रह्लसू त्र-शाङ्करभाष्य [ अ०४ पा० १ 


सूचाथ--( आत्मेति ) 'आत्मरूपसे परमेश्वरका ग्रहण युक्त है’ ( तु ) क्योंकि (उपगच्छन्ति) 
जाबाल 'त्व वा अहमस्मि' इसप्रकार स्वीकार करते हैं (च) और (ग्राहयन्ति) 'एष त आत्मा सर्वान्तर:' 
इत्यादि श्रुति आत्मरूपसे ईश्वरका ग्रहण कराती हें । 
यः शास्रोक्तविशेषणः परमात्मा स किमहमिति ग्रहोतव्यः, कि वा मदन्य इत्येत- 
द्विचारयति । कथं पुनरात्मशब्दे प्रत्यगात्मविषये श्र्यमाणे संशय इति ? उच्यते,-अय- 
मात्मशब्दो मुख्यः शक्यते5 भ्युपगन्तु सति जीवश्वरयोरभेदसंभव इतरथा तु गोणोऽयम- 
भ्युपगन्तञ्य इति मन्यते | कि तावत्प्राप्तम्‌ £ नाहमिति ग्राह्मः । न हापहतपाप्मत्वादिगुणो 
विपरीतगुणत्वेन शक्यते ग्रहो तु; विपरीतशुणो वा ऽपहतपाप्मत्वादिशुणत्वेन। अपहतपाप्मा- 
दिगुणश्च परम्रेश्वरः, तद्विपरीतशुणस्तु शारीरः । ईश्वरस्य च लंसार्यात्मत्वे इश्वराभाव- 
प्रसङ्गः, ततः शास्त्रानर्थक्यम्‌। संसारिणोऽपीश्वरात्मत्वेऽधिकार्यंभावाच्छात्रानथंक्यमेच, 
प्रत्यक्षादिबिरोधश्च। अन्यर्वेऽपि तादास्म्यदशनं शास्त्रात्कतंव्यं प्रतिमादिष्बिच विष्वादिः 
दर्शनमिति चेत्‌, काममेवं भवतु । नतु संसारिणो मुख्य आत्मेश्वर इत्येतन्नः प्रार्पायतव्यम्‌। 
एवं प्राप्त बूमः-आत्मेत्येव परमेश्वरः प्रतिपत्तव्यः । तथा हि-परमेश्वरप्रक्रियायां जाबाला 
आस्मत्वेनेवैतमुपगच्छन्ति-'वं वा अहमस्मि भगवो देवतेऽहं चे त्वमसि .भगवो देवते’ इति । 
तथाऽन्येऽपि अहं ब्रह्मास्मि’ इत्येवमादय आत्मत्वोपगमा द्रष्टव्याः । ग्राहयन्ति चात्मत्वे- 
नेवेश्वरं वेदान्तवाक्यानि--'एष त आत्मा सर्वान्तरः’ ( दृ० ३।४।१ ), 'एष त आत्माऽ- 


जो शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट परमात्मा है क्या वह में है” इसप्रकार ग्रहण करना चाहिए 
अथवा क्या वह “मुझसे अन्य हे' ऐसा ग्रहण करना चाहिए, इसका विचार करते हैं । परन्तु प्रत्यगात्म- 
विषयक आत्मशब्द श्र यमाण होनेपर पुनः संशय कंसे ? कहते हैँ-जीव और ईश्वरका अभेद संभव 
होनेपर यह आत्मशब्द मुख्यरूपसे स्वीकार किया जा सकता है, अन्यथा यह आत्मशब्द गौण स्वीकार 
करना चाहिए, ऐसा मानते हैं । तब क्या प्राप्त होता है पूकपक्षो--“मैं ब्रह्म हूँ' इसप्रकार ग्रहण नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुणवाला विपरीत गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता अथवा विपरीत गुण-पाप आदि विशिष्ट 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । 'अपहतपाप्मत्व' आदि गुण विशिष्ट परमेश्वर है और उससे विपरीत गुण विशिष्ट जीवात्मा है । 
ईश््वरमें संसार्यात्मत्व स्वीकार होनेपर ईश्वरका अभाव प्रसद्ध होगा, उससे शास्त्र अनथक होगा । और 
संसारीमें भी ईश्व रात्मत्व स्वीकार होनेपर अधिकारीके न होनेसे शास्त्र अनर्थक ही होगा । और दोनोंके 
अभेद पक्षमें प्रत्यक्ष आदिका विरोध भी होता है। यदि ऐसा कहो कि दोनोंका भेद होनेपर भी प्रतिमा 
आदिमें विष्णु आदि दशन ( ध्यान ) के समान शास्त्र प्रामाण्यसे तादात्म्यदशन ( अभेद ध्यान ) 
करना चाहिए, तो भले ऐसा हो । परन्तु संसारी जीव मुख्यरूपसे परमात्मा ईश्वर है, ऐसा हमें प्राप्त 
नहीं कराना चाहिए । सिद्धान्ती --एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह आत्मा ही परमेश्वर समझना 
चाहिए, क्योंकि परमेश्वरके प्रकरणमें “त्वं वा अहभस्मि” ( हे भगवन्‌ देवता ! तु ही मैं है, ओर हे 
भगवन्‌ देवता ! मैं ही तु है ) इसप्रकार जाबाल उसे आत्मरूपसे स्वीकार करते हैं। वसे ही “अहं 


ब्रह्मास्मि’ इत्यादि अन्य भी आत्मत्व स्वीकार जानना चाहिए । 'एष त आत्मा०' ( यह तेरा भात्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% पुवे अधिकरणमें श्रवण आदि साधनोंकी आवृत्ति कही गयी है। अब इस अधिकरणमें 


व्यानके समय आवत्ति विषयक विचार किया जाता है । तत्त्वज्ञानके लिए ध्यानकी आवत्तिके समय 
में ब्रह्म हूँ” ऐसा ध्यान करना चाहिए, . अथवा 'मेरा स्वामी ईश्वर है? ऐसा ध्यान करना चाहिए ? 
इसप्रकार ऐक्य और भेदविषयक प्रभाणोंके होनेसे 'यः' इत्यादिसे संशय कहते हैं ब्दादेव प्रमितः 
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न्तर्याम्यस्यृतः' ( बृ० ३।७।३ ), 'तत्सत्य स आत्मा तत्वमसि’ ( छा० ६८॥७ ) इत्येवमादीनि । 
यदुक्तम-प्रतीकद्‌र्शानमिदं विष्णुप्रतिमान्यायेन भविष्यतीति, तदयुक्तम्‌, गोणत्बप्रसज्ात्‌, 
वाक्यचैरूप्याच्च । यत्र हि प्रतीकट्टिरभिप्रेयते, सकृदेव तत्र वचनं भवति । यथा-“मनो बह्म’ 
( छा० ३।१८।१ ) 'आदिव्यो ब्रह्म! (छा० ३।१९।१ ) इत्यादि, इह पुनस्त्वमहमस्म्यहं च त्वम- 
सीत्याह, अतः प्रतीकश्च तिवैरूप्याद भेदप्रतिपत्तिः, भेदृष्ट्य पचादाञ्च। तथा हि- अथ योऽन्यां 
देवतामुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽहमस्मीत्ति न स वेद्‌’ ( बृ० १।४।१० ), “मृत्योः स खत्युमाप्तोति य इह 
नानेव पश्यति' (ब्र ४।४।१९, कठ० ४।१०), सव तं परादाद्योऽन्यत्रात्मनः सव पेद’ (बृ० ४।५।७) 
इत्येवमाद्या भूयसी ध्रतिभेद दर्शनमपवदति! यत्तृक्म-न विसुद्धगुणयोरन्योन्यात्मत्वसंभन्र 
इति, नायं दोषः, विरुद्धगुणताया मिथ्यात्वोपपत्तेः । यत्पुनरुक्तम-ईश्वराभावप्रसङ्ग इति 

तदसत्‌, शास्प्रप्रामाण्यादन भ्युपगमाच । नही श्वरस्य संसारयात्मत्वं प्रतिपाद्यत इत्यभ्युपग- 
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सर्वान्तर है ) “पुष त आत्मा०' ( यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) 'तत्सत्यं ०' ( वह सत्य 
हे वह आत्मा है, हे सवेत केतु ! वह तू हे ) इत्यादि वेदान्तवाक्य ईश्वरको आत्मरूपसे ग्रहण कराते हैं । 
जो यह कहा गया है कि विष्णुप्रतिमान्यायसे यह प्रतीक दशन होगा, वह अयुक्त है, क्योंकि ऐसा 
माननेसे गौणत्व प्रसद्ध और वाक्यविरूपत्व-विरुद्धत्व होता हे । जहां प्रतीकरष्टि अभिप्रेत होती है 
वहाँ एक ही वार दतन होता है। जंसे कि 'मनो ब्रह्म' ( मन ब्रह्म है) “आदित्यो बरह्म” ( आदित्य 
ब्रह्म हे ) इत्यादि । परन्तु यहाँ तो तू मैं हुँ और मैं तु है ऐसा कहते हैं। अतः प्रतीक श्रृतिके विरुद्ध 
होनेसे अभेद प्रतिपत्ति है, क्योंकि* भेददृष्टिका अपवाद है। जसे कि 'अथ योऽन्यां०? ( और जो अन्य 
देवताकी “यह अन्य है और मैं अन्य है इसप्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता ) “मत्योः स०! 
( जो पुरुष इस अभिन्न तत्त्वमें नाना-भेद देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) “सवे तं०' 
( जो सबको आत्मासे भिन्न जानता है उसे सब परास्त कर देते हैँ--केवल्य सम्बन्धसे रहित कर देते 
हैं ) इत्यादि बहुत-सी श्रुति भेद दर्शनका निषेध करती हैं। ओर यह कहा गया है कि विरुद्ध गुणवालों 
( जीव और ईश्वर ) का अन्योन्यात्मत्व-ऐक्य संभव नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि विरुद्ध गुणतामें 
मिथ्यात्व उपपन्न है । ओर जो यह कहा गया है कि ईश्वरका अमाव प्रसङ्ग होगा । वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि शास्त्रप्रमाण है और उसे हम स्वीकार नहीं करते । ईश्वरमें संसारी आत्मत्वका प्रतिपादन किया 


सत्यानन्दी-दीपिका 
.( ब्र सु० १।३।२३ ) इत्यादि सूत्रमें और 'अयमात्मा ब्रह्मः ( बृ० २।५।१९ ) (यह आत्मा ब्रह्म है) 


इत्यादि श्रुतियोसे अभेदका प्रतिपादन किया गया है । तो फिर संशय क्यों किया जाता है? द्वा सुपर्णा 
सयुजा” इत्यादि भेदश्रुति और मैं कर्ता, भोक्ता, सुखी-दुःखी, पुण्यी-पापी हूँ ओर ईश्वरसे भिन्न हैं! 
इत्यादि प्रत्यक्ष भेदप्रतीतिसे संशय होता है । जीव और ईश्वरका अभेद होनेपर तो जीवमें परमात्म- 
शब्द मुख्यरूपसे उपयुक्त हो सकता है । परन्तु 'द्वा सुपर्णा सयुजा” इत्यादि भेद प्रतिपादक श्रुति “अप्र- 


हतपाप्मा” इत्यादि ईश्वर स्वरूप प्रतिपादक श्रतियोंके : विद्यमान होनेपर अभेद सम्मव नहीं है, इसलिए 
तत्त्वमसि' इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रतिवाक्य गौण हैं । यदि दोनोंका अभेद माना जाय तो ईश्च रको 


जीवभाव प्राप्त होनेपर 'यः सवज्ञः सववित्‌’ इत्यादि ईश्वर प्रतिपादक शास्त्र निष्फल होगा, और 
जीवको ईश्चरमाव प्राप्त होनेपर अधिकारीके न होनेसे कमं, उपासना और ज्ञान प्रतिपादक शास्त्र 
निष्फल होगा । इसलिए दोनोंका भेद मानना युक्त है। और अभेद प्रतिपादक 'तत्वर्मास' आदिं 
श्रतियोसे ही अभेद ध्यान करना चाहिए । जैसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदिका अभेद बुद्धिसे ध्यान 
किया जाता है। अतः जीवको मुख्यरूपसे परमात्मा मानना युक्त नहीं है। सिद्धान्ती-'आत्मेत्येव 
परमेश्वरः? इत्यादिसे कहते हैं। पवपक्षमें तत्त्वमसि’ आदि अभेद श्रतियोंका अभेद अथ गोण हे 
सिद्धान्तमें अभेद अथ मुख्य है ॥ 
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च्छामः, कि तहिं ? संसारिणः संसारित्वापोहनेश्वरात्मत्वं प्रतिपिपादयिषितमिति। एवं च 
सत्यद्वैतेश्वरस्यापहतपाप्मत्वादिगुणता बिपरीतगुणता त्वितरस्य मिथ्येति व्यवतिष्ठते। यद्‌- 
प्युक्तम्‌-अधिकार्यभावः प्रत्यक्षादिविरोधश्रेति, तदप्यसत्‌, प्राक्प्रबोधात्संसारित्वा भ्युपग- 
मात्‌, तद्विषयत्वाञ्च प्रत्यक्षादिव्यवहारस्य । “यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन कं पश्येत्‌' ( बृ० 
२।४।१४ ) इत्यादिना हि प्रबोधे प्रत्यक्षायभावं द्शंयति । प्रत्यक्षाद्यभावे श्र॒तेरप्यभावप्रसङ्ग 
इति चेत्‌-न, इष्टत्वात्‌। 'अत्र पिताऽपिता भवति’ ( ब्रू ४।३।२२ ) इत्युपक्रम्य विदा अवेदाः? 
(बृ० ४।३।२२) इति वचनादिष्यत एवास्माभिः श्र॒तेरप्यभावः प्रबोधे । कस्य पुनरयमप्रबोध 
इति चेत्‌-यर्त्वं पृच्छसि तस्य त इति वदामः । नन्वहमीश्वर एवोक्तः श्रृत्या, यद्येवं प्रतिः 
बुद्धोऽसि, नास्ति कस्यचिद्प्रबोधः। योऽपि दोषश्चोद्यते कैश्चित्‌-अविद्यया किलात्मनः 
सद्वितीयत्वादद्वैतानुपपत्तिरिति, सोऽप्येतेन प्रत्युक्तः। तस्मादात्मेत्येवेश्वरे मनो दधीत॥३॥ 
( ३ प्रतीकाधिकरणम्‌ । २० ४ ) 
न प्रतीके न हि सः॥ ४॥ 
पदच्छेद--न, प्रतीके, नहि, सः । 
सूत्रार्थ--( प्रतीके ) प्रतीकोंमें (न) आत्मबुद्धि नहो होनी चाहिए ,कयोंकि ( सः ) उपासकको 
व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन नहीं करना चाहिए । 
# “संनो ब्रह्मेत्युपासीतेव्यध्यात्ममथाधिदेवतमाकाशो ब्रह्मेति’ ( छा० ३।१८।१) तथा 
आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः? ( छा» ३।१९।१ ) 'स यो नाम ब्रह्मत्युपास्ते’ (छा० ७।१।५) इत्येचमादिषु 


जाता है, ऐसा हुम स्वीकार नहीं करते, किन्तु संसारी जीवका संसारित्व निरासकर ईश्चरमाव प्रतिपादन 
करना अमीप्सित है । ऐसा होनेपर अद्वेत ईश्वरका अपहतपाप्मत्व आदि गुणत्व और अन्य जीवका 
विपरीत गुणत्व मिथ्या है, ऐसा व्यवस्थित होता है । जो यह मी कहा गया है कि अधिकारीका अमाव 
ओर प्रत्यक्ष आदिका विरोध है। वह मी अयुक्त है, क्योंकि तत्त्वज्ञानसे पूवं जीवका संसारी आत्मत्व 
स्वीकार है और प्रत्यक्ष आदि व्यवहार तद्विषयक है । यत्र त्वस्य०' ( जहाँ इसका सब आत्मा ही हो 
गया वहाँ किससे किसे देखे ) इत्मादिसे श्रुति प्रबोध-तत्त्वज्ञान होनेपर प्रत्यक्ष आदिका अमाव दिखलाती 
है । यदि कहो कि प्रत्यक्ष आदिके अभाव होनेपर श्रुतिका भी अभाव प्रसङ्ग हो जायगा, तो नहीं, क्योंकि 
ऐसा हमें इष्ट है । अन्न पिताऽपिता भवति” ( इस अवस्थामें पिता अपिता हो जाता है ) ऐसा आरम्भ- 
कर “वेदा अवेदाः' ( वेद अवेद हो जाते हैं ) इस वचनसे प्रबोधमें श्रुतिका अभाव हमें मी इष्ट है । यदि 
कहो कि यह अज्ञान किसका है, तो हम कहते हैं कि तुम पूछते हो वह उस तुम्हारा ही है । परन्तु “मैं 
ईश्वर हुँ' ऐसा श्रुतिने कहा है । यदि इसप्रकार प्रतिबुद्ध हुए हो तो किसीका अज्ञान नहीं है.। और कुछ 
लोग जो दोष देते हैं कि अविद्यासे आत्मामें सद्वितीयत्व होनेसे अद्वेतकी अनुपपत्ति है, वह भी इससे 
प्रत्याख्यात हुआ । इससे आत्मा ही ईश्वर है, उस ईश्वरमें मन लगाना चाहिए ॥ ३ ॥ 

“मनो ब्रह्मेत्युपासीत०' (मन ब्रह्मा हे ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अध्यात्महष्टि है आकाश 
ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अधिदेवत है) इसीप्रकार "आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ०' ( आदित्य 
ब्रह्म है ऐसा उपदेश है) 'स यो नाम०' ( वह जो कि नाम ब्रह्म है ऐसी उपासना करता 
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जैसे पूर्व अधिकरणमें ब्रह्ममें जीवका अभेद होनेसे अहंग्रह कहा गया है, वसे ही प्रतीक भी 
ब्रह्मविचार होनेसे जीवसे अभिन्न ब्रह्मा है, उससे अभिन्न होनेसे जीवसे अभिन्न हें । उनमें भी अहंग्रह 
होना चाहिए । इसप्रकार हष्टान्तसंगतिसे पूवपक्ष कहते हैं--पूवपक्षमें प्रतीकोपासनाका अहंग्रहोपासना 
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प्रतीकोपासनेषु संशयः-कि तेष्वप्यात्मग्रह; कतंव्यो न वेति । कि तावत्प्राप्तम ? तेष्वप्या- 
व्मग्रह एव युक्तः कतुम्‌ । कस्मात्‌ ¦ ब्रह्मणः श्रतिप्वात्मत्वेन प्रसिद्धत्वात्पतीकानामपि 
ब्रह्मविकारत्वादूत्रह्मत्वे सत्यात्मत्वोपंपत्तेरिति । एवं प्राप्ते जूम'--न प्रतोकेष्वात्ममति 
बध्नीयात्‌। न हि स उपासकः प्रतीकानि व्यस्तान्यात्मत्वेनाकलयेत्‌ । यत्पुनः-ब्रह्मविकार- 
त्वात्प्रतीकानां ब्रह्मस्वं ततश्चात्मस्वमिति-तदसत्‌, प्रतीकाभावप्रसङ्गात्‌ । विकारस्वरूपो 
पमदन हि नामादिजातस्य ब्रह्मत्वमेवाश्रितं भवति । स्वरूपोपमद्‌ च नामादीनां कुत 
प्रतीकत्वमात्मश्रहो वा? न च ब्रह्मण आस्मत्वाद्ब्रझरएथपदेरोष्वात्मदष्टिः कल्प्या, 

कतृत्वाद्यनराकरणात्‌। कतृत्वादिसर्वलंसारधमनिराकरणे हि ब्रह्मण आत्मत्बोपदेशाः । 
तदनिराकरणेन चोपासनविधानम्‌। अतश्चोपासकस्य प्रतीकः समत्वादात्मत्रहो 
नोपपद्यते। नहि रुचकर्चस्तिकयोरितरेतरात्मत्वमस्ति, सुवर्णात्मत्वेनेच तु ब्रह्मात्म- 
त्वेनेक'वे प्रतीकाभावप्रसङ्मवोचाम । अतो न प्रतीकेष्वाव्मरष्टिः क्रियते ॥४॥ 

( ४ ब्रह्मदष्ट्यधिकरणम्‌ । सू० ५ ) 
ब्रह्मदश्रित्कर्षात्‌ ॥५॥ 
पदच्छेद--बहाहष्टि!, उत्कर्षात्‌ । 


है ) इत्यादि प्रतीकोपासनाओंमें संशय होता है कि कया उनमें भी आत्मग्रह करना चाहिए .अथवा 
नहीं ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--उनमें भी आत्मग्रह युक्त ही है, किससे? इससे कि ब्रह्म 
आत्मरूपंसे श्रतियोंमें प्रसिद्ध है, प्रतीक भी ब्रह्मके विकार हैं, अतः उनमें ब्रह्मत्वं होनेपर आत्मत्वकी 
उपपत्ति संभव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि उपासकको व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन ( ग्रहण ) नहीं करना चाहिए, और 
जो कहा गया है कि ब्रह्मका विकार होनेसे प्रतीक ब्रह्म हैं उससे आत्मा हैं। वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
ऐसा होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसद्ध होगा । कारण कि विकारके स्वरूपका नाश होनेपर नाम आदि 
समुदाय ब्रह्म स्वरूप ही हो जाता है। नाम आदिके स्वरूपका नाश होनेपर उनमें प्रतीकत्व और 
आत्मग्रह कैसे हो सकतां है? ब्रह्मके आत्मत्व होनेसे ब्रह्महृष्टि उपदेशोंमें आत्मदृष्टिकी कल्पना नहीं 
करनी चाहिए, क्योंकि कर्तुत्व आदिका निराकरण नहीं किया गया है। कतृत्व आदि समस्त संसार 
धर्मोके निराकरणसे ही ब्रह्ममें आत्मत्व उपदेश है, और उसके अनिराकरणसे उपांसनाका विधान 
है । अत: उपासककी प्रतीकोंके साथ समानता होनेसे प्रतीकोंमें आत्मग्रह उपपन्न नहीं होता । रुचक 
और स्व॑स्तिकोंमें अन्योन्यात्मकत्व नहीं है । जेसे ये दोनों सुवणरूपसे एक हैं, वसे प्रतीक और उपासक 


दोनों ब्रह्मरूपसे एक होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसङ्ग आ जायगा, ऐसा हम कह. चुके हैं। इसलिए 
प्रतीकोंमें आत्महृष्टि नहीं की जाती है ॥४॥ | 


सत्यानन्दी-दीपिका 
से कोई विशेष नहीं है, इसलिए “मनो ब्रह्म! (ब्रह्मरूप मन मैं हैँ) “आदित्यो ब्रह्म' ( ब्रह्मह्प आदित्य 


मैं हैं) इसप्रकार प्रतीकोंमें आत्मरूपसे अहग्रह करना चाहिए । सिद्धान्ती--विकल्प कर पुव पक्षका 
निराकरण करते हैं--प्रतीकोमें यह आत्मा है, ऐसे अनुभवके बलसे अहंग्रह होता है अथवा वस्तुत: . 
जीवसे प्रतीक अभिन्न हैं, अत: अहंग्रह होता है । प्रथमपक्ष युक्त नहीं है, इसको “न हि सः आदिसे 
कहते हैं । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतीक ब्रह्माका विकार होनेसे ब्रह्म है, इससे वह आत्मा 


है । ऐसा होनेसे प्रतीकका अभाव प्रसङ्ग होगा । नाम-रूप विकारका स्वरूपनाश होनेपर उसमें प्रतीकत्व 
और आत्मग्रह संभव नहीं हैं, अतः प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी चाहिए ॥४॥ 


८०२ त्रह्मसूत्र-शाङ्गरभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


सूचार्थ--( ब्रह्मदृष्टिः ) आदित्य आदि प्रतीकोंमें ब्रह्माृष्टि करनी चाहिए, ( उत्कर्षातु ) 
क्योंकि ब्रह्मदष्टि उत्कर्ष है । 

88 तेप्वेबोदाहरणेष्वन्यः संशायः-किमादित्यादिदृष्टयो ब्रह्मण्यध्यसितव्याः, कि वा 
ब्रहरष्टिरादित्यादिष्विति । कुतः संशयः ? सामानाधिकरण्ये कारणानवधारणात्‌। अत्र हि 
त्रहमशन्दस्यादित्यादिशव्दैः सामानाधिकरण्यसुपळभ्यते, आदित्यो ब्रह्म प्राणो ब्रह्म विद्यु- 
दूत्रहमेत्यादिसमानविभक्तिनिदेदात्‌ । न चात्राज्जसं सामानाधिकरण्यमवकद्पते, अर्थान्तर- 
ववनत्वाद्ब्रह्मादित्यादिशब्दानाम्‌ । नहि भवति गीरश्व इति सामानाधिकरण्यम्‌ । ननु 
प्रकृतिविकारभावादव्रहादित्यादीनां सृच्छरावादिवत्सामानाधिकरण्यं स्यात्‌-नेत्युच्यते, 
विकारप्रविळयो ह्येवं प्रक्तिसामानाधिकरण्यास्स्यात्‌। ततश्च प्रतीकाभावप्रसङ्गमवोचाम। 
परमात्मवाक्यं चेतरं तदानी स्यात्‌, ततञ्चोपासनाधिकारो वाध्येत। परिमितविकारोपादानं 
च व्यर्थम्‌। तस्साद्‌ ब्राह्मणो ऽग्निर्वेश्वानरः' इत्यादिवदन्यतरत्रान्यदष्ट्यध्यासे सति क्क किट - 

ष्टिरव्यस्थतामिति संशयः। तत्रानियमः, नियमकारिणः शास्त्रस्पाभावादित्येवं प्रातम्‌। अथवा- 


उन्हीं उदाहरणोंमें अन्य संशय होता है कि क्या आदित्य आदि इष्टिका ब्रह्मामें अध्यास होना 
चाहिए अथवा क्या ब्रह्माहष्टिका आदित्य आदिमें अध्यास होना चाहिए ? किससे संशय होता है? 
इससे कि सामानाधिकरण्यमें कारणका निश्चय नहीं होता | और यहींपर ब्रह्म शब्दका आदित्य आदि 
-शब्दोंके साथ सामानाधिकरण्य उपलब्ध होता है, क्योंकि 'आदिव्यो ब्रह्म०' ( आदित्य ब्रह्म है, 
प्राण ब्रह्म है, विद्युत्‌ ब्रह्मा है ) इत्यादि समान विमत्तिका निर्देश है और यहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य 
नहीं हो सकता, कारण कि ब्रह्म और आदित्य शब्द भिन्न-भिन्न अर्थके वाचक हैं। 'गोरश्वः' “गो अश्व' 
इसप्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता । परन्तु मृत्तिका और आराव ( सिकोरा ) के समान ब्रह्मा 
ओर आदित्य आदिका प्रकृतिविकारभाव होनेसे सामानाधिकरण्य होना चाहिए ? नहीं, ऐसा कहते 
हैं--क्योंकि इसप्रकार प्रकृतिके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विकारका प्रविलय ही होगा, उससे 
प्रतीकका अमाव प्रसद्ध आ जायेगा, ऐसा हम कह चुके हैं। ओर ऐसा माननेपर तो यह [ आदित्यो 
ब्रह्म ] परमात्मवाक्य होगा, उससे उपासना अधिकारका बाध हो जायगा । परिमित-सीमित विकारका 
ग्रहण मी व्यथं है । इसलिए ब्राह्मणोऽञ्िवेश्वानरः? (ब्राह्मण वश्वानर अग्नि है) इत्यादिके समान अन्योन्य 
में अन्य इष्टिका अध्यात होनेपर कहाँ किस हष्टिका अध्यास होना चाहिए, ऐसा संशय होता है। 
पूवपक्षी--इस विषयमें कोई नियम नहीं है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि नियम करनेवाले शास्त्रका 
अभाव है । अथवा आदित्य दृष्टि ही ब्रह्मामें करनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि इसप्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका ति 
* पूवं अधिकरणमें यह कहा गया कि आदित्य आदि प्रतीकोको आत्मरूपसे ग्रहण नहीं करना 


चाहिए । अब इस अधिकरणमें आदित्य आदि प्रतीकोपासनाओंमें कहाँ किस दृष्टिका अध्यास करना 
चाहिए, यह विचार किया जाता है । यहाँ संशयका कारण “आदित्यो ब्रह्म' यह आदित्य और ब्रह्म 
दोनोंमें समान विभक्तिरूप सामानाधिकरण्य है । और यह सामानाधिकरण्य मुख्य नहीं है, क्योंकि 
दोनोंका मिन्न-भिन्न अर्थ है ।. व्यापक त्रैतन्यरूप ब्रह्म शब्दका अर्थ है और आकाशस्थ प्रदीप्त तेजोमय 
मण्डल आदित्य शब्दका अथे है । किश्च यदि 'आदित्यो ब्रह्म' यह ब्रह्म वाचक मानें तो सक ब्रह्म' 
ऐसा कहना होगा । इसलिए यहाँ परिशेषसे अध्यास ही सामानाधिकरण्यका कारण सिद्ध होता है । 
अध्यासमें निश्‍वायक न होनेसे संशय होता है कि किसका किसमें अध्यास करना चाहिए । पूर्वपक्षी-- 


'तत्रानियंमः' आदिसे कहते हैं । पृंवपक्षमें विकारदृष्टिसे ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए, इससे फलकी 
सिद्धि होती है, सिद्धान्तमें ब्रह्मदृष्टिसे आदित्य आदिकी उपासना करनी चाहिए । 


अधि० ४ सू०५] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ८०३ 


55द्व्यादिदिष्टय एव त्रह्मणि कतव्या इत्येवं प्रात्तम्‌ । एवं ह्यादित्यादिरष्टिभित्रझोपासितं 
भवति ब्रह्मोपासनं च फलवदिति शाखमर्यादा। तस्मान्न ब्रह्मटश्टिराद्त्यादिप्विति। &एबं 
प्राप्त बमः-बरह्मरष्टिरेवादित्यादिषु स्यादिति। कस्मात्‌? उत्कर्षात्‌। एवझत्कषणादित्यादयो 
दष्टा भवन्ति डत्कृष्टरष्टेस्तेप्वध्यास्रात्‌। तथा च लोकिको न्यायो ऽ नुगतो भवति उत्कृष्टरष्टिहि 
निकृष्ट ऽध्यसितव्येति लोकिको न्यायः । यथा राजरष्टिः क्षत्तरि, स चानुसतब्यः, विपर्यये 
प्रत्यवायप्रसज्ञात्‌ । नहि क्षत्तरष्टिपरिणृहीतो राजा निकष नीयमानः श्रेयसे स्यात्‌। ननु 
शास्रप्रामाण्यादनाशङ्कनीयो पत्र प्रत्यवायप्रसङ्गः, न च लॉकिकेन न्यायेन शास्त्रीया रष्टिनि- 
यन्तुं युक्तेति । अत्रोच्यते-निर्धारिते शास्त्राथ एतदेवं स्यात्‌, संदिग्धे तु तस्मिस्तन्निणंयं 
प्रति लोकिकोऽपि न्याय आश्रीयमाणो न विरुध्यते । तेन योत्कष्टदष्ट्यभ्यासे शाख्ाथ ५व- 
धार्यमाणे निङृष्टदष्टिमध्यस्पन्प्रत्यवेयादिति र्छिप्यते। प्राथम्याद्चादित्यादिशब्दानां मुख्या- 
थत्वमविरोधाद्ग्रहीतव्यम्‌। तैः स्वार्थवृत्तिभिरवरुद्धायां बुद्धौ, पश्चादवदरतो बरह्मशब्दस्य 
मुख्यया वृत्या सामानाधिकरण्य।संभवाद्ब्रझरष्टिविधानार्थतेवावतिष्ठते। इतिपरत्वादपि 
ब्रह्मराच्दस्येष पवारथों न्याय्यः । £ तथा हि-बल्चेत्यादेश:', बह्यत्युपासीत', ब्रह्मत्युपास्ते' इति 


आदित्य आदि हृष्टिसे ब्रह्म उपासित होता है और ब्रह्मोपासना सप्रयोजन है, ऐसी शास्त्र-मर्यादा है । 
इसलिए ब्रह्म दृष्टि आदित्य आदिमें नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ-त्रद्यादृष्टि 
ही आदित्य आदिमें होनी चाहिए, किससे ? उत्कर्ष से। इस प्रकार उत्कषसे आदित्य आदि दृष्ट 
होते हैं, क्थोंकि उत्कृष्ट टृष्टिका उनमें अध्यास है.। ऐसे लौकिक न्याय अनुगत होता, उत्कृष्ट इष्टिका ही 
निकृष्टमे अध्यास करना चाहिए, यह लौकिक न्याय है । जैसे सारथिमें राजहष्टि । इस लौकिक न्यायका 
ही यहाँ अनुसरण करना चाहिए । कारण कि विपर्यय होतेपर प्रत्यवापका प्रसद्ध है । सारथि हृष्टिसे 
परिगृहीत होनेसे निङृष्टताको प्राप्त हुआ राजा श्रेयके लिए नहीं होता । परन्तु शास्त्रप्रामाण्यसे यहाँ 
प्रत्यवाय प्रसङ्गकी शङ्का नहीं होनी चाहिए और लौकिक न्यायसे शास्त्रीय हष्टिका नियमन होना युक्त 
नहीं है ? क्षि०-इसपर कहते हैं--शास्त्राथंके निर्धारित होनेपर यह ऐसा हो सकता है । परन्तु उसके 
संदिग्ध होनेपर उसके निणयके :प्रति आश्रीयमाण लौकिक न्याय भी विरुद्ध नहीं है । इससे उत्कृष्टर्टिके 
अध्यासरूप झास्त्रा्थंका निश्चय होनेपर निकृष्टदृष्टिका अध्यास करता हुआ प्रत्यवायको प्राप्त होगा, यह 
युक्त है । और आदित्य आदि शब्दोंके प्रथम निर्दिष्ट होनेसे वे मुख्यार्थक हैं ऐसा अविरोधसे ग्रहण 
करना चाहिए । अपने अर्थमें वृत्तिवाळे उन शब्दोंसे बृद्धिके अवरुद्ध होनेपर पश्चात्‌ बुद्धिमें उतरते 
हुए ब्रह्मशब्दका मुख्यबत्तिसे सामानाधिकरण्य संभव न होनेसे ब्रह्महष्टि विधानाथंता अवस्थित 
होती है । और पर होनेसे भी ब्रह्मशब्दका यही अर्थ उचित है । जेसे कि ब्रह्मेत्यादेशः? (आदित्य 
ब्रह्म है, ऐसा उपदेश है ) 'ब्रह्मव्युपासत? (ब्रह्म है, ऐसी उपासना करनी चाहिए ). अह्मव्युपास्त 


सत्यानन्दी दीपिका 
& आदित्य आदि टृष्टिसे ब्रह्म उपास्य है अथवा ब्रह्महष्टिसे आदित्य आदि उपास्य हैं! इस प्रकार 


जहाँ शास्त्रार्थमें सन्देह हो वहाँपर लौकिक न्यायका ग्रहण अयुक्त नहीं है । केवल लौकिक न्याय ही इस 
अर्थमें हेतु नही है, अपितु आदित्यों ब्रह्म' इत्यादि श्रुतिमें आदित्य आदिका प्रथम प्रतिपादन भी उक्त 
निश्चयमें हेतु है । और यहाँ विरोध न होनेसे आदित्य आदिका मुख्याथ ग्रहण करना युक्त है । ब्रह्वा- 
शब्दका मुख्याथ बुद्धिमें त्वरित नहीं आता, इसलिए ब्रह्मशब्दकी ब्रह्मदृष्टिमें लक्षणा करनी होगी ।. 


इससे आदित्य आदि ब्रह्म दृश्सि उपास्य हुँ' ऐसा वाक्याथ हे । और 'आदिव्यो ब्रह्मेत्यादेश:” ब्रह्म 
शब्दसे 'इति' परे होनेसे भी ब्रह्मशब्दका ब्नह्महष्टि अथ यक्त है । 


& यहाँ द्वितीया विभक्तिका श्रवण, इति’ शब्दपर और उक्त लौकिक न्याय [ उत्कृष्ट ओर निकृ्टके 


८०४ त्रह्मस्‌त्र-शाङ्करभाष्य [ आ० ४ पा० १ 


च सवंत्रेतिपरं ब्रह्मशब्द मुच्चारयति, शुद्धांस्त्वादित्यादिशब्दान्‌ । ततश्च यथा शुक्तिकां रजत 
मिति प्रत्येतीत्यच, शुक्तिवचन एव शुक्तिकाशब्दो रजतशब्दस्तु रजतप्रतीतिलक्षणाथं; । 
प्रत्येत्येव हि केवलं रजतमिति, नतु तत्र रजतमस्ति । एवमत्राप्यादित्यादीन्नरह्मे ति प्रतीया- 
दिति गम्यते। वाक्यरोपोऽपि च द्वितीयानिद शेनादित्यादीनेवोपास्तिक्रियया व्याप्यमा- 
नान्‍्द्शंयति-स य एतमेव विद्वानादित्यं ब्रह्मेत्युपास्ते! (छा० ३1१९४), “यो वाचं ब्रहमत्युपास्ते” 
(छा० ७।२।२), 'यः संकल्पं बह्मेत्युपास्ते' (छा० ७।४।३) इति च। यत्त॒क्तम्‌-त्रह्मोपासनमेवात्राद- 
रणीयं फलवच्चायेति-तद युक्तम्‌, उक्तेन न्यायेनादित्यादीनामेबोपास्यत्वावगमात्‌ | फलं 
त्वतिथ्याद्युपासन इव आदित्याद्युपाखनेऽपि ब्रह्मेव दास्यति, सर्वाभ्यक्षत्वात्‌। वणितं चैतत्‌- 
'फलमत उपपत्तेः” (ब० सू० ३।२।३८) इत्यत्र । इईहशां चात्र ब्रह्मण उपास्यत्वं, यत्प्रतीकेषु 
तद्हष्टयभ्यारोपणं प्रतिमादिष्वव विष्ण्वादीनाम्‌ ॥५॥ 
( ५ आदित्यादिमत्यधिकरणम्‌ । सू० ६ ) 
आदित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्तेः ॥६॥ 
पदच्छेद--आदित्यादिमतयः, च, अङ्गे, उपपत्तेः । 
सृत्राथ--( अङ्गे ) उद्गीथ आदि कर्माङ्गोंमें (.आदित्यादिमतयः ) आदित्य आदि बुद्धि 
कहनी चाहिए, ( उपपत्तेशच ) क्योंकि ऐसा होनेसे कमं समृद्धिछप फलकी उपपत्ति होती है । 
% “य एवासौ तपति तमुद्गीथमुपासीत’ ( छा० १।३।१ ), 'लोकेषु पञ्चविधं सामोपासोत' 
( छा० २।२।१ ), “वाचि सक्षविघं सामोपासीत’ (छा० २।८।१) 'इयमेवगेझिः साम’ (छा० १।६।१) 


( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है) इस प्रकार सर्वत्र इति’ परक ब्रह्मशब्दका उच्चारण करते हैं 
और आदित्य आदि शुद्ध शब्दोंका उच्चारण करते हैं। उससे जसे शुक्तिकाको यह रजत है, ऐसा 
जानता है । यहाँ शुक्तिका शब्द शुक्तिवाचक है और रजतशब्द तो रजत प्रतीति लक्षणार्थक है, क्योंकि 
'रजत है” यह केवल प्रतीति करता है, वहाँ तो रजत नहों है । इस प्रकार उदाहरणोंमें मी आदित्य 
आदिको यह ब्रह्म है ऐसा जाने, ऐसा ज्ञात होता है और “स य एतमेवं०' ( वह जो इस प्रकार 
जाननेवाला होकर आदित्यकी यह ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता हे ) “स यो वाचं०' ( वह जो वाणी 
की ब्रह्मरूपसे उपासना करता है ) “यः संकल्पं०' ( जो संकल्पकी ब्रह्म बुद्धिसे उपासना करता है ) 
इस प्रकार वाक्यशेष भी द्वितीया विमक्तिके निर्देशसे आदित्य आदिको उपासना क्रिया द्वारा व्याप्य- 
विषय किये हुए दिखलाता है । और जो यह कहा गया है कि फळचत्त्वके लिए यहाँ ब्रह्मोपासना ही 
आदरणीय है; वह अयुक्त हे, क्योंकि उक्त न्यायसे आदित्य आदि ही उपास्य अवगत होते हँ । फल तो 
अतिथि आदिको उपासनाके समान आदित्य आदि उपासनामें भी ब्रह्म ही देगा, क्योंकि वह सर्वाध्यक्ष 
है । ओर इसका 'फलमत उपपत्तेः” इस सूत्रमें वर्णन किया गया है। यहाँ ब्रह्मका इसभ्रकारका उपास्यत्व 
है जो प्रतिमा आदिमें विष्णु आदिके अध्यारोप समान प्रतीकोंमें ब्रह्महष्टिका अध्यारोप है ॥५॥ 

'य एवासो०' ( जो कि यह आदित्य तपता है। उसके रूपमें उद्गीथकी उपासना करे अर्थात्‌ 
आदित्य दृष्टिसे उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) “लोकेषु ०” ( पृथिवी आदि लोकोंमें पाँच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌ लोक दृष्टिसे पाँच प्रकार सामकी उपासना करनी चाहिए ) 
“वाचि सक्षविधं०' ( वाणी दृष्टिसे सात प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'इयमेव०' ( यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 
मध्यमें उत्कष्ट दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है से यही सिद्ध होता है कि आदित्य आदि ब्रह्माहष्टिसे उपास्य हैं । 
# आदित्यादि और उद्गीथ आदिमें कोन किस हष्टिसे उपास्य है, इस अधिकरणमें यह विचार 


अघि० ५ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०५ 


इत्येबमादिष्वड्रावबद्धे घूपासनेषु संशयः-किमादित्यादिषूद्गीथादिदएयो विधीयन्ते, कि 
वोद्गी थादिष्वेवादित्यादिटएय इति तत्रानियमः, नियमकारणाभावादिति प्राप्तम्‌ । नह्यत्र 
ब्रह्मण इव कस्यचिदुत्कर्षविशेषो 5वधायते। ब्रह्म हि समस्तजगत्कारणत्वादपहतपाप्मत्वा- 
दिगुणयोगात्चादित्यादिभ्य उत्कृटमिति शक्यमवधारयितुम्‌, न त्वादित्योद्गीथादीनां विकार- 
त्वाविशोंषा त्किचिदुत्कषेविदोषावधारणे कारणमस्ति । ॐ अथवा-नियमेनोदगीथादिमतय 
आदित्यादिप्वध्यस्येरन। कस्मात्‌? कर्मात्मकत्वादुदगीथादीनां कमणञ्च फलप्राप्तिप्रसिद्ध; 
उद्‌गीथादिमतिभिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्मात्मकाः सन्तः फलहेववो भविप्यन्ति। 
तथा च “इयमेवगग्निः साम (छा० १।६।१) इत्यत्र तदेतदेतस्य।मच्यध्यूढं साम (छा० १।६।१ ) 
इत्यकशब्देन पृथिवी निर्देशति सामशब्देनाग्निम; तच्च एथिव्यग्न्योर्ककसामदष्टिचिकीर्षा 
यामवकटपते; न ऋक्सामयोः पृथिव्य ग्निटष्रिचिकीर्षाय(म। क्षत्तरि हि.राजरष्ट्रिकरणाद्राज 
शब्द उपचर्यते, न राजनि क्षत्तशब्दः । अपि च 'लोकेषु पञ्चविधं सामोपासीत’ (छा० २।२।१) 
इत्यधिकरणनिद्‌ शादलोकेषु सामाध्यसितब्यमिति प्रतीयते । “एतद्यायत्रं प्राणेषु प्रोतम्‌? (छा० 


पृथिवी ऋक, है और अग्नि साम है ) इत्यादि अगोसे ' सम्बन्धित उपासनाओंमें .संशव होता है कि 
क्या आदित्य आंदिमें उद्गीथा हष्टिका विधान किया जाता है अथवा क्या उद्गीथ आदि दृष्टिका 
आदित्य आदिमें विधान किया जाता है ? पूर्वपक्षी--उसमें नियमका कारण न होनेसें अनियम है, 
ऐसा प्राप्त होताण्है । यहाँ ब्रह्मके समान किसीका उत्कर्ष विशेष निश्चित वहीं किया जाता । ब्रह्म समस्त 
जगतका कारण और अपहतपाप्मत्वादि गुणयोगसे आदित्य आदिसे उत्कृष्ट है, ऐसा अवधारण किया 
जा सकता है । परन्तु आदित्य और उद्गीथादिमें विकारत्व समान होनेसे उत्कर्ष विशेष अवधारणमें 
कोई कारण नहीं है । अथवा उद्गीथ आदि बुद्धिका नियमसे आदित्य आदिमें अध्यारोप होना चाहिए, 
किससे ? इससे कि उद्गीथ आदि कर्मात्मक हैं और कमंसे फलप्रासि प्रसिद्ध है। उद्गीथ आदि 
बृद्धिसे उपास्यमान आदित्यं आदि कर्मात्मक होते हुए फलके हेतु होंगे । और इसीप्रकार इयमेव०' 
(यह पृथिवी ही ऋक है और अग्नि साम है) इसमें 'तदेतदेतस्या ०? (वह यह.अग्निसंज्ञक साम इस पृथिवी- 
रूप क्रकमे अध्युढ-ऊपरिभावसे स्थित है ) इसप्रकार श्रुति ऋक शाब्दसे प्रथिवीका और सामशब्दसे 
अग्निका निर्देश करती है । ओर बह निर्देश क्रमशः पृथिवी और अग्निमें ऋक्‌ दृष्टि और सामदृष्टि करनेकी 
इच्छा होनेपर उपपन्न होता है, किन्तु ऋक और साममें प्रथिवीहृष्टि और अग्निहष्टि करनेकी इच्छा 
होनेपर उपपन्न नहीं होता है,। सारथिमें राजदृष्टि करनेसे सारथिमें राजशब्द गौणीवृत्तिसे उपचरित 
होता है, किन्तु राजामें सारथिशब्द उपचरित नहीं होता । और 'लोकेषु०' ( लोकोंमें पांच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार अधिकरणके निर्देशसे लोकोंमें सामका अध्यास करना 


चाहिए, ऐसा प्रतीत होता है । 'एतद्गायत्रं प्राणेषु प्रोतम्‌? ( यह गायत्रसंज्ञक साम प्राणों में प्रतिष्ठित 
सत्यानन्दी-दीपिका 
किया जाता हे । यहाँ 'परथिवी, अग्नि, अन्तरिक्ष, आदित्य ओर द्य हृष्टिसे क्रमशः हिकार, प्रस्ताव 


उद्गीथ, प्रतिहार और निधन” ईस पाँच प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए एवं हिकार, प्रस्ताव 
उद्गीथ, प्रतिहार, निधन, आदि और उपद्रव' इस सात प्रकारके सामको वाणी हृष्टिसे उपासना करनी 


चाहिए' इत्यादि अगोंसे सम्बन्धित उपप्रुसनांओंमें किसकी किसमें हष्टि करनी चाहिए, इसका नियामक 
न होनेसे संशय होता है । पूवपक्षी'तत्रानियमः' आदिसे कहते हैं । 


& यहाँ आदित्यादि सिद्धरूप हैं और उद्गीथ आदि कमका अद्भुरूप होनेसे फलवाले हैं, अतः 
उद्गीथ आदि आदित्य आदिसे उत्कृष्ट हैं; इसलिए उत्कृष्ट उद्गीथ आदि इष्टिसे आदित्य आदि उपास्य 
हैं। और 'इयमेवर्गसिःसाम' यहाँ भी पृथिवीमें ऋकहृष्टि और अग्निमें सामदृष्टिका निर्देश है । 
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२।११।१) इति चेतदेवं दर्शायति । प्रथमनिर्दिष्टेषु चादित्यादियु चरमनिदिष्टं ब्रह्माध्यस्तमू- 
“आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः? (छा० ३।१९।१) इत्यादिषु । प्रथमनिदिष्टाश्च पृथिव्यादयञ्चरमनिदण्रा 
हिकारादयः 'एथिवो हिंकारः’ ( छा० २।२।१ ) इत्यादिश्रुतिषु । अतोऽनङ्गेष्वादित्यादिष्वङ्गम- 
तिनिक्षेप इति । » एवं ग्राप्ते बुमः-आदित्यादिमतय णवाङ्गेषूद्‌गीथादिु क्षिप्येरन्‌ । कुतः ? 
उपपत्तेः । उपपद्यते ह्येवमपूर्वखंनिकर्वादादित्यादिमतिभिः सं द्क्रियमाणेषूद्‌गीथादिषु कर्म- 
समृद्धि; । यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्यवत्तरं भवति’ (छा० १।१।१०) इति च 
विद्यायाः कर्मसस्द्धिहे तुत्वं दर्शायति । भवतु कर्मससुद्धिफलेष्वेवं, स्वतन्त्रफलेषु तु कथम्‌, 
य॒ पुतदेवं विद्वाउलोकेषु पञ्चविधं सामोपास्ते’ (छा० २।२।३) इत्यादिषु ? तेष्वप्यघिङृताधिका- 
रास्प्रकृतापूर्वसंनिकवणेव फलकल्पना युक्ता, गोदोहनादिनियमवत्‌। फलात्मकत्वाच्चादि- 


-त्यादीनामुद्गीथादिभ्यः कर्मात्मंकेभ्य उत्कर्षापपत्तिः । आदित्या दिप्रा्तिळश्षणं हि कमफलं 


शिष्यते श्रतिषु। अपि चः ओमिव्बतदक्षरमुद्गीथञ्जुपासीत' (छा० १।१।१) 'खल्वेतस्येवाक्षरस्योप- 
व्याख्यानं भवति, (छा० १।३।१०) इति चद्‌ गोथमे वोषस्य वेनोप कम्य दि त्यादि मती।वद घाति । 
8 यत्तुक्तम्‌-उद्‌गी थादिमतिमिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्म भूर्य भूत्वा फळं करिष्यन्तीति। 


` है) यह श्रुति भी ऐसा ही दिखलाती है और 'आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः. ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा 


रै 


उपदेश है ) इत्यादि प्रथम निर्दिष्ट आदित्य आदिमें अन्तिम निर्दिष्ट ब्रह्म अध्यस्त हे और 'पृथिवी 
हिकारः' ( पृथिवी हिकार हे ) इत्यादि श्रृतियोंमें पृथिवी आदि प्रथम निर्दिष्ट हैं ओर हिकार आदि 
अन्तिम निदिष्ट हैं। इसलिए अनङ्ग आदित्यादिमें अद्भमतिका निक्षेप है । सिद्धान्ती --ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं--आदित्य आदि बुद्धि ही उद्गीथ आदि अङ्गोंमें करनी चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसी 


उपपत्ति होती हे । इसप्रकार अपूव सन्निकषंसे आदित्य आदि बुद्धि द्वारा संस्क्रियमाण उद्गीथ आदिमें 


कमं समृद्धि उपपन्न होती है । 'यदूव विद्यया०' ( जो कमे विद्या, श्रद्धा और योगसे युक्त होकर करता 


हे वह बलवत्तर होता है) इसप्रकार श्रुति विद्याको कमं समृद्धिका हेतु दिखलाती हे । कम समृद्धि 


फलवाली उपासनाओं में मले ऐसा ( अज्भोंमें अनङ्ग बुद्धिका अध्यास ) हो, परन्तु 'य एतदेवं०' (जो 
इसे इसप्रकार | जाननेवाला पुरुष छोकोंमें प॒ञ्चविध सामकी उपासना करता है उसके लिए ऊध्व और 
अधोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं) इत्यादि स्वतन्त्र फलवाली उपासनाओंमें अज्जोंमें 


अनङ्ग आदित्य आदिका अध्यास कैसे होगा ? ;उन उपासनाओंमें मी अधिकृतका अधिकार होनेसे 


प्रकृत अपूव सञ्चिकषसे ही गोदोहन आदि नियमके समान फलकी कल्पना युक्त है ।. आदित्य आदि 


फलात्मक होनेसे कर्मात्मक उद्गीथ आदिसे उनमें उत्कषंत्व. उपपन्न होता है, क्योंकि आदित्य आदि 


प्राप्तिरूप कर्मफल श्रतियोंमें उपदिष्ट है । और “ओमित्येतदक्षरमु०' (ॐ यह अक्षर उद्गीथ हे इसकी 
उपासना करनी चाहिए ) 'खल्वेतस्ये०' ( निश्चय ही यह सब इस अक्षरका उपव्याख्यान है ) इस 
प्रकार श्रति उद्गीथका उपास्यरूपसे उपक्रम कर आदित्य आदि बुद्धिका विधान करती है । जो यह कहा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि निकृष्टमें ही उत्कृष्ट शब्द उपचरितं होता है । जैसे सारथिमें राजशब्द और पूर्वाधिकरणमें 
दशित न्यायस भी ऐसा ही होता है । 


_ सिद्धान्ती--अनद्ध आदित्य आदि हृश्सि अङ्गरूप उद्गीथ आदि उपास्य हें । जस प्रोक्षण 
आदिसे संस्कृत ब्रीहि आदि कमंमें अपूवंको उत्पन्न करते हैं, वसे आदित्य आदि बुद्धिसे संस्कृत उद्गीथ 
आदि कर्मोमें अपुवके सम्बन्धसे कमसमृद्धिरूष फल उत्पन्न होता है, क्योंकि संस्कृत अङ्ग कमसमृद्धिरूप 
फलके अनुकूल प्रकृत कमंमें अपूवे-अददष्ट उत्पन्न करते हैं । | 

» अथवा नियमसे उद्गीथ आदि बुद्धि आदित्य आदिमें करनी चाहिए, अब इस दुसरे पक्षका 
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तदयुक्तम्‌, स्वयमेवोपासनस्य कमंत्वात्फलवत्त्वोपपत्ते:, आदित्यादिभावेनापि च टञ्यमाना- 
नामुद्गीथादीनां कर्मात्मकत्वानपायात्‌ । 'तदेतदेतस्यामृच्यध्यूढं साम’ (छा० १।६।१) इति तु 
लाक्षणिक एव पृथिव्यग्न्योऋक्साम शब्दप्रयोग: । लक्षणा च यथासंभव संनिकष्रेन विप्र- 
कृष्रेन वा स्वार्थसंबन्धेन प्रवतते । तत्र यद्यप्युक्तामयोः पूथिव्यग्निदष्रिचिकीर्षा, तथापि 
परसिद्वयोऋक्सामयोभदेनाचुकीतना्प्रथिव्यम्म्योश्च संनिधानात्तयोरदेष क्रवसामशब्द- 
प्रयोग ऋक लामसंवन्धादिति निश्चीयते। क्षत्तशब्दो 5पि हि कुतञ्चित्कारणाद्राजानमुपसपन्न 
निवारयितु पार्यते इयमेवक्‌ (छा० १।६।१) इति च यथाक्षरन्याससृच एव पृथिवीत्वमवधार- 
यति । पृथिव्या ऋकत्वेऽवधायमाण इयम॒गेवेत्यक्षरन्यासः स्थात्‌ । (य एवं विद्वान्साम गायति 
(छा० १।०।७) इति चाङ्गाश्चयमेव विज्ञानमुपसंहरति, न पृथिव्याद्याश्रयस्‌। तथा 'लोकेषु 
पञ्चविधं सामोपासीत' ( छा० २।२।१ ) इति यद्यपि सप्तमीनिद्छा लोकाः, तथापि साग्न्येव 
तेऽध्यस्येरन्द्वितीयानिद्‌ शेन साम्न उपास्यत्वावगमात्‌। सामनि हि लोकेप्व'्यस्यमानेषु साम 
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गया है कि उद्गीथ आदि बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कर्मात्मकत्व प्राप्तकर फल करेंगे। बह 
अयुक्त है, क्योंकि उपासना कम होनेसे स्वयं फलवाली हो सकती है। उसी प्रकार आदित्य आदि 
भावसे हृश्यमान उद्गीथ आदिका कर्मात्मकत्व नष्ट नहीं होता । 'तदेतदेतस्या०' ( वह यह अग्निनामक 
साम पृथिवीरूप ऋकके ऊपर स्थित है ) यह तो पृथिवी और अग्निमें ऋक्‌ और साम शाब्दोंका प्रयोग 
लाक्षणिक है। लक्षणा यथासंभव संनिकृष्ट अथवा विप्रकृष्ट स्वार्थके साथ सम्बन्ध होनेसे प्रवृत्त होती 
है । उसमें यद्यपि ऋक्‌ और साममें पृथिवीहष्टि ओर अग्निदृष्टि करनेकी इच्छा है, तो भी प्रसिद्ध ऋक 
ओर सामका भेदसे अनुकीतंन होनेसे एवं पृथिवी और अग्निका संनिधान होनेसे ऋक्‌ और साम शब्दोंका 
यह प्रयोग उनमें ही है, ऋक और सामके सम्बन्धसे ऐसा निश्‍चय होता है। क्योंकि सारथि शब्द भी 
किसी कारणसे राजानुगामी होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जा सकता । 'इयमेवक ०? ( यही 
ऋक है) यह श्रुति अक्षरोंके न्यासके अनुसार ऋकमें ही पृथिवीत्वका अवधारण करती है । यदि 
पृथिवीमें ही ऋकत्व होता तो यह ऋक ही है इस प्रकार अक्षरोंका न्यास होगा । 'य एवं विद्वान्‌०' (जो 
इस प्रकार जानकर सामका गायन करता है ) यह श्रुति अङ्गाश्रय विज्ञानका ही उपसंहार करती है 
पृथिवी आदि आश्रय विज्ञानका नहीं । इसप्रकार “लोकेषु पञ्चविघं०' (लोकोंमें पळ्चविध सामकी उपासना 
करनी चाहिए) इसमें यद्यपि सप्तमी विमक्तिसे लोक निर्दिष्ट हैं तो भी उनका साममें अध्यास होना 


चाहिए, क्योंकि द्वितीया विमक्तिके निर्देशसे साम ही उपास्य अवगत होता हे । साममें लोकोके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
निराकरण 'यत्तक्तम्‌? आदिसे किया जाता है। 'माणवक अग्नि है” जसे माणवकमें अग्निहष्टि करनेसे 


माणवकत्व नष्ट नहीं होता, वसे आदित्य आदि दृष्टिसे दृश्यमान उद्गीथ आदिमें भी कर्मात्मकत्व नष्ट 
नहीं होता । पूर्वोक्त गौण प्रयोगकी अनुपपत्ति भी नहीं है, क्योंकि यह लाक्षणिक प्रयोग है। 'गंगांयां 
घोषः? यहाँ गङ्गाशन्द वाच्य प्रवाहका सन्निकृष्ट संयोग सम्बन्ध तीरके साथ है, इससे यह सन्निकृष्ट 
सम्बन्धरूप लक्षणा है । 'माणवक अग्नि है' यहाँपर अग्नि स्थित, शुचित्व, तेजस्त्व आदि गुणवत्त्व 
परम्परा सम्बन्धसे माणवकमें देखा जाता है, यह विप्रकृष्ट सम्बन्घरूप लक्षणा है । वसे यहाँ ऋक और 
साममें पृथिवीदृष्टि और अग्निदृष्टिके पक्षमें भी ऋक और सामपदसे अपने वाच्याथंमें द्रव्यता नामक 
परम्परासे पृथिवी और अग्नि अर्थमें लक्षणा युक्त है इसलिए “इयमेवगभिः सामः? इसप्रकार पृथिवी और 
अग्निम क्क और सामशब्दका प्रयोग गौण है, इसलिए यहाँ ऋककी पृथवी दृष्टिसे और सामकी अग्नि- 


हष्टिसे उपासना है । इसीप्रकार 'लोकेषुं पञ्चविधं सामोपासीत” यहाँ सप्तमीका तृतीयाथ करना चाहिए 
'ळोकात्मना पञ्चविधं सामोपासीत” 'लोकदृश्सि पाँच प्रकारके सामकी उपाधना करनी चाहिए । 
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लोकात्मनोपासितं भवति, अन्यथा पुनलोंकाः सामात्मनोपासिताः स्युः । एतेन 'एतद्गायत्रे 
प्राणेषु प्रोतम्‌’ ( छा० २।११।१ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌ । & यत्रापि तुल्यो द्वितीयानिदेशः- 
“अथ खल्वमुमादित्यं सप्तविधं सामोपासीत’ ( छा» २।९।१ ) इति, तत्रापि समस्तस्य खल साम्न 
उपासनं साधु” ( छा० २।१।१ ) {इति तु पञ्चविधस्य’ ( छार २।७।२) अथ सप्तविधस्य’ ( छा० 
२।८।१) इति च साम्न ए वोपास्यत्वोपक्र मात्तस्मिन्ने वादित्याद्यध्यासः, एतस्मादेव च साम्न 
डपास्यत्वाचंगमात्‌ एथिवी हिंकारः (छा० २।२।१) इत्यादिनिद शाविपर्ययेऽपि हिकारादिष्वेव ' 
पृथिव्यादिरष्टिः। तस्मादनङ्गाश्रया आदित्यादिमतयोऽङ्गषूद्‌गीथादिषु क्षिप्येरन्षिनि सिद्धम्‌।६। 
( ६ आसीनाधिकरणम्‌ । सू० ७-१० ) 
आसीनः संभवात्‌ ॥७॥ 
पदच्छेद--आसीनः, संभवात्‌ । 


सूत्राथ--( आसीनः ) बठकर ही उपासना करनी चाहिए, ( संभवात्‌ ) क्योंकि इसप्रकार 
उसका संभव हे । 


& कर्माङ्गसंबद्धषु तावदुपासनेषु कमंतन्त्रत्वान्नासन्नादिचिन्ता, नापि सम्यंग्द्शने 
वरुतुतन्त्रस्वाद्विज्ञानस्य। इतरेषु तूपासनेषु किमनियमेन तिष्ठ्नासीनः शयानो वा प्रवततोत. 
नियमेनासीन एवेति चिन्तयति। तत्र मानसत्वा दुपासनस्यानियमः शरीरस्थितेरिति । एवं 


अध्यस्यमान होनेपर साम लोकरूपसे उपासित होता है, नहीं -तो लोक ` सामरूपसे उपासित होगे । 
इससे-लोकरूपसे सामकी उपासना होनेसे 'एतद्गायत्रं०' (यह गायत्र, साम प्राणोमें प्रतिष्ठित है-गायत्र 
साम घ्राणरूपसे उपासित है) इत्यादिका भी व्याख्यान हुआ । और जहाँ मी “अथ खल्वमुमादित्यं० 

(अब उस आदित्यके रूपमें सप्तविध सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार द्वितीयाका निदेश 
'तुल्य हो, वहाँ मी 'समस्तस्य०' ( समस्त सामकी उपासना श्रेष्ठ है) इति तु पञ्चविधस्य०' ( यहाँ 
पाँच प्रकारकी सामोपासनाका निरूपण है ) “अथ सप्तविधस्य०' ( अब सात प्रकारके.सामका ) इस 
प्रकार सामका ही. उपास्यरूपसे उपक्रम होनेसे उसीमें आदित्यादिका अध्यात. हे । क्योंकि इंसीसे साम 
उपास्य अवगत होता है, “एथिवी हिंकारः” इत्यादि. निर्देशके विपयय होंनेपर मी हिकार आदिमें ही 


पृथिवी आदि दृष्टि है । इससे. यह सिद्ध हुआ कि अनङ्भाश्रय आदित्यादि बुद्धि उद्गीथ आदि अङ्गोंमें 
करनी चाहिए ॥ ६ ॥ 


कर्माङ्गोके साथ सम्बद्ध उपासनाएं कमंके अधीन हैं, अतः. उनमें आँसन आदिका विचार नहीं 
है । इसीप्रकार सम्यग्दशंनमें भी यह . विचार नहीं है, क्योंकि. "ज्ञान वस्तुके अधीन है । परन्तु अन्य 
उपासंनाओंमें क्या अनियमसे खड़ा होकर, बेठकर अथवा सोता हुआ प्रवृत्त होता है अथवा नियमसे 
बेठकर ही, ऐसा विचारकरते”हें। परन्तु उसमें उपासनाके मानसिक होनेसे शरीर स्थितिका अनियम 

सत्यानन्दी-दीपिका २ 

# यद्यपि हिकारके उद्देश्यसे प्रथित्री दृष्टिका विधान है, इससे उद्देश्यका 'हिंकारः एथिषी' 
इसप्रकार प्रथम प्रयोग होना चाहिए, किन्तु यहाँ “प्रथिवी हिंकार' ऐसा विपयय निर्देश है, तो भी 
उक्त न्यायके बलसे. 'समस्त सासको उपासना श्रेष्ठ“है अथवा उत्कर्ष दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है” व्यत्यय 
ग्राह्य है । अतः पृथिवी भांदि दृष्टि हिफार आदिमें करनी चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि अनेङ्ग 
( सिद्धरुप ) आदित्य आदि हृश्सि अङ्गभूत उद्गीथ आदि उपास्य हें ॥ ६ ॥ 

# पूवं अधिकरणमें आसन नियमको अपेक्षा रहित अङ्गाश्रित, उपासनाओका अनुष्ठान प्रकार 


कहा गया है। वसे अङ्ग अनाश्रित: उपासनाओंमें . भी अनियम होना चाहिए | इसप्रकार. दृष्टान्त 
संगतिसे तत्र’ आदिसे पूर्वपक्ष है ॥ ७ ॥ 


अधि० ६ सू० ८-९-१० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०९ 


प्रापे त्रवीति-आसीन एवोपासीतेति | कुतः ? ससंभवाल । उपासनं नाम समासंप्रत्ध्य प्रवाह 

करणम्‌, नच तद्गच्छतो चावतो वा संभवति, गल्ादीनां चित्तबिक्षेपका शात! तिष्ठतो 5- 

पि देहधारणे व्याप्तं मनो न सूदमवस्तुनि रीक्षणक्षमं भवति | शयानस्याप्यकस्मादेव निद्रया 

भिभू येत आसीनस्य त्वेचंजातीयको भूयान्दोषः सुपर हार इति संभवति तस्योपासनस ॥७॥ 
घ्यानाच ।८॥ 

पदच्छेद- ध्यानात्‌, च । 

सूत्राथ--आर उपासना ध्यानरूप होनेसे बेठकर ही करनी चाहिए । 

क अपि च ध्यायंटार्थ एषः, यत्समानपस्ययप्रचाहक्रणम्‌। ध्यायतिश्व प्रशिथिलाङ्ग- 
चेष्टेषु प्रतिष्डितदष्टिप्वेकविषयाक्िप्तचित्तेषूपचयंम्ाणो इयते ध्यायति बको ध्यायति 
प्रोषितवन्धुरिति । आखीनश्चाबायासो भवति} तस्मादप्यासीनकमाोपाखनम्‌ ॥८॥ 

अचलत्वं 'दापक्ष्य ॥९॥ 

पद्‌च्छेद्‌--अचलत्वम्‌, च, अपेक्ष्य । 

सूत्रार्थ--( अचलत्वं च ) और 'ध्यायतीव पृथिवी? इत्यादिमें पृथिवी ` आदिको अचलताकी 
( अपेक्ष्यं ) अपेक्षाकर ध्यान शब्द उपचरित होता है । र 

अपि च “ध्यायतीव एथिवी' ( छा० ७!६।१ ) इत्यत्र पृथिव्यादिष्यचलत्वमेंचापेक्ष्य 
ध्यायतिवादों भवति, तञ्च लिङ्गमुपासनस्यालीनकमत्व ॥९॥ 

स्मरान्त्‌ च ।।१०॥। 

पदच्छेद--स्मरन्ति, च । 

स्ट्त्राथं--और 'शुचो देशे प्रतिष्ठाप्य' इसप्रकार शिष्टपुर्ष आसनका उपासनाके लिए स्मृति 
में प्रतिपादन करतेः हैं । 


है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेंपर कहते हैं-बेठकर ही उपासना करनी चाहिए, किससे ? इससे कि 
इसप्रकार संभव हे । एक प्रकारको वत्तिका प्रवाह करता' उपासना है। उसका चलते अथवा 
दौड़ते हुए पुरुष में संभव नहीं है, क्योंकि गति आदि चित्तके विक्षेप. करनेवाले हैँ । खड़े होनेवाले 
पुरुषका देहंधारणमें व्यापृत हुआ मन सूक्ष्म वस्तुके निरीक्षण करनेमें समथ नहीं होता । शयन किये 


हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रासे अभिभूत हो जाता है। किन्तु बठे हुएके इसप्रकारंके बहुत-से 
दोषोंका सुपरिहार हो जाता है, इसलिए उसकी उपासना, संभव हे. ॥ ७ ॥ 


जो एक समान वत्तिका ही प्रवाह करना है वही “ध्यायति ( ध्ये धातु ) का अर्थं है और 


ध्यायति' शब्द प्रशिथिल अङ्ग चेशवालों, प्रतिष्ठित दृष्टिवालो और एक विषयमें आक्षिप्त चित्त- 
वालोंमें उपचरित होता हुआ देखा जाता है। जसे कि बगुला ध्यान करता है, परदेशमें गये हुए 


बन्धुका वह मित्र ध्यान करता है । बठा हुआ पुरुष आयास रहित होता है। इससे भी उपासना बठे 
हुए पुरुषका कम. है ॥ ८ ॥ 


और “ध्यायतीव प्रथिवी” (पृथिवी मानो ध्यान करती है) यहाँपर परथिवी आंदिमें अचलताकी 

` अपेक्षकर “ध्यायति. शब्दका प्रयोग होता है ` वह उपासना बठे हुए का.कम है इसमें लिङ्ग है ॥९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका | १ 

% तंलधाराके संमान विजातीय प्रवाहसे रहित एकाकार चित्तकी अवस्थाको ध्यान कहा जाता 

“है 1 इसप्रकार बाह्य हस्त, पाद आदि अद्भोंकी चेष्टासे रहित एक विषंयमें ही स्थिर चित्तवालेमें ध्यायति 

शब्दका प्रयोग होता हे । अत। उपासना मानसिक कम होनेसे बठ कर ही करनी चाहिए ॥ ८ ॥ 


८१० प्रह्मसन्न-शाइूरभाष्य [ अ०४ पा० १ 


स्मरन्त्यपि च रिष्टा उपासनाङ्गत्वेनासनम्‌- शचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः’ 
(गी० ६।११) इत्यादिना । अत एव पद्मकादीनामासनविरोषाणामुपदेशो योगशास्त्रे ॥१०॥ 
( ७ एकाग्रताधिकरणम्‌ सू० ११) 
यत्रेकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ।। १ १॥। 
दच्छेद्‌- यत्र, एकाग्रता, तत्र, अविशेषात्‌ । 

सत्राथ--( यत्र ) जिस देश और कालमें (एकाग्रता) मनकी एकाग्रता-स्थिरता हो (तत्र) उसी 
देश आदिमें उपासना करनी चाहिए, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें देश विशेषका श्रवण नहीं हे । 

& दिग्देशकालेषु संशयः-किमस्ति करिचिन्षियमो नास्ति वेति । प्रायेण वेदिकेष्वा- 
रम्भेषु दिगादिनियमद्शनात्स्यादिहापि कड्चिन्नियम इति यस्य मतिस्तं प्रत्याह दिग्देदा- 
कालेष्वर्थलक्षण एव नियमः। यत्रेवास्य दिशि देशे काले बा मनसः सोकय णेकाग्रता भवति 
तत्रेवोपासीत, प्राचीदिक्पूर्वाहृप्राचीनप्रबणादिवद्विशोषाश्रचणात्‌, एकाग्रताया इष्टाया 
सर्वत्राविशेषात्‌ । ननु विशेषमपि केचिदामनन्ति-'समे झ॒चौ शकरावहिवालुकाविवजिते शब्द 
जलाश्रयादिमिः। मनोनुकूले नतु चक्षुपीडने गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌’ (श्रे० २।१०) इति यथेति। 
उच्यते-सत्यमस्त्येवंजातीयको नियमः। सति त्वेत स्मिस्तद्‌्गतेषु विशेषेप्वनियम इति खुह- 
द्भूत्वा 5ऽऽचायं आचष्टे । 'मनोनुकूले' इ ति चेषा श्रुतियंत्रेकाग्रता तत्रेवेत्येतदेव दशयति ॥११॥ 


झुचौ देशे०' ( पवित्र देशमें अपना स्थिर आसन स्थापित कर ) इत्यादि स्मृति वचनसे शिष्ट 


पुरुष उपासनाके अङ्गरूपसे आसनका प्रतिपादन करते हैं। अतएव पद्म आदि आसनविरेषोंका 
योगश्चास्त्रमें उपदेश है ॥ १० ॥ 


दिशा, देश और काल इनके विषयमें क्या कोई नियम है अथवा नहीं, ऐसा संशय होता है । 
वेदिक आरम्मोंमें प्रायः दिशा आदिका नियम देखा जाता है। अतः यहाँ भी कोई नियम हो, ऐसा 
जिसका विचार हो उसके प्रति कहते हैं-दिशा, देश और कालमें अर्थलक्षण-प्रयोजनात्मक ही नियम 
दै । जिस दिशा, देश अथवा कालमें इस उपोसकके मनकी सहजमें एकाग्रता हो वहींपर उपासना करनी 
चाहिए, क्योंकि पूवंदिशा, पूर्वाह्न, पूवंदिशामें निम्नस्थान आदिके समान यहाँ विशेषका श्रवण नहीं 
है । कारण कि इष्ट एकाग्रता सवंत्र समान है । परन्तु 'समे छुचो०' ( समतल, पवित्र, सुक्ष्म पाषाण 
अग्नि और बालसे रहित तथा शब्द, जल-पनघट और आश्रय-जनसाधारणके निवास आदिसे भी शुन्य 
मनके अनुकूल एव नेत्रोंको पीड़ा पहुँचानेवाले मच्छक आदिसे वंजित, गुहा-एकान्त आदि वायुवजित 
स्थातमें बैठकर मनको परमात्मामें नियुक्त करना चाहिए ) इसप्रकार कुछ लोग विशेष भी कहते हैं । 
जैसे यह देश विशेषका नियम है, वसे काल विशेषका मी है । इसपर कहते हैं-ठीक, इस प्रकारका 
नियम है । परन्तु ऐसे नियमके होनेपर मी तद्गत विशोषोंमें नियम नहीं है। इसप्रकार सुहृद 
होकर आचायं कहते हैं । “मनोऽनुकूले? यह श्रति जहाँ एकाग्रता हो वहाँपर ही यही दिखलाती है ।११ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& मनकी एकाग्रतामें दिशा आदि नियमका विचार किया जाता है । पूबपक्षी--नियम होना 


चाहिए, क्योंकि ्रह्मयज्ञन यक्ष्माणः प्राच्यां दिशि? ( पूवदिशामें ब्रह्मयज्ञ करे ) “प्राचीनप्रवणे 


बैश्वदेवेन यजेत” ( पूवं दिशामें क्रमशः निम्न स्थलमें वेश्वदेव यज्ञ करे ) 'अथ यदपराह्न पिण्डपितृ- 
यज्ञेन चरन्ति’ ( अपराह्वमें पिण्डपितृयज्ञ करें ) इन श्रृतियोंमें जसे क्रमशः ब्रह्मयज्ञ, वश्वदेव और 


पिण्डपितृयज्ञमें पूवंदिशा, निम्नदेश ओर अपराह्न कालका विशेषरूपसे नियम देखा जाता है, वसे 


इन उपासनाओंमें भी पूवंदिशा, तीथ आदि देश, प्रदोष आदि कालका नियम होना चाहिए'। 
सिद्धान्ती -ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि यहाँ मनकी एकाग्रता ही प्रयोजन है ॥ ११ ॥ 


अघि० ८ सू० १२ | भापानुवादं-संत्यानन्दी-दीपिकासहित ८११ 


(८ आ प्रायणाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
आ प्रायणात्तत्रापि हि इष्टम्‌ ॥१२॥ 
पद्च्छेद--आ, प्रायणात्‌, तत्र, अपि, हि, दृश्म्‌ । 
सूत्राथ--( आप्रायणात्‌ ) मरणपयन्त प्रत्यय-उपासनाकी आवृत्ति करनी चाहिए, (हि) 
क्योंकि (तत्रापि) मरणकालमें मी 'स यावत्क्रतु०' इत्यादि श्रतिमें भी ( ह्म्‌ ) ऐसा ही देखा गया है । 
आवूत्तिः सवाँपासनेष्बाद्‌ तंव्येति स्थितमाद्येऽधिकरणे। तत्र यानि तावत्सस्यग्दर्श 
नार्थान्युपासनानि तान्यवघातादिवत्कायपर्यवसानानीति ज्ञातमेवेषामावृत्तिपरिमाणम्‌। नहि 
सम्यग्दर्शने काय निष्पन्ने यलान्तरं किचिच्छासितुँ शक्यम्‌, अनियोज्यत्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः 
शास्त्रस्याविषयत्वात्‌। यानि पुनरभ्युदयफलानि तेष्वेषा चिन्ता-कि कियन्तंचित्कालं प्रत्यय- 
मावत्यापरमेदुत यावञ्जीवमावतयेदिति.! कि तावत्पाप्तम ? कियन्तंचित्कालं प्रत्ययमभ्य- 
स्योत्सृजेदावृत्तिविशिष्टस्योपासनाइाब्दा्थस्य कृतत्वादिति । ® एवं प्राप्ते ्रमः-आ प्रायणा 
देवावतयेत्प्रत्ययम्‌, अन्त्यप्रत्यय वशादरष्टफळप्राप्तः। कर्माण्यपि हि जन्मान्तरोपभोग्यं फल 
मारभमाणानि तदनुरूपं भावनाविज्ञानं प्रायणकाले आक्षिपन्ति, ‘सविज्ञानो भवति सविज्ञान 
मेवान्ववक्रामति’, 'यच्चित्तस्तेनेष प्राणमायाति’, “प्राणस्तेजसा युक्तः सहात्मना यथासंकह्पितं लोकर 
नयति’ इति चेवमादि श्रतिभ्यः, तृणजञलूकानिदशनाघ्च। प्रत्ययास्त्वेते स्वरूपाजुवृत्तिं मुक्त्वा 


सब उपासनाओंमें आवृत्ति आदरणीय है, ऐसा आद्य अधिकरणमें निश्‍चय किया गया है।' 
उनमें जो तत्त्वज्ञानके लिए उपासनाएं हैं वे अवघात आदिके समान कार्य पर्यवसायी-काय निष्पत्ति 
पर्यन्त हैं । उन उपासनाओंकीं आवृत्तिका परिमाण ज्ञात है । सम्यग्दशंनरूप कार्यके निष्पन्न होनेपर 
किसी अन्य यत्नका झासन-उपदेश नहीं किया जा सकता, क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति 
शास्त्रका विषय नहीं है । परन्तु जो अभ्युदय फलवाली हैं. उनमें यह विचार होता है कि कितने समथ 
तक प्रत्ययका आवृत्तिकर उपराम होना चाहिए अथवा जीवन पन्त आवृत्ति होनी चाहिए । तब क्या 
प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-- कुछ कालतक प्रत्ययकी आवृत्ति कर छोड़ देना चाहिए, क्योंकि आवृत्ति 
बिशिष्ट उपासना शब्दका अर्थ गतार्थ हो जाता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं -- 
मरणपयन्त प्रत्ययोंकी आवृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि अन्तिम प्रत्यय-वृत्तिके बलसे अदृष्ट फलकी प्राप्ति 
होती है । क्योंकि 'सविज्ञानो भबति०? ( मावनामय विज्ञानसे-फलके स्फुरणसे युक्त होता है वह 
विज्ञान सहित फलका ही अनुगमन करता है ) 'यच्तित्तस्तेनेष०' ( मरणकालमें जसा चित्तवाला 
होता है उसी. चित्त-संकल्पसे इन्द्रियोंके साथ मुख्य प्राणवृत्तिको प्राप्त होता है, बह प्राण तेज-उदानसे 
अनुगृहीत होकर जीवात्माके साथ संकल्प किये हुएके. अनुसार उस लोकको ले जाता है ) इत्यादि 
श्रुतियोंस और तृणजळूकाके' दृष्टान्तसे यह ज्ञात होता है कि अन्य जन्ममें उपमोगके योग्य फलको 
उत्पन्न करनेवाले कमं उसके अनुरूप भावना विज्ञानका मरणकालमें आक्षेप करते हैं। ओर ये 
प्रत्यय तो स्वरूप अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमें किस अन्य भाविमावना विज्ञानकी अपेक्षा करें? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


१ पूवपक्षी--जेसे कमं अदृष्टदारा फल विज्ञानमें कारण होते हैं, वसे. उपासनाएँ भी अह 
द्वारा अन्तिम. फल विज्ञानमें कारण होंगी ? इससे मरणपयन्त उनकी आवृत्तिका क्या प्रयोजन हैं? 
सिद्धान्ती--ये प्रत्यय अपने सजातीय प्रत्ययोंकी अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमें किसी अन्य 
विजातीय. मावि-मादना विज्ञानका आक्षेप नहीं करेंगे, क्योंकि सजातीय प्रत्ययोंकी धारावाहिक अनु 
वृत्ति ही तो उपासना है । उन प्रत्ययोंकी स्वरूपत: अनुवृत्ति ही अन्तिम विज्ञान भावना है । कोई 
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किमन्यप्प्रायणकाळभावि भावजन्ाविज्ञानमपक्षेरन । तस्माय प्रातपत्तव्यफळलभावनात्मकाः 
प्रत्ययास्तेष्वाप्रायणादा कृत्तिः । तथा च श्रतिः-'स यावव्क्रतुस्यमस्माद्लोकाव्प्रेति’ इति प्रायण- 
कालेऽपि प्रध्ययानुबुत्ति दशयति । स्सृतिरपि-'यं यं वाऽपि स्सरन्माचं त्यजत्यन्ते कलेबरम्‌ । तं 
तमेबैति कौन्तेय सदा तद्भावमाबितः (गी० ८1६) इति, प्रयाणकाले. मनसाऽचलेन’ (गी० ८।१५) 
हति च । 'सोऽन्तवेलायामेतस्त्रयं प्रतिपद्यत' इति च मरणवेलायामपि कतव्यरोष श्रावयति । १२ 
( ९ हदधिगमाधिकरणम्‌ । सू० १३) 
तदधिगम उत्तरपूर्वाघयोरश्लेषविनाशो तद्व्यपदेश्चात्‌ ॥१३॥ 
पदच्छेद--तदधिगमे, उत्तरपूर्वाधयोः, अश्लुषविनाशौ, तद्वचपदेशात्‌ । 
सूआथ--( तदधिगमे ) ब्रह्वाज्ञान होनेपर ( उत्तरपूर्वाघयोः ) उत्तर और पुर्वं पापोंका 
( अश्रुंषविनाशौ ) अश्नुष और विनाशं होता है, ( तद्व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'यथा पुष्करपलाश’ इत्यादि 
श्रतिमें उसका व्यपदेश है । क 
८ गतस्तृतीयशेषः । अथेदानों त्रह्मविद्याफलं प्रति चिन्ता प्रतायते। ब्रह्माधिगमे 
सति तद्विपरीतफलं दुरितं क्षीयते, न क्षीयते वेति संशय: । कि तावत्पात्तम्‌? फल(थेत्वा- 
त्कमणः फलमदर्त्वा न संभाव्यते क्षयः । फछदा यिनी हास्य शाक्तिः श्रृत्या समधिगता। यदि 
तदन्तरेणेब फलोपभोगमपबृज्यंत, श्रतिः कर्दाथता स्यात्‌ । स्मरन्ति च. नहि कम क्षोयते 


इसलिए प्राप्त करनेयोग्य फलके अनुरूप मावनात्मक जो प्रत्यय है उनकी मरण पर्यन्त आवृत्ति है। 
ओर इसप्रकार 'स यावत्क्रतु०' ( वह जसे संकल्प विशेषवाला इस शरीररूपी लोकसे. प्रयाण करता 
है ).यह श्रुति प्रायणकालमें भी प्रत्ययकी अनुवृत्ति. दिखलाती है । और 'यं यं वाऽपि०' ( हे कुन्ति- 
पुत्र अजुन! यह मनुष्य अन्तकालमें जिस-जिस भी भावको स्मरण करता हुआ शरीरका त्याग करता 
हैं, सदा उसी मावसे भावित होकर उस-उसको ही प्राप्त होता है) 'प्रयागकाळे०' (मरणकालमें. अचल 
मनसे ) ऐसी स्मृति मी है, और 'सोऽन्तवेलायामेब०' ( वह उपासक अन्त समयमें 'अक्षितमसि, अच्यु 
तमसि, प्राणसंशितमसि' इन तीन मन्त्रोंको स्मरण करे ) इसप्रकार यह श्रुति मरणकालमें भी 
कतव्यशेषका स्मरण कराती है ॥१२॥ क 
तृतीय अध्यायका शेष भाग समाप्त हुआ । अब ब्रह्मविद्याके फलका विचार किया जाता है । 
ब्रह्मज्ञान होनेपर उससे विपरीत ( ) फलवाला पाप क्षव होता हे अथवा क्षय नहों होता, ऐसा 
संशय होता हे । तब क्या प्राप्त होता है? पूर्वपक्षी--कम फलाथंक होनेसे फल दिये विना उसका 
क्षय नहीं हो सकता, क्योंकि फल देनेवालो उसको शक्ति श्रुतिसि समधिगत होती है । यदि कमं फलोप- 
मोगके विना ही क्षय हो, तो फलबोधक श्रुति बाधित हो जायगी। और 'न हि कम क्षीयते” 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
अदृष्ट द्वारक अन्य अपेक्षित नहीं है, क्योंकि समी माव समान जातीय मावोंकी द्वाररूपसे अपेक्षा नहीं 
करते हैं। इसलिए उपासना प्रत्यय भी अन्य-विजातीय प्रत्ययकी अपेक्षा नहीं करेगा । कम तो दृष्ट- 
प्रत्यक्ष द्वारा अन्तिम विज्ञानरूप फलमें कारण नहीं हो सकते, इसलिए अगत्या उनका द्वारीभूत अदृष्ट 
कल्पना करना पड़ता है । इसलिए उपासक्रको मरणपयन्त प्रत्ययोंकी आवत्ति. करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 
पूव अधिकरणमें जसे उपासकको मरणपयंन्त उपासनाकी आवृत्ति कतव्य कही गयी है; वसे 
ब्रह्मवेत्ताओंके लिए नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे शङ्का कर कर्मक्षयरूप जीवनमुक्तिको कहते 
हे-ज्ञानके साधनोंमें अधिक यत्न करना चाहिए, इसलिए इस फलाध्यायमें अब तक उनका विचार 
किया गया है । अब फलाध्यायके उपयुक्त फल सम्बन्धी विचार किया जाता दै--'भवडयमेवं मोक्तब्यं 
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इति। नन्वेवं सति प्रायश्वित्तोपदेश्ो5नरथकः प्रप्नोति, नेष दोषः, प्रायश्चित्ताना नैमित्तिकत्वो- 
पपत्ते गह दाहेष्टयादिवत्‌। अपि च प्रायङ्चित्ताना दोषसंयोगेन विधानाळूवेदपि दोषक्षपणा- 
थंता, नत्वेवं घह्मविद्यायां विधाजमस्ति । न्न्बनभ्युपगस्यमाने ब्रह्मविदः कर्मक्षये तत्फलस्या- 
व्यंभोक्तव्यत्वांदनिमक्षः स्यात्‌। नेत्युच्यते । देशकालनिमित्तपेक्षो मोक्षः कर्मफलवद्ध 

चिष्यति । तस्मान्न ्रह्माधिगमे दु रितनिवृत्तिरिति । एवं प्राप्ते भमः-तदचिगमे अहझाधिगमे 
-सत्युत्तरपूबय़ोरघयोर?छे षवेनाशी भवतः, उत्तरस्याइळेषः, पूवस्य विनाशः। कस्मात्‌? तद्‌ 
व्यपदेशात्‌। तथा हि-त्रह्विद्याप्रक्रियायां संभायमानसंबन्धस्यागामिनो दुरितस्यानभिसं- 
बन्धं चिदुषो व्यपदिशति-'यथा पुष्करपलाश आपो न शिष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न शिष्यते? 
( छा० ४।१४।३ ) इति । तथा विनदामपि पूर्वोपचितस्य दुरितस्य व्यपदिशाति-'तच्यथेषीका- 
तूलमझ प्रोतं प्रदूयेतेवं हास्य सव पाप्मानः प्रदूयन्ते? (छा० ५।२४।३) इति । अयमपरः कर्मक्षय- 
व्यपदेरो भवति-- भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछिद्यन्ते सवसंशयाः । क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे 


( कमं क्षय नहीं होता ) इस प्रकार स्मृतिकार भी कहते हें । परन्तु ऐसा होनेपर प्रायश्‍्चित्तका उपदेश 
अनर्थक हो जायगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रायड्चित्तोंको गुहदाहेष्टि आदिके समान नमित्तिकत्व 
उपपन्न होता है । और दोषके सयोगसे प्रायश्चित्तोंका विधान होनेसे दोष नाश प्रयोजनवत्ता उनमें भले 
हो, परन्तु इसप्रकार ब्रह्मविद्यामें विधान नहीं हे । परन्तु ब्रह्मञ्ञानीके कमका क्षय स्वीकार न करनेपर 
उसका फल अवश्य भोक्तव्प्र होनेसे मोक्ष नहीं होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-देश, काल और निमित्त की 
अपेक्षा करनेवाला मोक्ष कमफलक्रे समान होगा । इससे तो ब्रह्मासाक्षात्कार होनेपर मी पापकी निवृत्ति 
नहों होतो है । ऐसा प्राप्त होनेपर हब कहते हैं-~'तदधिगमे' ब्रह्मज्ञान होनेपर उत्तर और पूव पापोंक 
अइलेष और विनाश होता हे । उत्तर--देह धारणकर किये जानेबाले पापोंका अइलेष और पूव 
पापोंका विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसका व्यपदेश है । जसे कि “यथा पुष्करपलाश ०? ( जसे 
कमलका पत्ता जलसे सम्बन्धित नहीं होता, वसे 'एवंवित्‌' भें ब्रह्म हे' ऐसा जाननेवाछे विद्वानुको पापका 
सम्बन्ध नहीं होता ) यह श्रुति ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें संमाव्यमान सम्बन्धवाले आगामी पापके सम्बन्ध 
का अभाव विद्वातुके लिए कहती है । इसी प्रकार “तद्यथेषीका० ( जिस प्रकार सींकका अग्रभाग अग्निमें 
प्रक्षिप्त करनेसे तत्काल जल जाता है, इसी प्रकार इस विद्वानुके सब पाप दग्ध हो जाते हैं ) यह श्रुति 


त्यानन्दी-दीपिका 
कृतं कम गुमाशुमस्‌' ( पुण्य अथवा पापकमं अवश्य ही भोक्तव्य है) और क्षीयन्ते चास्य कर्माणि 


( ब्रह्मवितूके समस्त कमं क्षोण हो जाते हैं ) इस प्रकार शास्त्र द्वारा विरोध उपस्थित होनेपर सन्देह 
होता है कि ब्रह्मज्ञान होनेपर कमका क्षय होता है कि नहीं? पूवपक्षी-कम फलवाला होता है । 
क्योंकि 'मा हिंस्यात्सर्वा भूतानि’ ब्राह्मणो न हन्तव्यः’ इत्यादि निषेध श्रृतिसे ज्ञात होता है कि पाप 


कममें फल देनेकी शक्ति है । और 'नाशुक्तं क्षोयते कम” यह स्मृति वाक्य भी है। अतः कमं फलोप- 
भोगके विना ज्ञानसे न नहीं होता. अन्यथा फल श्रुति बाधित होगी । सि०-परन्तु ब्रह्महा द्वादशिक- 


वार्षिकं चरेत्‌’ इत्यादि प्रायश्चित्त विधायक शास्त्र निष्फल होगा. ? पू०--जेसे आहिताग्निद्वारा गृहदाह 
निमित्तको लेकर आहिताग्नि पुरुष “अग्नये क्षामवते पुरोडाशमष्टाकपालं निव पेत्‌’ ( क्षामवति अग्निके 
लिए अष्टकपालवाले पुरोडादाका होम करना चाहिए) इस प्रकार क्षामवति इष्टिका विधान है, वसे 
दोषके निमित्तमात्रसे प्रायश्चित्तका विधान है। सि०--तो भी “दोषवान्‌ प्रायश्चित्तं कुर्यात्‌? ( दोष युक्त 
व्यक्ति प्रायश्चित्त. करे) और 'तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते’ ( जो अश्वमेध याग करता है वह 


्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है) इस प्रकार प्रायश्चित्तसे पापनिवृत्तिके श्रवणसे प्रायदिचत्तकमंको 
नैमित्तिक कहना असङ्गत है.। पू०---अपि च' आदिसे कहते हैं । 


८१४ ब्रहसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


परावरे' ( सु० २।२।८ ) इति । यदुक्तम्‌-अनुपभुक्तफलस्य कर्मणः क्षयकल्पनार्‍यां शास्त्र 
कदांथत स्यादेति-चंष दोषः, नहि वयं कमणः फलदायिनी शक्तिमवजञानीमहे, विद्यत 
एव सा, सा तु विद्यादिना कारणान्तरेण प्रतिबध्यत इति बदामः। शक्तिसद्गावमात्रे च 
शास्त्रं व्याप्रियते, न प्रतिबन्धाप्रतिबन्धयोरपि । “नहि कमं क्षीयते’ इत्येतदपि स्मरणमो- 
त्सगिक न भोगारते कम क्षीयते तदर्थत्वादिति । इष्यत एव तु प्रायरिचित्तादिना तस्य क्षयः- 
सव पाप्मानं तरति’, 'तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते’ 'य उ चैनमेव वेद’ इत्यादिश्रतिस्स- 
तिभ्यः । यत्तक्तस्‌-नमित्तिकानि प्राय द्चित्तानि भविष्यन्तीति-तदखत्‌, दोषसंयोगेन चोद्य- 
मानानामेषां दोषनिर्घातफळसंभवे फलान्तरकल्पनानुपपत्तेः। यत्पुनरेतदुक्तम-न प्रायदिच 
त्तवदोषक्षयोद्दशोन विद्याविधानमस्तीति, अत्र बमः -खगुणासु तावद्विद्यासु विद्यत एव विधा- 
नम्‌। तासु च वाक्यरोष पश्वर्यप्रातिः पापनिवृत्तिइच विद्यावत उच्यते। तयोइ्चाविवक्षाका- 
रणं नास्तीत्यतः पाप्मप्रहाणपूर्वकेश्वयप्रांसिस्तासां फलमिति निश्चीयते। निर्शुणायां तु 
विद्यायां यद्यपि विधानं नास्ति, तथाप्यकत्रात्मत्वबोघात्कमप्रदाहसिद्धिः । अदलेष इति 


खुमारी 


पुर्वोपचित-पूवं सञ्चित पापका विनाश भी कहती है । और 'भिद्यते हृदयग्रन्थि०” ( उस परावर ब्रह्मका 
साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी हृदय ग्रन्थि टूट जाती है, सम्पूर्ण संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके 


कम क्षीण हो जाते हें ) यह दूसरा कमक्षयका व्यपदेश है। और यह जो कहा गया है कि अभुक्त 
फलवाले कमके क्षयको कल्पना होनेपर फल बोधक शास्त्र बाधित होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि हम 


कमकी फल देनेवाली शक्तिको अवहेलना नहीं करते, वह भले विद्यमान हो, परन्तु वह विद्या आदि 
अन्य कारणसे प्रतिबद्ध होतो है, केवल हम ऐसा कहते हैं। कममें फलदायक शक्तिके सद्धावमात्रमे 
शास्त्रका व्यापार है न कि शक्तिके प्रतिबन्ध और अप्रतिबन्धमें मी । 'न हि कम क्षीयते०' ( कम क्षय 
नहीं होता ) यह स्मृति भी ओत्सगिक-सामान्य नियमरूप है, कर्म मोगके लिए है, अतः भोगके विना 
कम क्षय नहों होता । क्योंकि 'सव पाप्मानं तरति’ ( सम्पूणं पापोंको तैरता है) 'तरति ब्रह्महत्यां०! 
( जो अश्वमेध यज्ञ करता है और जो इसे इस प्रकार जानता है वह ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है ) 
इत्यादि श्रुति और स्मृतिसे प्रायश्चित्त आदि द्वारा दुरितका क्षय इष्ट ही है। जो यह कहा गया है कि 
प्रायश्चित्त नमित्तिक होंगे । वह ठीक नहीं है, क्योंकि दोषके सम्बन्धसे शास्त्र द्वारा विहित इन प्रायदिचत्तों 
का दोष नाशरूप फलके संभव होनेपर अन्य फलकी कल्पना अनुपपन्न है। और जो पुनः यह कहा 
गया है कि प्रायश्चित्तके समान दोषक्षयके उद्देश्यते विद्याका विधान नहीं है । उसपर हम कहते है-- 
सगुण विद्याओंमें तो विधान विद्यमान ही है, क्योंकि उन सगुण विद्याओंके वावयशेषमें विद्यावानुकी 
ऐश्वयंप्राप्ति और पापनिवृत्ति कही जाती है। और उन दोनोंकी अविवक्षाका कारण नहीं है, अतः 


पापक्षयपूवंक ऐश्वयं प्राप्ति उनका फल हे, ऐसा निश्चय किया जाता है । निगुंणविद्यामें तो यद्यपि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अ “न हि क्षीयते कम? यह सामान्य शास्त्र 'सवै पाप्मानं तरति०! 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि० 


इत्यादि विशेष शास्त्रसे बाधित हो जाता है । यद्यपि ऐश्वयप्राप्ति और पापनिवृत्तिका विधान सगुणविद्या 
के समान निगुंणविद्यामें दोष निवृत्तिका स्पष्ट विधान नहीं है, तो भी विद्यात्व दोनोंमें समान होनेसे 
निगुंणविद्यामें भी पापनिवृत्तिरूप फल मानना युक्त है, क्योंकि कतृत्व आदि अभिमान पाप आदि 
कर्मका कारण है । ब्रह्मज्ञानसे अविद्याकी निवृत्ति होनेपर तत्कृत कतृत्व आदिकी निवृत्तिसे. तदाश्रित 
पापकमंका क्षय भी हो जाता है । इसविषयमें “ज्ञानिनः सवपापानि शीयन्ते नात्र संसयः । क्रीडञ्जपि 
न क्िश्येत पापेर्नानाविधेरपि ॥' ( ज्ञानसे समस्त पाप नष्ट हो जाते हैं, इस विषयमें संशय नहीं है । 
ज्ञानी संसारमें क्रीडा करता हुआ भी नानाप्रकारके पापोसे लिप्त नहीं होता है) यह स्मृति प्रमाण मी है। 


अघि० १० खू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१५ 


चागामिषु कर्मसु कर्तत्वमेव न प्रतिपद्यते त्रह्मविदिति दशयति। # अतिक्रान्तेषु तु यद्यपि 
मिथ्याज्ञानात्कतृत्य प्रतिपेद इच, तथापि विद्यासामर्थ्यान्मिथ्याज्ञाननित्रत्तेस्तान्यपि प्रवि- 
लीयन्त इत्याह-विनादा इति । पूवसिद्धकतंत्वमोक्‍्तृत्वविपरीतं हि जिष्वपि काळेष्वकर्तू- 
त्वाभोकतृत्वस्वरूपं ब्रह्माहमस्मि नेतः पूर्वमपि कर्ता भोक्ता वाऽहमासं नेदानीं नापि भविष्यः 
त्काल इति ब्रह्मविदवगच्छति । एवमेव च मोक्ष उपपद्यते। अन्यथा हानादिकालप्रवृत्तानां 
कर्मणां क्षयाभावे मोक्षामावः स्थात्‌ । नन देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्ष; कर्मफलवद्धवित- 


मर्हति, अन्नित्यस्वप्रसङ्गात्‌। परोक्षत्वानुपपत्तेशच ज्ञानफलस्य। ` तस्माद्ब्रह्माधिगमे 
दुरितक्षय इति स्थितम्‌ ॥१३॥ 


( १० इतरासंइलेषाधिकरणम्‌ । स्‌० १४) 
इतरस्याप्येवमसंश्लेषः पाते तु ॥ १४॥ 

पदच्छेद--इतरस्य, अपि, एवम्‌, असंश्लेषः, पाते, तु । 

सूत्राथ---( इतरस्यापि ) ज्ञानवानुके पृण्यका मी ( एवम्‌ ) पापके समान ( असंइलेषः ) 


असंइलेष और विनाश होता है, ( पाते तु ) इसप्रकार ब्रह्माज्ञानसे बन्धके हेतुभूत पुण्य और पापके 
असम्बन्ध और विनाश सिद्ध होनेसे ब्रह्मवेत्ताका दारीरपात होनेपर ही मोक्ष होता हे । 


+ पू्यरिमन्नधिकरणे बन्धहेतोरघस्य स्वाभाविकस्याइलेषविन्नाको ज्ञाननिमित्तो शास्त्र- 
व्यपदेशान्निरूपिती। धर्मस्य पुनः शास्त्रीयर्वाच्छास्त्रीयेणश्ञानेनाविरोच इत्याशङ्कय तन्नि 


विधान नहीं है, तो मी अकर्ता आत्मत्व ( आत्मा अकर्ता है ) : ज्ञानसे कम प्रदाह सिद्ध होता है। 
अश्हषः. यह शब्द आगामी कर्मोमें ब्रह्मवित्‌ कतृत्वको ही प्राप्त नहीं होता, ऐसा दिखलाता है 
और अतिक्रान्त-अतीत कर्मोमि यद्यपि भिथ्याज्ञानसे कतृत्वको मानो प्राप्त हुआ-सा है, तो भी ज्ञानकी 
सामथ्यंसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति होनेसे वे अतीत कमं भी प्रविलीन हो जाते हैं, ऐसा सूत्रस्थ 'विनाश' 
शब्दसे कहते हैं । पूवसिद्ध कतृत्व, भोवतृत्वसे विपरीत, तीनों कालमें मी अकतृत्व, अभोक्तृत्व स्वरूप 
ब्रह्म मैं हँ, इससे पूवं भी कर्ता वा मोक्ता मैं नहीं था, अब भी नहीं है, इसी प्रकार भविष्यत्कालमें भी 
नहीं होऊगा, इसप्रकार ब्रह्मवित्‌ जानता है, और इसप्रकार मोक्ष उपपन्न होता है । अन्यथा-त्रह्मश्चानसे 
कमका क्षय न मानें तो अनादिकारसे प्रवृत्त हुए कर्मोके क्षयका अभाव होनेसे मोक्षामाव होगा । 
और कर्मेफलके समान मोक्ष देश, काल निमित्तकी अपेक्षा करनेवाला नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
माननेसे कमं फलके समान मोक्षमें अनित्यत्व प्रसङ्ग आ जायगा । और ज्ञानके फलमें परोक्षत्व 
अनुपपन्न है । इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मज्ञान होनेपर पापका क्षय होता है ॥ १३ ॥ 
पुवे अधिकरणमें स्वाभाविक बन्धके हेलुभूत पापका ज्ञाननिमित्तक असम्बन्ध और विनाश 
शास्त्र व्यपदेशसे निरूपित किये गये हैं, और धर्म तो शास्त्रीय है। अतः उसका शपस्त्रीय ज्ञानसे 
अविरोध है । ऐसी आशङ्का कर उसके निराकरण करनेके लिए पूवं अधिकरणके न्यायका अतिदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# कर्मोका दृष्ट फल न होनेसे श्रतिप्रमाणसे अहष्ट स्वगं आदि फल मानना पड़ता है। परन्तु 


यहाँ तो केवल ब्रह्मात्मत्व ज्ञानसे अज्ञानेक्री निवृत्तिमात्र होती है, ब्रह्म तो स्वयं सिद्ध हे । अतः 
अपरोक्ष ज्ञानका मोक्षरूप अपरोक्ष फल जब सम्भव है तो अदृष्ट फलकी कल्पना अन्याय है । इसलिए 


ब्रह्मज्ञान होनेपर पूव सञ्चित कर्मोका नाश और आगामी कर्मोका सम्बन्ध नहीं होता, यह श्रति और 
स्मृति सिद्ध है ॥ १३ ॥ 


# तत्वज्ञानसे पापकी निवृत्ति कहकर अब पुण्यकी निवृत्तिमें 'इतरस्याप्येवम्‌? इत्यादिसे 'अति- 
देश करते हैँ । जसें याग आदि अदृष्टद्वारा पापका क्षय करते हैं, वेसे ब्रह्माविद्या नहीं करतो, किन्तु 
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राकरणाय पूर्वाधिकणरन्यायातिदेशः क्रियते । इतरश्यापि पण्यस्य कर्मण एवमघवद- 
संदलेषो विनाशइच ज्ञानवतो भवतः । कुतः ? तस्यापि स्वफलहे तुत्वेन ज्ञानफलप्रतिबन्धि- 
त्वप्रसङ्गात्‌, उभे उ हेवेष पुते तरति' (बृ० ४।४।२२) इत्या दिश्च॒तिषु च दुष्कृतवत्सुकृतस्यापि 
प्रणा रव्यपदेशान्‌। अकत्रात्मत्वबोचनिमित्तस्य च कमक्षयस्य सुक्रठ दुष्कृतयोस्तुत्यस्वात्‌, 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि’ (सु० २।२।८) इति चाविशेषश्चतेः । यञ्रापि केवल एव पाप्मशब्दो 
हञ्यते, तत्रपि तेनेव झुण्यमप्याकलिलमिति द्रप्रव्यम्‌, ज्ञानफलांपश््या निङ्ृष्टफळत्वात्‌ । 
अस्ति च श्रती पुण्येऽपि पाप्मशब्दः “नतं सेतुमहोरात्रे तरत: ( छा० ८।४।१ ) इत्य सह 
दुष्कतन सुकतमप्यनुक्रस्य सब्र पाप्सानाज्त ।नवतन्त याचशापंणंच प्रकत पुष्य पाप्मदाब्द- 
प्रयोगात्‌ । पाते स्विति तुदाब्दोऽदधारणार्थः । एवं घर्ाधर्मयोवन्घहेत्वोविद्यासामर्थ्यादः 
इलेषविनाशसिद्धेग्वश्यंभाविनी विदुषः शरीरपाते मुक्तिरित्यवधारयति ॥ १७ ॥ 
( ११ अनारब्धाधिकरणम्‌ । सू० १५) 
. अनारब्धकार्य एव तु पूर्व तदवधे; ॥१५॥ 

पदच्छेद---अनारब्बकाय, एव, तु, पुव, तदवधः। | 

सूत्राथ--(अनारभधकार्ये एवं) अनारब्ध फलवाले ही (पूर्वे) पूव संचित पुण्य-पापका ही ज्ञान 
से क्षय होता है, (तदवधेस्ठु) क्योंकि 'तस्य तावदेव चिरम्‌' इत्यादि श्रृतिसे देहपातरूप अवधि श्रत है । 

# पूर्वयोरधिकरणयोशाननिमित्तः सुङ्गतदुःकृतयो।वनाशोऽवधारितः। स किम- 
विशेषणारब्धकाययोरनारब्धका ययोश्च भवत्युत विशेपेणानारब्चकार्ययोरेवेति विचायंते । 


क्यारा 
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किया जाता है । ज्ञानवानुके अन्यका भी--पुण्य कमका मी इसप्रकार पापके समान असस्लेष और 
विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसको भी अपने फलके हेतुरूपसे ज्ञानफळमे प्रतिबन्धत्व प्रसङ्ग होगा । 
“उसे उ हेबेष०' ( यह ब्रह्मवेत्ता पुण्य और पापरूप इन दोनों कर्मोको तर जाता है ) इत्यादि श्र॒तियों 
में पापके समान पुण्यका भी प्रणाश व्यपदेश है। आत्मा अकर्ता है, इस बोध निमित्तिक कमक्षय 
सुकृत और दुष्कृत दोनोंमें समान है, कारण कि क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०' (इसके कर्म क्षीण होते है) 
ऐसी अविशेष श्रुति हे । जहाँ केवळ ही पाप्म-पाप शब्द दिखाई देता है वहाँ मी उसीसे पुण्यका भी 
ग्रहण होता है, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि ज्ञानफलकी अपेक्षासे पुण्य निकृष्ट फलवाला है । 
और श्रतिमें पुण्यमें भी पापशब्दका प्रयोग है, “नेतं सेतुमहोरात्रे” ( इस सेतुरूप आत्माका दिन- 
पुण्य और रात-पाप अतिक्रमण नहीं करले अर्थात्‌ आत्माको परिच्छिन्न नहीं कंरते ) इसमें दुष्कृतके 
साथ सुकृतका मी उपक्रमकर “सर्वे पाप्मानोऽतो निवतन्ते' ( इस आत्मारूप सेतुसे सब पाप निवृत्त 
होते हैं ) इसप्रकार अविशेषसे ही प्रकृत पुण्यमें पाप शब्दका प्रयोग है । 'पाते तु! “तु शब्द अव- 
घारणार्थक है । इसप्रकार बन्धके हेतुभूत धर्म और अधमंका विद्याकी सामथ्यंसे असंदलेष ओर विनाश 
सिद्ध होनेसे विद्वानकें शरीरपात होनेपर मुक्ति अवश्यंभावी है, ऐसा निश्चय करते हैं ॥ १४ ॥ 

गत दो अधिकरणोंमें ज्ञानसे सुकृत और दुष्कृतका विनाश निश्चित किया गया है। क्या वह 
आरब्ध कार्यवाले और अनारब्ध कार्यवाले दोनोंका अविशेषरूसे होता है अथवा अनारब्ध कायं- 


वालोंका ही विरोषरूपसे होता है, इसपर विचार किया जाता है । पूर्वपक्षी--उसमें उभे उ हवेष० 
सत्यानन्दी दीपिका 


दृष्ट मोतरतृत्व आदिकी निवृत्ति करती है । इसलिए विद्याकी सामथ्यसे ब्रह्मज्ञानीके जसे पापका असंशलेष 
और विनाश होता है, वैसे ही पूव संचित पुण्यका विनाश और आगामी पुण्यका असरलेष होता हे 1१४) 
& पूवे अधिकरणोंमें ज्ञानसे अशेष कर्मोका क्षय और असंरलेष निश्चित किया गया है । परन्तु 
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तत्र 'उभे उ हेवेष एते तरति' ( ब्र» ४।४।२२ ) इत्येवमादिश्चतिष्वविशोषश्रवणादविशोषेणेव 
क्षय इति । एवं प्राप्ते प्रत्याह-अनारब्धकाय एव त्विति । अप्रबुत्तफले एव पूर्व जन्मान्तर- 
संचिते, अस्पिन्नपि च जन्मनि प्राग्षानोत्पत्त; संचिते, सुक्रतदुप्कृते ज्ञानाधिगमात्क्षीयेते 

नत्वारब्धकायं सामिभुक्तफले, याभ्यामेतदूत्रह्मज्ञानायतनं जन्म निर्मितम्‌ । कुत एतत्‌ ? 
तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपरस्ये' ( छा० ६।१४।२ ) इति शारीरपातावधिकरणा- 
त्कषेमप्रा्ेः। इ तरथा हि ज्ञानादशेषकर्मक्षये सति स्थितिहेत्वभावाजज्ञानपाप्त्यनन्तरमेव क्षेम 
मश्चवीत । तत्र शारीरपातप्रतीक्षां नाचक्षीत । & ननु वस्तुबलेन वायमकर्ञात्मावबोधः 
कर्माणि क्षपयन्कथं कानिचित्क्षपयेत्कानिचिञ्चोपेश्चेत ? नहि समानेऽग्निबी जसंपकं केषांचि 
द्वीजशक्तिः क्षीयते, केषांचिन्न क्षीयत इति शक्यमङ्गीकतुमिति । उच्यते--न तावदनाश्चि- 
त्यारब्धकार्य कर्माशयं झञानोत्पत्तिरुपपद्यते। आश्रिते च तस्मिन्कुलालचक्रवत्प्रवृत्त वेगस्या- 
न्तराले प्रतिबन्धासंभवाद्धवति वेगक्षयप्रतिपालनम्‌। अकर्त्रात्मबोधोऽपि हि मिथ्याज्ञानबा- 
( यह ब्रह्मवेत्ता इन दोनों-पुण्य और पाप कर्मोका अतिक्रमण कर जाता है ) इत्यादि श्रृतियोंमें अवि- 
रोषरूपसे श्रवण होनेसे अविशेषरूपसे ही क्षय होता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
कहते हैँ-_'अनारब्धकाय एव तु? पूवं जन्ममें संचित और ज्ञानोत्पत्तिसे पूवं तक इस जन्ममें संचित 
अप्रवृत्त फलवाले सुकृत और दुष्कृत ज्ञानकी प्राप्तिसे क्षय होते हैं, किन्तु आरब्ध कार्य अधंभुक्त फल 
वाले जिन पुण्य पापोंसे इस ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिका स्थान यह जन्म निमित हुआ है, वे क्षय नहीं होते । 
यह किससे ? इससे कि “तस्य तावदेव चिरं०' ( उस विद्वानके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 
कि वह देह बन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पश्न हो जाता है ) इसप्रकार 
देहपात मोक्ष प्राप्तिको अवधि किया गया है, अन्यथा-ज्ञानसे समस्त कर्मोके क्षय होनेपर शरीर स्थिति 


का कारण न होनेसे ज्ञान प्राप्तिके अनन्तर ही विद्वानुको मोक्ष प्राप्त होगा, तो फिर शरीरपातकी 
प्रतीक्षा नहीं कहनी चाहिए । परन्तु आत्मा अकर्ता है. यह बोध वस्तु सामथ्यंसे ही कर्मोका क्षय 


करता हुआ कुछ कर्मोको क्षय करे ओर कुछ कर्मोको उपेक्षा करे, यह कंसे होगा? अग्नि ओर 
बीजोंका संपक समान होनेपर कुछकी बीजशक्तिं क्षय होती है और कुछकी बीजशक्ति क्षय नहीं 
होती, ऐसा अङ्गीकार नहीं किया जा सकता ? कहते हैँ--आरब्ध कार्यवाले कर्माशयका आश्रय किए 
विना ज्ञानकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । उसके आश्रित होनेपर कुलालचक्रके समान प्रवृत्त वेग 
वालेकें मध्यमें प्रतिबन्धके सम्भव न होनेसे वेग क्षयकी प्रतीक्षा होती है। अकतु आत्मबोध भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्षीयन्ते चास्य कर्भाणि०' यह श्रति ज्ञानीके अशेष कमोंका क्षय कहती है और 'तस्य तावदेव चिर० 


यह श्रुति मोक्षके लिए.शरीरपातकी प्रतीक्षा कहती है, इससे यह प्रतीत होता है कि कुछ अवशेष 
कम हैं जिनका ज्ञांनसे भी नाश नहों होता । इस संदिग्ध विषयको 'अनारब्घकाय” इत्यादिसे स्पष्ट 
करते हैं । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि’ यह उत्सगं श्रुति है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌? यह अपवाद 


श्रुति विद्यमान है । इससे क्षीयन्ते चास्य कर्माणि’ इस श्रतिका प्रारब्ध कर्माको छोड़कर शेष कम 
क्षयमें तात्पय समझना चाहिए । ऐसा माननेसे दोनों श्रतियोंका समन्वय होता हे । 


# यद्यपि अद्वतात्मज्ञान अनादि अविद्या और तत्कृत समस्त प्रपश्चका विरोधी होनेसे तन्मध्य- 
वर्ती अशेष कर्मोका भी विरोधी है, तो भी जेसे अनारब्ध कार्यवाले कर्मोका शीघ्रतासे विनाश करता 
है, वसे आरब्ध कार्यवाले प्रारब्ध कर्मोका नहीं। यदि दोनों प्रकारके कर्मोका ज्ञानद्वारा समानरूपसे 
विनाश मानें तो हिरण्यगभ, याज्ञावल्क्य, वसि, व्यास, शुकदेव, उद्दालक आदि जीवन मुक्त महा- 
पुरुषोंका जो श्रुति, स्मृति आदिमें गुरु शिष्य आदिरूपसे संवाद प्रसिद्ध है, वह काल्पनिक सिद्ध होगा । 


८१८ ब्रहमस्‌ त्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


धनेन कर्माण्युच्छिनत्ति। वाधितमपि तु मिथ्याज्ञानं द्विचन्द्रज्ञानवत्संस्कार वशात्कंचि- 
त्कालमनुवतत एव । अपि च नवात्र विवदितव्यम्‌-ब्रह्मविदा कंचित्काळ शरीर भ्रियते न वा 
भ्रियत इति । कथं ह्येकस्य स्वहृदयप्रत्ययं ब्रह्मवेदनं देहधारणं चापरेण प्रतिक्षेप्तुं 
शक्येत ? श्रतिस्मृतिषु च स्थितप्रज्ञलक्षणनिद्‌ शेनेतदेव निरुच्यते । तस्मादनारब्धकार्य- 
योरेव सुकृत दुष्कृतयोविद्याखामर्थ्यात्क्षय इति निर्णयः ॥१५॥ 
( १२ अर्निहोत्रायधिकरणम्‌ । स्‌० १६-१७ ) 
~ ७ 
अग्निहोत्रादि तु तत्कार्यायेव तदशनात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद--अग्निहोत्रादि, तु, तत्कार्याय, एव, तहशनात्‌ । 

स्ूत्राथ--( अग्निहोत्रादि ) अग्निहोत्र आदि नित्य नेमित्तिक कमं समुदाय तो (तत्कार्यायेव) 
तत्त्वज्ञान साध्य मोक्षरूप कार्यके लिए ही है, ( तद्दशनात्‌ ) क्योंकि 'तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि 
श्रतिमें कम आदिमें ज्ञान हेतुता देखी जाती है । ( तु ) शब्द शङ्का निवत्त्यथ है । 

& पुण्यस्याप्यइलेषविनाशयोरघन्यायोऽतिदिष्टः, सोऽतिदेशः सवषुण्यविषय इत्या- 
शङ्कथ प्रतिवक्ति-अग्निहोत्रादि स्विति | तुशब्द आशङ्कामपनुदति, यन्नित्यं कर्म वेदिकम 


मिथ्याज्ञानके बाधसे कर्मोका उच्छेद करता हे । बाधित हुआ मी मिथ्याज्ञान दो चन्द्रज्ञानके समान 
संस्कारके बळसे कुछ समय तक अनुवतित होता ही हे । और इस विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए 
कि ब्रह्मज्ञानी कितने समय तक शरीर धारण करता है अथवा नहीं धारण करतां है । एक ही पुरुषका 
स्वहृदय-स्वसवेद्य प्रत्यय-ब्रह्माज्ञान और देह धारण उसपर अन्य पुरुषद्वारा आक्षेप कैसे किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌ नहों किया जा सकता है। श्रुति ओर स्मृतिमें स्थितप्रज्ञके लक्षणके उपदेशसे यही कहा 


जाता है। इसलिए अनारब्ध कार्यवाले सुकृत और दुष्कृतका ही विद्याकी सामर्थ्यसे क्षय होता है, 
ऐसा निणय है ॥ १५ ॥ 


पुष्यके भी अक्नुष और विनाशमें पाप न्यायका अतिदेश किया गया है । क्या वह अतिदेश 
सवं पुण्य विषयक है ? ऐसी आशङ्का कर उसका निराकरण कहते हैं-'अझ्निहोत्रादि तु! 'तु' शब्द 
आशङ्काका परिहार करता है । जो वेदिक अग्निहोत्रादि नित्य कम हें वे तत्‌ तत्‌ कार्यके लिए ही होते 


त्यानन्दी-दीपिका 
इससे अद्वत आात्मैकत्व ज्ञानका संप्रदाय भी उच्छिन्न हो जायगा । इत्यादि अनेक आपत्तियाँ प्रसक्त 


होंगी । इससे मगवद्गीताके दूसरे अध्यायमें विस्तार पूवक स्थितप्रज्ञके लक्षणोंके उपदेशसे यह 
सिद्ध होता है कि ज्ञानीके प्रारब्ध कमके होनेपर ही उसकी जीवन्मुक्त अवस्था सिद्ध होती है और 


मुमुक्ष पुरुषोंको उनके उपदेशोंसे लाम होता है । यदि यह मानें कि ब्रह्मज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति 
होनेसे अशेष कम नष्ट हो जाते हैं, तो उसको "आश्रिते, आदिसे कहते हैं। किच्च यह भी एक मत है 


कि आवरण और विक्षेप नामक अविद्याकी दो शक्तियाँ हैं। आवरणश्चक्ति तो विद्यासे निवृत्त हो जाती 
है किन्तु विक्षेपशक्ति नेहीं । अतः विक्षेपशक्तिसे निमित ब्रह्मावेत्ताका शरीर भी विद्यमान रहता है । 
वह मोगके समाप्त होनेपर नष्ट हों जाती है, अनन्तर ज्ञानीका मोक्ष होता है, क्योंकि वस्तुको सामथ्यं 


समान होनेपर भी कायलिङ्गसे यही सिद्ध होता है कि विद्याकी सामथ्यसे अनारब्ध कार्यवाले सुकृत 
ओर दुष्कृतका ही क्षय होता है॥ १५॥ 


# पुण्यका भी पापके समान अशुष और विनाश कहा गया । क्या वह सब पुण्य विषयक है 
अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है। परन्तु पुण्यका अशेष और विनाश होनेसे ज्ञानीकों वेदविहित 
अग्निहोत्र आदि नित्य कम भी नहीं करने चाहिएँ, क्योंकि उनका भी पुण्यके समान विद्यासे नाश 
होगा, इसलिए “प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशनं वरम्‌? ( अङ्गोंको पङ्क लगाकर उसे धोनेकी अपेक्षा 


अघि० १२ सू० १७ ] भाषानुवाद्‌-सस्यानन्दी-दीपिकासहित ८१९ 


ग्निहोत्रादि, तत्तत्कार्यायेव भवति, ज्ञानस्य यत्काय तदेवास्यापि कार्यमित्य्थः। कुतः? 'तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन' (-बृ० ४।४।२२ ) इत्यादिद्शनात्‌ । ननु ज्ञान- 
कर्मणोविलक्षणकायत्वात्कायं कत्वानुपपत्तिः,नेष दोषः, ज्वरमरणकार्ययोरपि दधिविषयो- 
गुंडमन्त्रसंयुक्तयोस्तृप्तिपुशिकायंदशनात्‌, तद्वत्कमेणो5पि ज्ञानसंयुक्तस्य मोक्षकायो- 
पपत्तेः। नन्वनारभ्यो मोक्षः, कथमस्य कमेकार्यत्वमुच्यते? नेष दोषः, आरादुपकार कत्वा- 
त्कर्मणः। ज्ञानस्यव हि प्रापकं सत्कमे प्रणाडचा मोक्षकारणमित्युपचयते। अत एव चाति 
क्रान्तविषयमेतत्कायंकत्वाभिधानम्‌। नहि ब्रह्मविद आगाम्यग्निष्ोत्रादि संभवति, अनियोज्य 
ब्रह्मात्प्रत्वप्रतिपत्तः शात स्याविषयत्वात्‌ । सगुणासु तु विद्याछु कतृत्वानतिवृत्तेः संभवत्या- 
गाम्यप्यर्निहोत्रादि। तस्यापि निरभिसंधिनः कार्यान्तराभावाद्वि द्यासंगत्युपपत्तिः ॥१६॥ 

किविषयं पुनरिद्‌ मश्छे षचिनाशाव चनं, किविषयं वाऽदो विनियोगवचनमेकेषां शाखि 
नाम्‌- “तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुकृत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम्‌ इति? अत उत्तरं पठति-- 

अतोऽन्यापि द्यक्ेषामुभयो; ।। १७) 

पदच्छेद्‌--अतः, अन्या, अपि, हि, एकेषाम्‌, उभयोः । 

सूतार्थ--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावालोंके मतमें ( अतः ) अग्निहोत्र आदि नित्य कमंसे 
( अन्या ) स्वर्गादिकी साधनीभूत क्रिया अन्य है। ( उभयोरपि ) वह क्रिया जैमिनि और बादरायण 
दोनोंको भी सम्मत है। | 


ha 


+ अतो ऽग्निहोत्रादेनित्यात्करमेणो ऽन्यस्यापि ह्यस्ति साधुकृत्या, या फलमभिसंघाय 


हैं, जो ज्ञानका कार्य है वही इसका भी कार्य है, ऐसा अर्थ है । किससे ? इससे कि तमेतं वेदानुवच- 
नेन०' ( ब्राह्मण उस आत्माको वेदाध्ययनसे, यज्ञसे, ओर दानसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि देखा 
जाता है । परन्तु ज्ञान और कम विलक्षण कायंवाले होनेसे उनमें कार्येकत्व उपपत्ति नहीं होती । यह 
दोष नहीं है, क्योंकि ज्वर और मृत्यु कार्यवाले दधि और विषमें भी गुड़ और मन्त्र संयुक्त होनेपर 
तृप्ति और पुष्टिरूप कायं देखे जाते हुँ, वसे ज्ञान संयुक्त कमंका भी मोक्ष कायं हो सकता है । परन्तु 
मोक्ष तो अनारभ्य है, उसको कर्मका कायं कैसे कहा जाता है? यह दोष नहों है, क्योंकि कम ज्ञानका 
आराद ( दूरसे ) उपकारक है। ज्ञानका ही प्रापक होता हुआ कमं परम्परा-अन्तःकरण शुद्धिद्वारा 
मोक्षका कारण है, ऐसा उपचार किया जाता है । अतएव यह कार्येकत्वका अभिधान अतिक्रान्त 
( ज्ञानसे पूर्व ) कमं विषयक है । कारण कि ब्रह्मवित्के लिए आगामी अग्निहोत्रादि संमव नहीं हैं। 
क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान शास्त्रका विषय नहीं है । सगुणविद्याओंमें तो कतृत्वकी अनिवृत्त 
होनेसे आगामी अग्निहोत्र आदि कर्म हो सकते हैं। फल अभिलाषा रहित उस कमको भी अन्य कार्यके 
न होनेसे विद्याकी संगति ( सम्बन्ध ) उपपन्न होती हे ॥ १६॥ 

तो फिर यह अश्नुष और विनाश वचन कि विषयक हैं, और इस प्रकार इन झाखावालोंका 
“तस्य पुत्रा०' ( उसके पुत्र दाय-धन प्राप्त करते हैं, मित्र साधुकर्म और शत्रु पापकम प्राप्त करते हैं ) 
यह विनियोग वचन किसके लिए है ? इसके लिए उत्तर कहते हैं-- 

अत:-अग्निहोत्रादि नित्यकमंसे अन्य मी साधुकृत्य है, जो फलके उद्देश्यसे किया जाता है। 

सत्यानन्दी दीपिका 

उसका दुरसे अस्प ही श्रेष्ठ है). इसप्रकार पद्कुप्रक्षालन न्यायसे अग्निहोत्र आदि नित्य कम न करना 
श्रेष्ठ है । पूर्वपक्षमें पद्धुप्रक्षालन व्यायसे ज्ञानके लिए नित्य कर्मोका अनुष्ठान असिद्ध है और सिद्धान्तमें 
ज्ञानोत्पत्तिके लिए नित्यकम अनुष्ठेय हैँ॥ १६ ॥ 


८२० ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य_ | अ० ४ पा० १ 


क्रियते, तस्या एष विनियोग उक्त एकेषां शाखिनाम्‌- सुहृदः साधुक्रप्यामुपयन्ति' इति। तस्या 
एव चेदमघवदरछे षविनाइानिरूपणमितरस्याप्येवमरछेष इति। तथाजातीयक्रस्य काम्यस्य 
कर्मणो विद्यां प्रत्यनुपकारकत्वे संप्रतिपत्तिरुभयोरपि जै मिनिबादरायणयोराचार्ययोः ॥१७॥ 
( १३ विद्याज्ञानसाधनाधिकरणम्‌ । स्‌० १८) 
यदेष विद्ययेति हि ॥ १८॥ ` 
पदच्छेद--यद्‌, एव, विद्यया, इति, हि । 
सूत्रार्थ (विद्यया) विद्या संयुक्त (यद्‌) अग्निहोत्रादि नित्य कर्म और केवल अग्निहोत्रादि नित्य- 
कमं दोनों इस जन्ममें ब्रह्माज्ञानके साधन हो सकते हैं, (एव ही) क्योंकि 'यदेव विद्यया' ऐसी श्रृति है । 
घट समधिगतमेतदनन्तराधिकरणे नित्यमग्निहोतादिक कमे मुमुक्षुणा मोक्षप्रयोजनो- 
देशेन कतमुपातत्तदुरितक्षयहे तुत्वद्वारेण सत्त्वशुद्धिकारणतां प्रतिपद्यमानं मोक्षप्रयोजनत्रह्मा- 
धिगमनि मित्तत्वेन ब्रह्मविद्यया सहैककायं भचतीति। तत्राग्निहोत्रादि कर्माङ्गव्यपाश्रयविद्या- 
संयुक्तं केवलं चास्ति। 'य एवं विद्वान्यजति', “य एवं विद्ठाक्षुहोति', “य एवं बिद्वान्छसति', य एवं 
विद्वान्यायति', “तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुर्वीत नानेवंविदम्‌? (छा० ४।१७।१०), 'तेनोभो कुरुतो यञ्चे- 
तदेवं वेद यश्च न वेद! ( छा० ५।१।१० ) इत्यादिवचनेभ्यो विद्यासं युक्तमस्ति, केचलमप्यस्ति । 
तत्रेदं विचायेते--कि -विद्यासंयुक्तमेवाग्निहोत्रादिकं कर्म मुमुक्षोविद्याहेतुत्वेन तया 
उसका कुछ शाखावालोके मतमें “सुहृदः साधुक्कव्यामुपयन्ति' ( मित्र इसके साधुकृत्यको प्राप्त होते हैं ) 
इस प्रकार यह विनियोग कहा गया है । उसका ही पापके समान यह अश्नुष और विनाश है, ऐसा 
“इतरस्याप्येवमछेष' इस सूत्रमें निरूपण है । इस प्रकारके काम्य कमके विद्याके प्रति अतुपकारकत्व 
होनेमें जैमिनि ओर बादरायण दोनों आचायोंको मी सम्मति है॥ १७ ॥ 
मुमुक्ष द्वारा मोक्ष रूप प्रयोजनके उद्देश्यसे क्रिये गये नित्य अग्निहोत्र आदि कम संचित पापक्षय 
हेतु द्वारा अन्तःकरण शुद्धिकी कारणताको प्राप्त होकर मोक्ष प्रयोजनवाले ब्रह्मज्ञानके निमित्तरूपसे 
ब्रह्मविद्याके साथ एक कायंवाले होते हैं, ऐसा गत अधिकरणमें भली-माँति अधिगत हुआ है । 
उसमें अग्निहोत्रादि कमं अङ्गोंसे सम्बद्ध उपासना संयुक्त हैं और केवल-उपासना असंयुक्त भी 
हँ--य एवं विद्वान्यजति’ ( जो ऐसा जाननेवाला होकर याग करता है, जो ऐसा ज/ननेवाला होकर 
होम करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर शंसन करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर उद्यान 
करता है ) 'तस्मादेवं०' ( अतः इसप्रकार जाननेवालेको ही ब्रह्मा बनावे, ऐसा न जाननेवालेको नहीं ) 
'तेनोमौ कुरुदो०' ( जो इस अक्षरको इसप्रकार जानता है और जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कमं करते हैं ) इत्यादि श्रतिवचनोंसे अग्निहोत्र आदि कमं विद्या संयक्त हैं और केवल मी हैं। 
उसपर यह विचार किया जाता है कि क्या विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं मुमुक्षकी विद्याके 
हेतुरूपसे उसके साथ एककायत्वको प्राप्त होते हैं केवल नहीं अथवा अविशेषसे विद्या संयुक्त और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह अश्रुंष हर विनाश वचन काम्य कर्मोके विषयमें है । काण्वशाखावालोंका 'सुहृद 
साधुङृत्यासुपयन्ति’ यह विनियोगवचन मी काम्यकम विषयक है, क्योंकि ज्योतिष्टोमादि काम्य कम 
विद्याके उपकारक नहीं होते, अतः काम्य कमं विषयक ही अशेष, विनाश और विनियोग ये दोनों 
वचन समझने चाहिए ॥ १७ ॥ 
% पूवपक्षमें विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि नित्यकमं विद्योतपत्तिमें हेतु हैं, क्योंकि वे विद्याहीन 
कर्मोसे विशिष्ट अवगत होते हैं। सिद्धान्तमें दोनों प्रकारके कमं विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं ॥ १८ ॥ 
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सहेककायत्वं प्रतपद्यते, न केवलमुत विद्यासंयुक्तं केवलं चाविशेषेणेति । कुतः संशयः ? 
'तमतमात्मानं यज्ञन विविदिषन्ति’ इति यज्ञादीनामविशेषेणात्मवेदनाङ्गत्वेन श्रवणात्‌ । 
विद्यासंयुक्तस्य चाग्निहोत्रादेविंशिष्टस्वावगमात्‌ । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्या रूयुक्तमेव कर्मा- 
म्निहोत्राद्यात्मविद्याशेषत्वं प्रतिपद्यते, न विद्याहीनम्‌, विद्योपेतस्य विशिष्टत्वावगमा द्विद्या- 
विहीनात्‌, 'यदहरेव जुहोति तदहः पुनम्त्युमपजयत्येब॑ विद्वान! इत्यादिश्रुतिभ्यः। 'बुड्या युक्तो 
यया पाथ कमंबन्धं प्रहास्यसि’ (गी० २।३९), “दूरेण वरं. कम बुद्धियोगाद्वनंजय’ ( गी० २।४९ ) 
इ्यादिस्मृतिभ्यर्चेति । एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-यदेव विद्ययेति हि, सत्यमेतत्‌, विद्यासंयुक्त 
कर्माग्निहोत्रादिकं विद्याविहीनात्कमणो ऽर्निहोत्राडि शिष्टम्‌, विद्वानिव बाह्मणो विद्याविही- 
नाद्‌ घाहमण।त्‌, तथापि नात्यन्तमनपेश्षं विद्याविहीनं कर्माम्निहोत्रा दिकम्‌ । कस्मात्‌ ? 'तमेत- 
मात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्यविशेषेणाग्निहोत्रादेविद्याहेतुत्वेन श्रतत्वात्‌ । ननु विद्या- 
सं युक्तस्याग्नि दोत्रादे विद्या विहीनादि रिष्टत्वावगमा द्वि्याविहीनमस्निहोतराद्यात्मविद्याहेतु - 
स्वेनानपेश्षमेवेति युक्तम्‌, नेतदेचम्‌। विद्याखहायस्याग्निहोत्रादेविद्यानिमित्तेन खामर्थ्याति- 
शयेन योगादात्मज्ञानं प्रति कश्चित्कारणत्वातिशयो भविष्यति, न तथा विद्याविहीनस्येति 
युक्तं कल्पयितुम्‌, नतु ‘यज्ञेन विविदिषन्ति’ इत्यत्रचिशेषेणात्मज्ञानाङ्गत्वेन श्रुतस्याग्निहोत्रा- 
देरनङ्गध्वं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌। तथा हि श्रुतिः यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव चीये- 
वत्तरं मवति' (छा० १।१।१०) इति विद्यासंयुक्तस्य कर्मणोऽग्तिहोत्रादे वीरय वत्तरत्वाभिधानेन 
स्वकाय प्रति कंचिदतिशयं ब्रुवाणा विद्याविहीनस्य तस्येव तत्प्रयोजनं प्रति वीर्यवत्वं 
केवल कमं एक कायत्वको प्राप्त होते हैं । ऐसा संशय किससे होता है? इससे कि 'तमेतमात्मानं०' 
( उस इस उपनिषद्गम्य आत्माको यज्ञसे जाननेकी इच्छा करें ) इसप्रकार यज्ञ आदिका अविशेष- 
रूपसे आत्मज्ञानके अद्भुरूपसे श्रवण है, अतः विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदिमें बिशिष्ट अवगत होता 
है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कर्म आत्मविद्या शेषत्वको 
प्राप्त होते हें उपासना हीन कर्म नहीं । क्योंकि यदहरेव जुहोति०' ( जो ऐसा जाननेवाला जिस दिन 
होम करता है उसी दिन मृत्युको जीत लेता है ) इत्यादि श्रृतिसे और “बुद्धया युक्तो०? ( हे पाथं! 
जिस बुद्धिसे युक्त हुआ तूं कर्मोके बन्धनको मली-माँति नाश करेगा ) 'दूरेण ह्वर ०? ( इस समत्व- 
रूप बुद्धियोगसे सकाम कम अत्यन्त तुच्छ हैं ) इत्यादि स्मृतिसे विद्या युक्त कमं विद्याहीन कमंसे 
विशिष्ट अवगत होते हैं। सिद्धान्तो--एऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'यदेव विद्ययेति हि? 
यह ठीक है । विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कर्म विद्याहीन अग्निहोत्रादि कर्मोसे विशिष्ट हैं । जैसे 
विद्वान्‌ ब्राह्मण विद्याहीन ब्राह्माणसें विशिष्ट है। तो मी विद्या विहीन अग्निहोत्र आदि कम अत्यन्त 
अनपेक्ष नहीं हैं, किससे ? इससे कि 'तमेतमात्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति” इसप्रकार अविशेषसे अग्निहोत्रादि 
कर्म विद्याके हेतुरूपसे श्रृत हैं । पू०--परन्तु विद्यासंयुक्त अग्निहोत्रादि कर्मोमें विद्याविहोन अग्निहोत्र 
आदि कर्मोसे विशिष्ट अवगम होनेसे विद्याविहीन अग्निहोत्रादि कम आत्मविद्याके हेतुरूपसे अनपेक्ष 
ही हैं, यह युक्त है। सि०--यह ऐसा नहीं, क्योंकि विद्या सहायवाले अग्निहोत्र आदिमें विद्या 
निमित्तिक साम्यं अतिशयके योगसे आत्मज्ञानके प्रति कोई कारणरूपसे अतिशय होगा, विद्याविहीन 
अग्निहोत्र आदिमें ऐसा अतिशय नहीं होगा, ऐसी कल्पना करना युक्त है। परन्तु “यज्ञेन विविदि- 
षन्ति’ इसमें अविशेषसे आत्मज्ञानके अङ्गरूपसे श्रुत अग्निहोत्र आदिमें अनङ्गत्व स्वीकार नहीं किया 
जा सकता । क्योंकि 'यदेव विद्यया०' ( जो कम विद्यासे, श्रद्धासे और योग युक्त होकर करता है वह 
वीयंवत्तर होता है ) यह श्रुति विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं अधिक वीर्यमान्‌ हैं, इस कथनसे 
अपने कायके प्रति कुछ अतिशय कहती हुई विद्याविहीन उसी कमंको उस प्रयोजनके प्रति वीयवत्‌ 
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दशंयति । कर्मणश्च वीयंवत्त्व तत्‌, यत्स्वप्रयोजनसाधनप्रसहत्वम्‌ । तस्माद्विद्यासंयुक्तं 
नित्यमम्निहोत्रादि विद्याविहीन॑ चोभयमपि मुमुक्षुणा मोक्षप्रयोजनोदेशेनेह जन्मनि 
जन्मान्तरे च प्राग्षानोत्पत्तेः कृतं यत्‌, तद्यथासामथ्य त्रह्माधिगमप्रतिबन्धकारणोपात्त- 
दुरितक्षयहेतुत्वद्वारेण ब्रझाधिगमकारणत्वं प्रतिपद्यमानं श्रचणमननश्रद्धातात्पर्यायन्तः 
रङ्गकारणापे्षं ्र्मचिद्यया सहेककार्यं भवतीति स्थितम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ । रूं० १९ ) 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥ १९॥ 

पदच्छेद--मोगेन, तु, इतरे, क्षपयित्वा, सम्पद्यते । 

सूञ्रार्थ--( इतरे तु ) आरब्ध पुण्यपापोंका तो ( भोगेन ) मोगसे ( क्षपयित्वा ) नाशकर 
( सम्पद्यते ) ब्रह्मको प्राप्त होता है । 

& अनारब्धकायंयो; पुण्यपापयोर्विद्याखामर्थ्यात्क्षय उक्तः, इतरे त्वारब्धकाय पुण्य- 
पापे उपभोगेन क्षपयित्वा ब्रह्म संपद्यते, तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये? (छन्दो० 
६।१४।२) इति 'बहोव सन्ब्रह्माप्येति’ इति चेवमादिश्रुतिभ्यः | ननु सत्यपि सम्यग्द शाने यथा 
प्राग्देहपाताद्भेदद्‌र्शनं द्विचन्द्रदशनन्यायेनानुव्वत्तमेवं पश्चादप्यनुवतंत-न, निमित्ता- 
भाचात्‌। उपभोगशेषश्षपणं हि तत्रानुवृत्तिनिमित्तम्‌, नच ताटशमत्र किंचिदस्ति। नन्वपरः 

कमाशयोऽभिनवमुपभोगमारप्स्यते, न, तस्य दग्धबीजत्वात्‌। मिथ्याञ्ञानावष्टम्भं हि 


दिखलाती है । वही कममें वोंयंवत्त्व है जो अपने प्रयोजनके सिद्ध करमेमें क्षमता हो इसलिए बिद्या 
संयुक्त नित्य अग्निहोत्र आदि कमं और विद्या रहित कम दोनों भी मुमुक्षुसे मोक्ष प्रयोजनके उद्देश्यसे 
इस जन्ममें अथवा जन्मान्तरमें ज्ञानोत्पत्तिके. पूव जो किये गये हैं वे अपनी सामथ्यके अनुसार ब्रह्म- 
ज्ञानके प्रतिबन्ध कारणरूपसे प्राप्त पापक्षयके . हेतुरूप द्वारसे ब्रह्मज्ञानके कारणत्वको प्राप्त होकर 
श्रवण, मननं, श्रद्धा, तात्पयं आदि अन्तरङ्ग कारणोंकी अपेक्ष से ब्रह्माविद्याके. साथ मोक्षरूप एक कार्य 
वाले होते हैं, यह सिद्ध होता है ॥ १८॥ | | 

. अनारब्ध कार्यवाले पुण्य और पापका विद्याकी सामथ्यंसे क्षय कहा गयां है । अन्य तो-आरब्ध 
कार्यवाले पुण्य-पांपका उपभोगसे क्षपणकर ब्रह्माको प्राप्त होता है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिंरं ०” (उसके 
लिए मोक्ष होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक कि वह देहबन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अन- 
न्तर तो वह सत्सम्पन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो जाता है.) ब्रह्मेव सन०? ( ब्रह्म ही होकर ब्रह्माको प्राप्त होता 
है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। पू०--परन्तु सम्यग्दशंनके होनेपर भी जैसे देहपातके पुवं भेददशंन द्विचन्द्रदर्शन 
न्यायसे अनुवत्त होता है, वसे देहपातके पश्चात्‌ भी भेददशंन अनुवृत्त होता चाहिए ? सि ०--नहों, क्योंकि 
उसके कारणका अभाव है। उपभोग शेषका क्षपण ही ब्रह्मज्ञानीके भेददशनकी अनुवृत्तिमें कारण 
है । किन्तु देहपात होनेपर ऐसा कोई निमित्त नहीं है। परन्तु दूसरा कर्माशय नवीन उपभोगको 
सारम्म करेगा ? सि०--नहीं, क्योंकि उसका बीज दग्ध हो गया है । मिथ्याज्ञानका अवलम्बन करनेवाला 


गा सत्यानन्दी-दीपिका | त 
# अनारब्ध कम. ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे क्षय होते हैं, यह पुव अधिकरणमें कहा गया है । 


अब इस अधिकरणमें यह विचार किया जाता है कि. ब्रह्मवित॒के प्रारब्धकर्म क्षय होते हैं कि नहीं ? 
इसप्रकार संदेह कर 'भोगेन त्वितरे' इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं। मिथ्याज्ञान ही कर्मोका बीज है । 
“सति मूले तद्विपाको जात्यायुमोंगा:” ( यो० सु» २।१३ ) ( कर्मोके बीजभूत अविद्याके होनेपर ही 
उसके फल जन्म, आयु और मोग होते हैं) इसलिए अनारब्ध कमं ब्रह्मविद्याकी सामथ्यसे निवृत्त 
होते हैं और प्रारब्ध कर्म भोगसे क्षय होते हैं । “तस्य तावदेव चिर०' इत्यादि श्रुतिवचनसे सिद्ध 
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कर्मान्तरं देहपात उपभोगान्तरमारभते, तञ्च मिथ्याज्ञानं सम्यश्शञानन दग्धमित्यतः 
साध्वेतदारव्धकार्यक्षये विदुषः कॅवल्यमवद्यं भवतीति ॥ १९ ॥ 
इति श्रोमच्छङ्करभगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसामाप्ये चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 
चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्र पादे उत्क्रान्तिगतिनिरूपणस्‌ | 
( इस पादमें उत्क्रान्ति और गतिका निरूपण है ) 
( १ वागधिकरणम्‌ । सू० १-२ ) 


वाङमनसि दशनाच्छन्दाच ।।१॥ 


पदच्छेद--वाक, मनसि, दशनात्‌, शब्दात्‌, च-। 
सूत्राथ---( वाक्‌ ) वाणीकी वृत्ति ( मनसि ) मनमें लीन होती है, ( दशनात्‌ ) क्योंकि 
मनकी वृत्तिके विद्यमान होनेपर वाग्वृत्तिका लय देखा जाता है, ( च ) ओर ( शब्दात ) वृत्ति और 
वृत्तिमानुके अभेदकी विवक्षासे यहाँ उपचारसे वाक्‌ शब्दका प्रयोग किया गया है कि वाक मनमें 
लय होती हे । 
नः अथापरासु विद्यासु फलप्राप्तये देवयानं पन्थानमवतारयिष्यन्प्रथमं तावद्यथा- 
शा्त्रमुत्क्रान्तिकममन्वाचष्टे । समाना हि विद्वद्‌ विदुषोरुत्क्रान्तिरिति वक्ष्यति । अस्ति 
प्रायणविषया श्रुतिः ‘अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो चाङमनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेज 
परस्यां देवतायाम्‌? (छा० ६।८।६) इति । किमिह वाच एव दृत्तिमच्या मनसि संपत्तिरुच्यते 
उत वाग्वूत्तेरिति विशयः । तत्र वागेव तावन्मनसि संपद्यत इति प्राप्तम्‌ । तथा हि-श्रुतिरः 


कर्मान्तर देहपात होनेपर अन्य उपभोगको आरम्म करता है । वह मिथ्याज्ञान सम्यन्ज्ञानसे दग्ध हो 
गया, अतः अन्य-आरब्ध कार्यका क्षय होनेपर विद्वानुको अवश्य कंवल्य होता है, यह ठीक हे ॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत दाङ्करमाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


निगुंण विद्याके फल कथनानन्तर सगुण विद्याओंमें फल प्राप्तिके लिए देवयान मागका अव- 
तरण करते हुए सूत्रकार प्रथम शास्त्रानुसार उत्क्रान्तिका क्रम कहते हैं। उपासक ओर अनुपासककी 
उत्क्रान्ति तुल्य ही है, ऐसा आगे कहेंगे। “अस्य सोम्य पुरुषस्य०' ( हे सोम्य ! इस म्रियमाण 
पुरुषको वाक्‌ मनमें लीन हो जाती है, तथा मन प्राणमें, प्राण तेजमें और तेज परदेवतामें लीन हो 
जाता है ) ऐसी प्रायण विषयक श्रुति हे । क्या यहाँ वृत्तिवाली वाणीकी ही मनमें सम्पत्ति ( लय ) 
कही जाती है अथवा वाणीकी वृत्तिकी । इसप्रकार संशय होता है । पूरवपक्षी-उसमें वाणी ही मनमें 


लीन होती है, ऐसा प्राप्त होता है । क्योंकि ऐसा माननेपर श्रति अनुगृहीत होती है, अन्यथा लक्षणा 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
होता है कि विद्रानुकी देहपातके अनन्तर अवश्य कंवल्य मुक्ति होती है। पूवंपक्षमें कंवल्य-विदेह मुक्ति 


असिद्ध है, सि्धान्तमें विदेह-केवल्यमुक्ति सिद्ध है। इस पादमें साधन अनुष्ठानका क्रम और निगुण 
ब्रह्मविद्याका फल कहा गया है॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका के चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


$ गत पादमें ब्रह्मविद्याके जीवनमुक्ति और विदेहमुक्तिरूपी फल कहे गये हैं। अब इस 
'पादमें फलविचारके प्रकरणमें सगुणविद्याका ब्रह्मलोक प्राप्तिसप फल अचिरादि मागं द्वारा ही हो 
सकता है, वह उत्क्रान्तिके विना संभव नहीं है, इसलिए उसकी सिद्धिके लिए शास्त्रानुसार प्रथम 
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चुशृहीता भवति । इतरथा लक्षणा स्यात्‌। श्रुतिलक्षणाविशये च श्रुतिर्न्यार्या न लक्षणा। 
तस्माद्वाच एवायं मनसि प्रलय इति ।* एवं प्राते बमः-वाम्वृत्तिमेनसि संपद्यत इति । कथं 
वाग्वृत्तिरिति व्याख्यायते? यावता वाडञ्रनसीत्येवाचारयः पठति । सत्यमेतत्‌, पठिष्यति तु 
परस्तात्‌ अविभागो वचनात्‌’ (ब्र० सू० ४।२।१६) इति । तस्मादत्र वृच्युपशममात्रं विवक्षित- 
मिति गस्यते। तच्प्रलयविवक्षायां तु सर्वत्रेवाविभागसाम्यार्कि परत्रेव विरिष्यादविभाग 
इति। तस्मादत्र वृत्युपसंहारविवक्षा। चाग्वृत्तिः पूर्वमुपसंह्ियते मनो वृत्ताववस्थिताया- 
मित्यर्थः । कस्मात्‌ ? दशनात्‌ । इच्यते हि वाग्वृत्तेः पूर्वोपसंहारो मनोवृत्तो विद्यमानायाम्‌, 
नतु वाच एव वृत्तिमत्त्या मनस्युपसंहारः केनचिदपि दरष्टुं शक्यते। ननु श्रुतिसपमर्थ्याद्वाच 
एवायं मनस्यप्ययो युक्त इत्युक्तम्‌-नेत्याह, अतत्प्रकृतित्वात्‌ । यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्य 
तत्र प्रळयो न्याय्यो झुदीव शरावस्य | नथ मनसो वागुत्पद्यत इति किचन प्रमाणमस्ति । 
बृत््युद्गवाभिभवो त्वप्रकतिसमाश्रयावंपिं दश्येते ।:पाथिवेभ्यो हीन्धनेभ्यस्तैजसस्याग्नेवृत्ति' 
रुद्धवत्यप्सु चोपशाम्यति । कथं तह्योस्मिन्पक्षे शब्दो वाड्यनसि संपद्यते'इति अत आह- 


होगी । श्रुति और लक्षणामे सन्देह होनेपर श्रति ही न्याय है लक्षणा नहीं । इसलिए वाणीका ही 
मनमें प्रलय है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वाणीकी वृत्ति मनमें लय होती हे । 
परन्तु जब कि आचारय 'वाङमनसि” ( वाणी मनमें ) ऐसा पढ़ते हैं तब 'वाणीकी वृत्ति' यह व्याख्यान 
कैसे किया जाता है? यह ठीक है । परन्तु अविमागो वचनात इसप्रकार आगे कहेंगे । इसलिए यहाँ 
वृत्ति उपशम मात्र विवक्षित है, ऐसा ज्ञात होता है । परन्तु तत्त्वोंके प्रलयकी विवक्षा होनेपर तो सत्र 
ही अविमागके साम्य होनेसे “परत्र ही” आगे [ 'अविमागो वचनात्‌” यहाँ ही ] 'अविभाग' ऐसा 
विशेषण क्यों देते ? इसलिए यहाँ वृत्ति उपसंहारकी विवक्षा है, मनकी वृत्तिकी अवस्थिति होनेके पूवं 
वाग्वृत्तिका उपसंहार होता है, ऐसा अर्थ है । किससे ? इससे कि ऐसा दर्शन होता है । मनोवृत्तिके 
विद्यमान होनेपर पूव वागवृत्तिकां उपसंहार देखा जाता है। किन्तु वृत्तिवाली वाणीका ही मनमें 
उपसंहार तो किसीसे मी नहीं देखा जा सकता है । परन्तु यह जो कहा गया है कि श्रृतिको सामर्थ्ये 
वाणीका यह मनमें प्रलय युक्त है । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि अतत्रकृति है--वह वाणीकी प्रकृति 
नहीं है, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है उसका उसमें प्रलय युक्त है, जैसे सिकोराका मृत्तिकामें । 
बाणी मनसे उत्पन्न होती है, इसमें कोई प्रमाण नहों है। वृत्तिके उद्भव और अभिमव तो अप्रकृति- 
अनुपादन आश्रय मी देखे जाते हैं । जैसे पार्थिव इन्धनसे तैजस अग्निकी वृत्ति उत्पन्न होती है ओर 
जलमें उपशान्त होती है। तब इस पक्षमें 'वाङमनसि सम्पद्यते” यह श्रति किसप्रकार संगत होगी ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


उत्रान्तिका विचार किया जाता है। अतः इस फलाध्यायके दूसरे पादमें उपासनाकी फलसिद्धिके 
लिए “वाङमनसि' यह विचार संगत है । यहाँ उत्क्रान्तिके विषयमें 'वाणो मनमें लीन होती है' ऐसा 
कहा गया है । क्या यहाँ वाणीका स्वरूपसे मनमें लय है कि वाणीकी वृत्तिका ? संशय होनेका कारण 
यह है कि 'उच्यतेऽनेन’ ( जिससे कहा जाय ) यह करणव्युत्पत्ति और “उक्ति इति वाक्‌’ ( जो कही 
जाय ) यह भावव्युत्पत्ति दोनों विद्यमान हैं । पूवपक्षमें 'वाङमनसि' और "वाङ्मनसि सम्पद्यते” 
इसप्रकार सूत्र और श्रतिके आधारपर वाणीका स्वरूपसे ही मनमें लय होता हे । इसप्रकार करण- 
भात्रका स्वरूपसे लय होनेपर यावत्‌ ग्रियमाणकी मुक्ति सिद्ध है, सिद्धान्तमें करणोंको वृत्तिका लय 
होता है, अतः म्रियमाण मुक्त नहों होता । 

# सिद्धान्ती--वाणीकी वत्तिका ही मनमें लय होता है । यद्यपि सूत्रकारने 'वाडमनसि' ऐसा 
कहा है, तो मी यहाँ वृत्तिका ग्रहण युक्त है, क्योंकि स्वयं सूत्रकार धर्मी प्रलयकी विवक्षामें 'अविभागो- 
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शाब्दाच्चेति शब्दोऽप्यस्मिन्पश्षेऽइकदपसे, वृत्तिचृत्तिगतोरभेदोपचारादित्यथः ॥१॥ 
अत एव च सर्वाण्यनु !! २॥ 

पद्च्छेद्‌--अतः, एव, च, सर्वाणि, अनु । 

सूत्राथ--( अत एव ) उक्त दर्शन आदि हेतुओंसे ही वाणीके समान ( सर्वाण्यनु ) समस्त 
चक्षु आदि इन्द्रियोंकी वृत्ति ( च ) भी वृत्तिविशिष्ट मनमें लय होती है । 

'तस्मादुफ्शान्तते जा: । पुनमंवमिन्दियेमतसि संपद्यमाने:' ( प्रश्‍न० ३।९ ) इत्यत्राविदोषेण 
सवषामेवेन्द्रियाणां मनसि संपत्तिः श्रयते । तत्राप्यत पव वाच इव चक्चुसदोनामपि 
सवृत्तिके मनस्यवस्थिते वृक्तिलोपदशनात्तत्त्यप्रलयासंभवाच्छब्दोपपत्तेश्व वृत्तिद्वारे- 
णेव सर्वागीन्द्रियाणि मनोऽनुत्रतन्ते। सर्वेषां करणानां मनस्युपसंहाराविशेषे सति 
वाचः पृथग्ग्रहणं वाङमनसि संपद्यत इत्युद्राहरणानुरोघेन ॥२॥ 

( २ मनोऽधिकरणम्‌ । स्‌० ३) 
तन्मनः प्राण उचरात्‌ ॥ ३ ॥ 

पद्च्छेद्‌- तत्‌, मनः, प्राणे, उत्तरात्‌ । 

सूृत्रा्थं--( तत्‌ ) सम्पूणं इर्द्रियोंकी वृत्तिके लयका आधारभूत (मनः) वह मन मी (प्राणे) 
वृत्तिद्वारा प्राणमें लीन होता है, (उत्तरात) क्योंकि 'मनः प्राणे’ इस उत्तरवाक्यसे अवगत होता है । 

8 समधिगतमेतत्‌-'वाङमनसि संपद्यते’ ( छा० ६।८।६ ) इत्यत्र वृत्तिसंपत्तिविवक्षेति । 
अथ यदुत्तरवाक्यम्‌- म्रः प्राणे’ (छा० ६।८।६) इति, किमत्रापि व्रत्ति्संपत्तिरेच विवक्ष्यत 
उत वृत्तिमत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां वृत्तिमत्संपत्तिरेवाज्रेति प्राप्तम्‌, श्रुत्यनुग्रहात्त- 
त्प्रकतिकत्वोपपत्तेश्च । तथा हि-'अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणः ( छा० ६।५।४ ) 
इसपर कहते हे--“शब्दाच' शब्द-श्रुति मी इस पक्षमें संमव है, क्योंकि वृत्ति और वृत्तिमाममें 
अभेदका उपचार है, ऐसा अथ है ॥ १ ॥ 

“तस्मादु पशान्ततेजञाः०' ( अतः जिसका तेज (शारीरक ऊष्मा) शान्त हो जाता है वह मभमें 
लीन हुई इन्द्रियोंके सहित पुनजंन्मको प्राप्त हो जाता है ) इसमें सब इन्द्रियोंको समानरूपसे मनमें 
लय सुना जाता है | उसमें भी इसीहे-वाणीके समान चक्ष आदिका भी सवृत्तिक मनके अवस्थित 
होनेपर वृत्तिल्यका दशन होता है, अतः तत्त्व (स्वरूप) प्रलयका असंभव होनेसे और शब्दोपपत्ति होनेसे 
सब इन्द्रियाँ वृत्तिद्वारा ही मनका अनुवर्तन करती हैं ॥ सब इन्द्रियोंका समानरूपसे मनमें उपसंहार होनेपर 
‘वाङ्मनसि सम्पद्यते’ इस प्रकार वाणीका पृथक्‌ ग्रहण उदाहरणके अनुरोधसे है॥ २॥ _ 

“वाङ्मनसि सम्पद्यते’ इस श्रृतिमें वृत्तिलयकी विवक्षा है यह निश्चित किया गया है। अब जो 
आगेका वाक्य है 'मनः प्राणे’ ( मन प्राणमें लय होता है ) क्या यहाँ मी वत्तिलय ही विवक्षित है 
अथवा वृत्तिवानुका लय विवक्षित है । इस प्रकार संशय होनेपर पूर्वपक्षी--यहाँ वृत्तिवारे मनका ही 
लय है, ऐसा प्राप्त होता है । कारण कि श्रुतिके अनुग्रहसे प्राण मनकी प्रकृति उपपन्न होता दै । जैसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 
वचनात्‌’ यह सूत्र आगे कहेंगे । यदि स्वरूपसे वाणीका लय माने तो 'अविभागो वचनात! इस 


सूत्रकी पृथक्‌ रचना व्यथं होगी ओर तत्वश्च और अञ्चमें कोई भेद नहीं रहेगा । इसलिए भ्रियमाणकी 
वाणीकी वृत्ति ही मनमें लय होती है ॥ १॥ 


# कार्यं अपने उपादानमें लय होता है अनुपादानमें नहो, इस न्यायसै मनका प्राणर्मे लय नहीं 
किन्तु उसकी वृत्तिका लय होना चाहिए, इससे 'मनः प्राणे' इस श्रुति और न्यायका विरोध उपस्थित 
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इत्यन्नयोनि मन आमनन्त्यब्योनि च प्राणम्‌ । 'आपश्रान्षमसजन्त! इति श्रुतिः! अतञ्च यन्मनः 
प्राणे प्रलीयतेऽन्नमेच तदप्छु प्रलीयतेऽन्नं हि मन आपश्च पाणः प्रकृतिविकाराभेदा दिति । 
४७3 एवं प्रासे बमः-तदप्याशृहीतबाह्यर्द्रियवृत्ति मनो वृत्तिद्वारेणेच प्राणे प्रलीयते इत्यु- 
त्तराद्वाक्यादवगन्तव्यम्‌ ! तथा हि--सुषुप्सोमुमूर्षोश्व प्राणवूत्तो परिस्पन्दात्मिकायाम- 
वस्थितायां मनोवृत्तीनाझुपशमो इश्यते। नच मनसः स्वरूपाप्ययः प्राणे संभवति, 
अतस्प्रकृतित्वात्‌ । ननु दर्शितं मनसः पाणप्रकृतित्वम्‌-नेतत्सारम्‌ , न हीटशेन प्राणाडि- 
केन तत्प्रक्ृतित्वेन मनः प्राणे संपत्तुमर्हति । पवमपि हान्ने मनः संपद्येताप्खु चान्नमप्स्वेव 
च प्राणः । न ह्योतस्मिन्नपि पक्षे प्राणभावपरिणताभ्यो ऽद्रयो मनो जायत इति किचन 
प्रमाणमस्ति, तस्मान्न मनसः प्राणे स्वरूपाप्ययः। वृत्त्यप्यये५पि तु शाब्दोऽवकब्पते, 
वृत्तिवुत्तिमतोरभेदोपचारादिति दशितम्‌ ॥ ३ ॥ 
( ३ अध्यक्षाधिकरणम्‌ । सू० ४-६ ) 
सोऽध्यक्षे तदुपगमादिभ्यः ।। ४॥ 
कि “अन्नमयं हि सोम्य०' (हे सोम्य | मन अन्नमय है और प्राण जलमय है) इस प्रकार अन्न कारणक 
मन और जळ कारणक प्राण है ऐसा श्रुति कहती है । ओर 'आपश्चान्नमसुजन्त' ( जलने अन्न उत्पन्न 


किया ) ऐसी श्रृति है । इस कारण मनका जो प्राणमें विलय होता है वह अन्नका ही जलमें लय होता 
हे, मन ही अन्न है ओर प्राण ही जल है, क्योंकि प्रकृति ओर विकारका अभेद है । 


सिद्धान्ती -एऐसां प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-तो भी बाह्य इन्द्रियोंकी वृत्तिको ग्रहण करनेवाला 
मन वृत्तिद्वारा ही प्राणमें लय होता है, ऐसा उत्तर वाक्य ( मनः प्राणे ) से जानना चाहिए, क्योंकि 
सुषुप्सु और मुमृर्ष पुरुषकी चलनात्मक प्राणवुत्तिके अवस्थित होनेपर मनकी वृत्तियोंका उपशम देखा 
जाता है। इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं हो सकता, क्योंकि अठछक्कति है-प्राण मनकी 
प्रकृति नहीं है। परन्तु ऐसा दिखलाया गया है कि प्राण मनकी प्रकृति है? उसमें कोई सार नहीं है, 
क्योंकि इस प्रकारकी परम्परा प्रणालीसे प्राण मनकी प्रकृति होनेसे मनका प्राणमं लय होना युक्त 
नहीं है । परन्तु ऐसी परम्परा प्रणाली होनेपर भी मन अन्नमें लय हो, और अन्न जलमें और प्राण 
जलमें लय होना चाहिए । इस पक्षमें मी प्राणरूपसे परिणत जलसे मन उतपन्न होता है, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं हैं । इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं है । वृत्तिका लय होनेपर भी तो [मनः प्राणे] 
यह श्रुति उपपन्न होती है, क्योंकि वत्ति.और वत्तिमानुका अभेदोपचार है, ऐसा दिखलाया गया दै ॥३॥ 

i सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेपर संशय होता है । पूचपक्षी--मनका स्वरूपसे ही प्राणमें लय होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होनेसे 
श्र ति और न्याय दोनोंकी उपपत्ति होती है.। जसे कि अन्न मनकी प्रकृति है और जल अन्नकी प्रकृति है.। 
प्राण जलका विकार है और मन अन्नका है। इस प्रकार प्रकृति और विकारका अभेद होनेखे मन 
' अन्नाएमक है ओर प्राण जलात्मक है । जेसे जल अन्नात्मक मनकी परम्परा प्रकृति है, वसे जलाकमक 
प्राण भी मनको प्रकृति है । इसप्रकार श्रुति ओर न्यायका अविरोध होनेसे मनका प्राणमें लय युक्त है । 

सिद्धान्ती-—'आपोऽन्नमसजन्त’ इससे जल और अन्नका फेवक काय-कारणमाव सिद्ध होता है 
न कि उनके विकार प्राण और मनका भी। यदि इस कारणप्रणालीसे जल और अन्नके विकार प्राण 
ओर मनका भी प्रकृति-विकृतिमाव माना जाय तो जल और पृथिवीके विकार हिम और घटका सी 
प्रकृति-विकारमाव होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । जिस विकारका जो साक्षात्‌ उपादान होता है वह उसमें 


लय होता है अन्यमें नहीं, इसलिए इस न्यायसे श्रृत्यथंका बाधकर मन पदखे लक्षणा द्वारा मनकी 
वृत्तिका ग्रहण करना चाहिए ॥ ३ ॥ 


अंधि० रे खू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दोपषिकासदित ८२७ 


छेद--सः, अध्यक्षे, तदुपगमादिभ्यः । 


सूत्राथ--( स! ) वह प्राण वतिरहित होकर ( अध्यक्ष ) जीवात्मामें अवस्थित होता है 
( तदुपगमादिभ्यः ).क्योंकि जीवमें प्राणक उपगम, अनुगम और अवस्थान श्रत हैं । 


# स्थितमेततू-यस्य यतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिन्वृत्तिप्रलयो न स्वरूपप्रलय इति । 
इदमिदानीं प्राणस्तेजसीत्यत्र चिन्त्यते --कि यथाश्रुति प्राणस्य तर्येव वृत्युएसंहारः, 
कि वा देहेन्द्रियपञ्जराध्यक्षे जीवे इति। तत्र श्र॒तेरनतिशङ्कयत्वात्प्राणस्य तेजस्येव 
संपत्तिः स्यात्‌ , अश्नतकद्पनाया अन्याय्यत्वादिति । एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-सोऽध्यक्ष 
इति। स प्रकृतः प्रणोऽभ्यक्षेऽविद्याकर्म पूर्वप्रज्ञोपाधिके विज्ञानात्मन्यबतिष्ठते । तत्प्रधाना 
प्राणवृत्तिमवतीत्यथः। कुतः ? तदुपगमादिभ्यः । 'एवमेवेममात्मानसन्तकाळे सव प्राणा 
अमिसमायन्ति यत्रतदूर्ध्वोच्छवासी मवति’ इति हि श्रत्यन्तरमभ्यक्षोपगामिनः सर्वान्प्राणान- 
विशेषेण दर्शंयति ।. विशेषेण च 'तमुक्कामन्तं प्राणोऽनूरक्कामति’ (ब्रृह० ४।४।२) इति पञ्चवृत्त 
प्राणस्याध्यक्षानुगाम्रितां दशयति, तद्नुवृत्तितां चेतरेषाम्‌ 'प्राणमनूत्काम*्तं सव प्राणा 
अनूत्क्रामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) हृति । 'सविज्ञानो मवति' इति चाध्यक्षस्यान्तर्विज्ञानवच््व- 
प्रदर्शनेन तस्मिन्नपीतकरणग्रामस्य प्राणस्यावस्थानं गमयति । ननु प्राणस्तेजसि’ इति 
श्रूयते, कथं प्राणोऽध्यक्षे इत्यधिकावप क्रियते? नेष दोषः, अध्यक्षप्रधानत्वा दुत्क मणा- 
दिव्यवहारस्य, श्रुत्यन्तरगतस्यापि च विशेषस्वापेक्षणीयत्वात्‌ ॥४॥ 


यह सिद्ध हुआ कि जिसकी जिससे उत्पत्ति नहीं होती उसका उसमें वृत्तिलय होता है स्वरूप 
लय नहीं । अब 'प्राणस्तेजसि' ( प्राण तेजमें लोन होता है ) इस श्रुति वाक्यपर यह विचार किया 
जाता है. कि क्या श्रतिके अनुसार प्राणका तेजमें ही वत्तिलय होता है अथवा देह, इन्द्रियरूप पञ्जरके 


अध्यक्ष जीवमें वृत्तिलय होना है ? पूचपक्षी--उसमें श्र तिके विषयमें अतिद्यद्धा युक्त न होनेसे प्राणका 
तेजमें ही लय होना चाहिए, क्योंकि अश्र तकी कल्पना अन्याय है । सिद्धान्तो--एऐसा प्राप्त होनेपर 


प्रतिपादन करते हुँ--'सोऽध्यक्षे' वह प्रकृत प्राण अविद्या, कमं और पूवप्रज्ञारूप उपाधिवाले विज्ञान- 
स्वरूप अध्यक्षमें अवस्थित होता है। वह अध्यक्ष प्रधान प्राणवत्ति होती है, ऐसा अथं है । किससे ? 
इससे कि उसके उपगमादि हैं । “एवमेवेममात्मानमन्तकाळे०' ( इसीप्रकार अन्ठकालमें जब वह ऊर्ध्वो- 
च्छवासी होता है तब सब वाक्‌ आदि प्राण इस आत्माके अभिमुख जाते हैं ) यह दूसरी श्र ति अवि 
शेषसे सब ध्राणोंको अध्यक्षोपगामी दिखलाती है। और 'तमुस्क्रामन्तं०' ( उसके उत्क्रमण करनेपर 
उसके पीछ ही प्राण उत्क्रमण करता है ) यह श्रुति वाक्य विशेषरूपसे पाँच वृत्तिवारे प्राणमें 
अध्यक्षकी अनुगामिता दिखलाता दै । ओर 'प्राणमनूर्क्रामन्तं०' (जीवके पीछे प्राणके उत्क्रमण करनेपर 
उसके पीछे सब वांगदि प्राण उत्क्रमण करते हैं) इसप्रकार अन्य घराणोंमें उस प्राणकी अनुवृत्तिता दिख- 
लाता है । 'सविज्ञानो मवति’ ( तब यह विज्ञानवाला होता है ) इसप्रकार अध्यक्षमें अन्तावज्ञानवत्त्व 
प्रदशनसे उसमें विलय करण समदायवाले प्राणका अवस्थान बोधन करती है । परन्तु 'प्राणस्तेजसि' ऐसी 
श्रुति है तब प्राण अध्यक्ष में लोन होता है” यह अधिक ग्रहण क्यों किया जाता है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि 
उरक्रमण आदि व्यवहार अध्यक्ष प्रधान है और अन्य श्र तिगत विदोषकी भी अपेक्षा होनी चाहिए ॥४॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
# अब उक्त न्यायसे प्राणवत्तिलयके विषयमे विचार किया जाता है--'प्राणस्तेजसि' यह 


श्र ति प्राणका तेजमें और 'एवमेवेममात्मानमन्तकोळे” इत्यादि श्र तियाँ उपगमन आदि हेतुओंसे जीव 
में लय कहती हैं । इन दोनों प्रकारकी श्र तियोंके विद्यमान होनेपर संशय होता है। पूवपक्षी- 
‘प्राणस्तेजसि’ आदिसे कहते हैं। सिद्धान्ती--इस प्रकृत प्राणकी वत्ति जीवात्मामें ही लय होती है, 


८१८ त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० २ 
कथं तहि प्राणस्तेजसि’ इति श्रुतिरित्यत आह-- 
भूतेषु तच्छतेः ।। ५॥ 


पदच्छेद- भूतषु, कच्छ देः । 

सूत्राथ--( भूतेषु ) प्राण सयुक्त वह अध्यक्ष तेजके सहचारी देहके बीजभूत सूक्ष्म भतोमें 
अवस्थित होता है ( तच्छ ते: ) क्योंकि 'प्राणस्तेजसि' ऐसी श्र्‌तिहै। . 

§ स प्राणसंपृक्तो 5ध्यक्षस्तेजःसह चरितेषु भूतेषु देहबीज॑भूतेषु सक्ष्मेष्ववतिष्ठत 
इत्यवगन्यव्यम्‌ । प्राणस्तेजसि’ इति श्रतेः । ननु चेयं श्रतिः घ्राणस्य तेजसि स्थिति दर्श- 
यति, न प्राणसंपुक्तस्याध्यक्षस्य-- नब दोषः, सोऽध्यक्षे इत्यध्यक्षस्याप्यन्तराल उपसंख्या- 
तत्वात्‌ । योऽपि हि स्रघ्तान्मथुरां गत्वा मथुरायाः पाटलिपुत्रं जति, सोऽपि स्न्जच्नात्पा- 
टलिषुत्रं यातीति शक्यते वदितुम्‌ । तस्मात्‌ 'प्राणस्तेजसी'ति घाणसंगृक्तस्याभ्यक्षस्येचे- 
तत्तजःसहचरित पु भूतष्ववस्थानम ॥ ५ ॥ 

कथं तेजःखहचरितेषु भूतेष्वित्युच्यते ? याचतेकमेव तेज; श्रूयते 'प्राणस्तेजसी'ति । 
अत आह-- 


तब 'प्राणस्तेजसि' यह श्रुति कंसे है अर्थात्‌ इसका क्या अथ है ? इसपर कहते हैं-- 

प्राण संयुक्त वह जीवात्मा तेज सहचरित देहके बीजभूत सूक्ष्मभूवोंमें अवस्थित होता है, 
ऐसा जानना चाहिए । क्यॉक “प्राणस्तेजसि? ( प्राण तेजमें लीन होता है ) ऐसी श्रुति है । परन्तु 
यह्‌ श्रृति प्राणकी तेजमें स्थिति दिखलाती है न कि प्राणसम्बद्ध जीवात्माकी ? यह दोष नहीं है, 
कारण कि खोऽध्यक्षे' इस प्रकार अध्यक्षका मी मध्यमें कथन है। जो भी सघ्नरे मथ्रा जाकर 
मथुरासे पाटलिपुत्र जाता है बह मी स्रध्नसे पाटलिपुत्र जाता है, ऐसा कहा जा सकता है। इसलिए 
प्राणस्तेजसि’ इससे प्राण सम्बद्ध जीवका भी तेज सहचरित भतोंमें यह अवस्थान हे ॥ ५॥ 

परन्तु तेज सहचारी भतोंमें जीवकी अवस्थिति है यह कंसे कहा जाता है जबं कि 'प्राणस्तेजसि 
इस प्रकार एक ही तेजको श्र ति है ? इसपर कहते हैं-- 

सत्यानन्दो-दीपिका 
क्योंकि जीवप्रधान ही प्राण वत्ति होती है । जबतक जीव शारीरमें' बिद्यमान: है तबतक प्राणको 
श्वासोच्छ वासरूप वृत्ति शरीरमें रहती है अन्यथा नहीं । अब इसको उपगमन आदि श्रतिद्वारा दिखलाया 
जाता है--' एवमेवेममात्मानमन्तकाले' यह श्र ति जोवात्माके प्रयाणकालमें वाणी आदि सम्पृण प्राणों 
का उसके प्रत उपगमन-अभिमुखत्ञ दिखलाती है । जेसे राजाकी यात्रामें साथ चलतेवाले स॒मो सेवक 
उसके प्रति अभिमख हो जात हैं और प्रस्थान करनेपर पोछ-पीछ चलत हैं । इसप्रकार 'तमुत्कामन्त० 
यह श्र तिवाक्य प्राणको विशेषरूपसे जीवात्माका अनुगामी बतलाता है। ओर 'श्राणमनूव्कामन्तं० यह 
श्र तिवाक्र्य वागादि प्राणोंमें विशेषरूपसे प्राणकी जीवात्माके प्रति अनुगमन-वृत्तिता दिखलाता हें । इस 
प्रकार “स निज्ञानो मवति' यह श्रति करणों सहित श्राणको जीवात्मामें अवस्थिति दिखलाती है । यद्यपि 
प्राणस्तेजसि'यह श्र ति प्राणवत्तिका तेजमें लय कहती है, तो मो प्राण आदिका उत्क्रमण आदि व्यवहार 

देह आदिके अध्यक्ष जीवात्माके अधीन होता है । इस हेतुसे ओर 'तमुच्क्रामन्तं प्राणो5नूव्कामति' इस 
अन्य श्रुतिमें विशेष कथन भी अपेक्षणीय.होनेसे प्राणवृत्तिका जीवात्मामें ही लय होता हे ॥ ४.॥ 

& यद्यपि 'प्राणस्तेजसि' इस श्रति वाक्यसे प्राणवत्तिका तेजमें लय प्रतीत - होता है, तो मी 
सवं शाखाओंके विचारसे तेज शब्दसे उपलक्षित तेज सहचारी देहके हेतुभत सुक्ष्म पांच भूतोंके स्वामी 
जीवका ग्रहण है, उसमें प्राणवत्ति लय होती है। परन्तु ऐसा माननेपर उक्त श्र तिका क्या अथ 


अघि० ३ सू० ६] भाषाजुवाद-सद्यानन्दी-दीपिकासदित ८२९, 


नेकस्मिन्दशयतों हि॥६॥ 
पद्च्छेद्‌ न, एकस्मिनु, दशयतः, हि ! 
सूत्रार्थ--( एकस्मिन्‌ ) जीवकी उत्क्रमण कालमें एक ही तेजमें अवस्थिति (न ) नहीं है, 
किन्तु देहके पाँच भौतिक होनेसे उसको पाँच भूतोंमें स्थिति है, ( हि) क्योंकि ( दशयतः ) श्रुति 
और स्मृति इसी द्वथको दिखलाती हें । 

& नेकस्मित्नव तेजसि दरीरान्तरप्रेप्सावेलायां जीवोऽ चतिष्ठते, कार्यस्य शरीरस्याने- 
कात्मकत्वद्शंनात्‌ । द शॉयतइ्चेतभर्थ प्रशनप्रतिवचने ‘आपः पुरुषवचसः’ (छा० ५।३।३) ति। 
तद्व्याख्यातम्‌- शयाव्मकव्वात्त भूयस्त्वात्‌’ ( ब्रह्मसूत्र २।१।२) इत्यत्र । श्रतिस्मृती चतमथ 
दशयतः। श्रतिः- एथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमयः' इत्याद्या । स्सृतिरपि- 
अण्व्यो सात्राऽनिनाशिन्यो दशार्धानां तु याः स्टुताः । तामिः साधमिदं सव संभवत्यनुपवंश 
इत्याद्या। ननु चोपसंहतेषु वागादिषु करणेषु शारीरान्तरप्रेप्सावेल!यां 'कायं तदा पुरुषो 
भवति’ (बृह० ३।२।१३) इत्युपक्रम्य श्रुत्यन्तरं कर्माश्रयतां निरूपयति-'ती ह यदूचतुः कमं 
हैव तदूचतुरथ ह यप्रशशंसतुः कमं हैव तत्प्रशशंसतु:” ( बृह० ३।२।१३ ) इति । अत्रोचयते-तत्र 
कमेप्रयुक्तत्य ग्रहातिग्रहसंज्कस्येन्द्रियविषयात्मकस्य बन्धनस्य प्रवृत्तिरिति कर्माश्रय- 
तोक्ता, इह पुनर्भूंतोपादानाददहान्तरोत्पत्तिरिति भूताश्रयत्वमुक्तम्‌। प्रश साशब्दादपि तत्र 

घाधान्यमातं कमणः प्रदशितम्‌, नत्वाश्रयान्तरं निवारितम्‌, तस्मादविरोधः ॥ ६॥ 


अन्य शरीर प्राप्त करनेकी इच्छाके समथ जोव एक ही तेजमें अवस्थित नहीं होता, क्योंकि 
कायं शरीर अनेकात्मक दखनेमें आता हे । 'आपः पुरुषवचसः” ( आप-सोम घृतादि-'पुरुष' सज्ञाको 
कसे प्राप्त होता है ) यह प्रश्न और उत्तर इस अथको दिखळाता है। इसका “याव्मंकत्वात्त ०? इस- 
सूत्रमें व्याख्यान किया गया है। श्रुति और स्मृति मी इस अर्थको दिखलाठी हें । “प्रथिवीमय० 
( प्रथिवीमय, आपोमय, वायुमय, आक्राशमय और तेजोमय ) इत्यादि श्रुति है। और 'अण्व्यो० 
( मोक्ष पयन्त पाँच भृतोंके जो सूक्ष्म अविनाशी भाग कहे गये हैं, उनके साथ यह सब क्रमसे उत्पन्न 
होते हैं ) इत्यादि स्मृति भी है । परन्तु शरीरान्तर प्राप्त करनेकी इच्छाके समथ-वाक आदि इन्द्रियों 
का आत्मामें उपसंहार होनेपर कायं एरुषो०' ( आतमाग-उस समय यह पुरुष कहाँ रहता है ) ऐवा 
भआारम्मकर “तो ह यदूचतुः०' ( तब याज्ञवल्क्य ओर आतमाग दोनोंने उठकर एकान्तमें विचार किया । 
उन्होंने जो कुछ कहा वह कम ही कहा, तथा जिसकी प्रशंसा की वहु कमकी प्रशंसा की ) इस प्रकार 
दूसरी श्रुति आत्माको कर्माश्रयता निरूपण करती है । इसपर कहते हैं--उसमें कमं प्रयुक्त ग्रह और 
अतिग्रह नामक इन्द्रिय और विषयात्मक बन्धनकी प्रवत्ति होती है, अतः कमं आश्रयरूपसे कहा गया 
है । ओर यहाँ तो भूतोपादानसे अन्य देहकी उत्पत्ति होतो है, इसलिए मताश्रयत्व कहा गया है। वहाँ 
प्रशंसाशब्दये भी प्राधान्यमात्र कमको दिखलाया गया है अन्य आश्रयका निवारण नहीं किया गया 
है, इससे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होगा ? इसमें 'सो5पि' आदिसे उदाहरण देते हैं। यह प्राण भी प्रथम अध्यक्षको प्राप्त होकर उसके 
द्वारा तेजको प्राप्त होता है, तो ऐसा उपपन्न होता है कि आण तेजमें लीन होता है” इस प्रकार सूत्र 
और श्र तिके बलसे श्राणवृत्तिका जीवात्मामें लय युक्त है॥ ५ ॥ 

& 'क्वायं तदा पुरुषो भवति’ इस प्रश्‍नके उत्तरमें 'तो ह यदूचतुः? यह श्र ति कर्माश्रयता कहती है 
और देहका उपादानछपद्चे पाँच भूत आश्रय हैं। इस प्रकार दोनोंको मिन्न-मिन्नहपसे आश्रय प्राप्त 


८३० ्रह्मसूत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० २ 
( ४ आसृत्युपक्रमाधिकरणम्‌ । स्‌०७) 


समाना चासृत्युपक्रमादमूवत्वं चानुपोष्य ॥ ७ ॥ 


पदच्छेद- समाना, च, आसृत्युपमक्रमात्‌, अमृतत्वम्‌, च, अनुपोष्य । 

सूत्रार्थ--( आसृत्युपक्रमातु ) देवयान मार्गके उपक्रमसै पूवं विद्वानु और अविद्वातकी 
( समाना ) उत्क्रान्ति समान है, क्योंकि 'वाङ्मनसि' यह अविरोष श्रुंति है, भोर सगुण विद्यामें 
( अमृतत्व चानुपोष्य ) जो अमृतत्व है वह अपेक्षित है । 

# सेयमत्क्रान्तिः कि विद्वद्विदुषो: समाना, कि वा विशेषवतीलि विशयानानां 
विशेषवतीति तावत्प्राप्तम्‌ । भूताश्रयविरिष्टा ह्येषा । पुनभवाय च भूतान्याश्रीयन्ते । नच 
विदुषःपुनभंवःसंभवति । भग्दतत्वं हि विद्वानर्नुते हृति स्थितिः। तस्म्रादविदुष पचेषोत्क्रान्तिः। 
ननु विद्याप्रकरणे सम/म्नानादिदुष एवेषा भवेत्‌-न, स्वापादिवद्यथाप्राप्तानुकीर्तनात्‌। यथा 
हि-“यत्रतत्पुरुषः स्वपिति नाम’, 'अशिशिषति नाम’, 'पिपासति नाम’ (छा० ६।८।१,३,५) इति च 
सवप्राणिसाघारणा एव स्वापादयोऽजुकीर्त्यन्ते विद्याप्रकणेऽपि प्रतिपिपादयिषित वस्तुप्र- 
तिपादनानुगुण्येन, नतु विदुषो विशेष वन्तो विचित््यन्ते। पवमियमप्युत्क्रान्तिमंहाजनगते 
वाजुकीर्त्यते, यस्यां परस्यां देवतायां पुरुषस्य प्रयतस्तेजः संपद्यते स आत्मा तत्त्वमसीत्येत 

त्प्रतिपादयितुम्‌। प्रतिषिद्धा चैषा विदुषः-'न तस्य प्राणा उत्कामन्ति (बृ, ४।४।६ ) इति । 


क्या यह पूर्वोक्त उत्क्रान्ति विद्वानु और अविह'नुकी समान होती है अथवा क्या विशेष युक्त 
होती है ? पूवंपक्षी-ऐसा सन्देह करनेवालोंके मतमें विशेष युक्त होती है, .ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 
यह उत्क्रान्ति मूताश्रय विशिष्ट है। और पुनजन्मके लिए भतोका आश्रय किया जाता है। ओर 
विद्वानुका पुनर्जन्म संभव नहीं है । क्योंकि 'अम्हृतत्वं हि विद्वानइनुते’ (विद्वान्‌ मोक्षको प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रुति है। इसलिए यह उत्क्रान्ति अविद्वानुको ही हे। परन्तु विद्यांके प्रकरणमें इसका श्रवण 
होनेसे यह उत्क्रान्ति विद्वानुकी ही होतो चाहिए ? नहीं, कारण कि स्वाप आदिके समान यहाँपर 
यथाप्राप्तक। अनुकीतन है । जेसे कि 'यत्रतत्पुरुषः' ( जिस अवस्थामे यह पुरुष “सोता है” ऐसा कहा 
जाता है, जिस समय यह मोजन करना चाहता है, पीना चाहता है ) इस प्रकार विद्याके प्रक रणमें भी 
प्रतिपादनके अमोप्सित वस्तुके प्रतिपादनके अनुगुणसे सवंप्राणी साधारण ही स्वाप आदि कहे जाते हैं 
न कि विद्वानुकै लिए विरोषरूपसे विधान करना अमीष्ट है, इस प्रकार जो जिस परदेवतामें प्रयाण 
करनेवाले पुरुषक। तेज सम्पन्न होता है 'वह आत्मा है वह तु है! उसे प्रतिपादन करनेके लिए महाजन- 
जनसाधारणगत ही इस उत्कान्तिका अनुकीतंन है। “न तस्य प्राणा उच्क्रामन्ति' ( उसके प्राण 


सत्यान पिका 
होनेसे दोनों श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है ॥ क दः 


% इस प्रकार प्रयाण समय प्रथम बाह्येन्ब्रियोंका मनमें वृत्तिलय होता है, पश्चात्‌ बाह्यन्द्रिय- 
वृत्तिसहित मनोवृत्तिका प्राणमें और प्राणवृत्तिका तेज सहचारी भूतोपाधि विशिष्ट जीवमें लय होता है । 
इसप्रकार उत्क्रान्तिकी व्यवस्था कही गई है । वह सब प्राणियोमें समान है । यह समाना च' इत्यादिसे 
कहते हैं । 'अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि सम्पद्यते’ (छा० ६।८।६) ( हे श्वेतकेतु | प्रयाण 
करनेवाले इस पुरुषकी प्रथम वाणीकी वत्ति मनमें लय होती है ) यह श्रुति विद्वान्‌ और अविद्वान्‌का 
समानरूपचे उत्क्रमण प्रकार कहती है ।. और 'विद्ययाऽखृतमइनुते' यह श्र ति विद्वानुके उत्र मणका 
निषेध करती है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है कि विद्वानु और 
अविद्वातूकी . उत्क्रान्ति समान होती है अथवा कुछ विषमता है? पूत्रपक्षी -सगुण ब्रह्मज्ञानवाले 
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तस्मादविदुब एवैषेति । # एवं प्राते ब्रुमः समाना चेषांत्कान्तिर्वीङमनसीत्याद्या विद्दद- 
विदुषोरास्‌त्युपन्रमाद्भवितुमर्हति, अविशोषश्रचणात्‌। अविद्वान्देहबीजभूतानि भूत- 
एक्ष्माण्याश्रित्यकमेप्रयुक्तो देहप्रहणमनुभवितुं संसरति, विद्वांस्तु ज्ञानप्रकाशितं मोक्ष- 
नाडीदारमाश्रयते तदेतत्‌-आखूत्युपक्रमादित्युक्तम्‌। नन्वसूतत्वं हि विदुषा प्राप्तव्यम्‌ , 
नच. ठदेशान्तरायत्तम्‌ , तत्र कुतो भूताश्रयत्वं स्रत्युइक्रमो वेति? अत्रोच्यते-अनुपोष्य 
चेइस्‌ , अदग्ध्वाऽत्यम्तमविद्यादीन्क्लेशासपरविद्यासामर्थ्यादापेक्षिकमसृतत्वं प्रेप्सते, 
संभवति तत्र खृष्युपक्रमो भूताश्रयत्वं च। नहि निराश्रयाणां प्राणानां गतिरुषपद्यते । 
तस्माददोषः ॥ ७ ॥ 
( ५ संसारव्यपदेशाधिकरणम्‌ । सू० ८-११ ) 
तदाऽऽपीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ॥ ८॥। 

पद्च्छेद्‌--तद्‌, आपीतेः, संसारव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तत्‌ ) बह तेज आदि सूक्ष्मभूत ( आपीते। ) मोक्ष पर्यन्त रहते हुँ, ( संसार- 
व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि योनिमन्ये’ इत्यादित संसारका व्यपदेश हे । 
उत्क्रमण नहीं करते ) इस प्रकार यह उत्क्रान्ति विद्वानूमें प्रतिषिद्ध है। इसलिए यह उत्क्रान्ति 
अविद्वानुकी ही है । सिद्धान्ती-- ऐस! प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--'वाङमनसि' ( वाणी मनमें लोन 
होती है ) इत्यादि यह उत्क्रान्ति विद्वान्‌ ओर अविद्वान्‌ दोनोंकी मागके आरम्म तक समान होनी चाहिए, 
क्योंकि उसका समानरूपसे श्रवण है । अविद्वान्‌ देहके बीजरूप भृतसूक्ष्मोंका आश्रयकर कमसे प्रयुक्त हुआ 
देह ग्रहणकर अनुभव करनेके लिए संसारमें आता हे । विद्वान्‌ तो सगुण ब्रह्मंशातसे आलोकित हुए 
मोक्षनाड़ीके द्वारका आश्रयण करता है। यह 'आसव्युपक्रमात्‌ इस सूत्रावयवसे कहा गया दै । 
परन्तु विद्वानूको तो अमृतत्व प्राप्त होना चाहिए वह अन्य देशके अधीन नहीं है, तो पुन! उस 
विद्वानुके लिए भूतोंका आश्रय अथवा मागका उपक्रम कंसे? सि०--इसपर कहते हैं-यह अमृतत्व 
आपेक्षिक है । उपासक अविद्या आदि क्लेशोंको अत्यन्त दग्ध न कर अपरविद्या-सगुण ब्रह्मविद्याकी 
सामथ्यंसे आपेक्षिक अमृतद्व प्राप्त करना चाहता हे । इसलिए उस अवस्थामें उस विद्वानुके लिए 
मागका उपक्रम ओर भूतोंका आश्रय संभव है, क्योंकि निराश्रय प्राणोंकी गति उपपन्न नहीं होती, 


इसलिए दोष नहीं है ॥ ७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विद्वानुकी उत्क्रान्ति नहीं होती है किन्तु उसकी मुक्ति हो जाती है । क्योंकि “विद्यया5मृतमडनुते' 
और “न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति’ इत्यादि श्रुति प्रमाण है । अतः अविद्वानुकी ही उत्क्रान्ति होती है । 

# सिद्धान्ती-'वाङ्मनसि’ यह श्रुति विद्वानु ओर अविद्वान्‌ दोनोंकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती 
है । यह समान उत्क्रान्ति मागके उपक्रम तक है ओर उपक्रम अचिरादिसे होता है । भेद इतना है कि 
सगुण ब्रह्मोपासक उपासनासे प्रकाशित मोक्ष नाड़ी-मुधन्य नाड़ीका आश्रयकर ब्रह्मलोकमें जाता है, 
अविद्वानु इस प्रकार नहीं जाता । और 'तयोध्वंमायन्नम्ृतव्वमेति’ इस श्रुतिसे विद्वानुके लिए जो 
अमृतत्व कहा गया है, वह आपेक्षिक है, क्योंकि 'यं कामं कामयते सोऽस्य सङ्कल्पादेव समुत्तिष्ठति’ 
( वह उपासक जिस मोगकी कामना करता है वह उसके संकल्पमात्रसे ही समुपस्थित हो जाता है ) 
यह श्रुति उसके लिए भोगका कथन करती है । “आभूतसम्प्लवमम्धतत्वं प्रचक्षते’ ( भूतोंके प्रलयपयन्त 
ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्तिको अमृतत्व कहते हैं ) इसलिए ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्ति आपेक्षिक अमृतत्व 
है । और 'असृतश्वं हि विद्वानइनुते' 'विद्ययाञ्सुतमइनुते' इत्यादि श्रुतियोंसे जो अमृतत्वका प्रतिपादन 
है, वस्तुतः वह निगुंणविद्या-ब्रह्मात्मेकत्व जाननेवाले विद्वानुके लिए है । उसके लिए ही “न तस्य प्राणा 
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& 'तेजः परस्यां देवतायाम्‌' (छा० ६।८।६) इत्यत्र प्रकरणसामर्थ्यात्तयथाप्रकृतं तेजः 
साध्यक्षं सप्राणं सकरणय्रामं भूतान्तरसहितं प्रयतः पुंसः परस्यां देवतायां संपद्यत इत्येत- 
दुक्तं भवति | कीरशी पुनरियं संपत्तिः स्यादिति चिन्त्यते । तन्रात्यन्तिक एव तावत्स्व- 
रूपप्रविलय इति प्राप्तम्‌, तत्प्रळतित्वोपपत्तेः। सर्वस्य हि जनिमतो वस्तुजातस्य 
प्रकृतिः परा देवतेति प्रतिष्ठापितम्‌ । तस्सादात्यन्तिकीयमविभागापत्तिरिति। एवं प्राप्त 
ब्रमः-तस्तेज आदि भूतसूक्ष्मं श्रोत्रादिकरणाश्रयभूतमाऽऽपीतेरासं खारमोक्षात्सम्यर्ल्ञान- 
निमित्तादवति ष्ठते । ‘योनिमन्ये एपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथा- 
श्रतम्‌' ( कठ० ०७ ) इत्यादिसंसारव्यपदेक्ात्‌ । अन्यथा हि सवः प्रायणसमय पवोपाधि- 
प्रत्यस्तमयादत्यन्तं ब्रह्म संपद्येत तत्र विधिशात्मनथकं स्यांद्विद्याशास्त्र च । मिथ्याज्ञान 
निमित्तश्च वन्घो न सम्यग्शञानारते बिस्रंसितुमर्हति । तरपात्तत्मकतित्वेडपि सुषुसिप्रलय- 
वद्वीजभावावरोपेवेषा सस्संपत्तिरिति ॥ ८ ॥ 

सक्ष्म प्रमाणतश्च तथोपलब्धेः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद--सूक्ष्मम्‌, प्रमाणतः, च, तथा, उपलब्धेः । 

सुत्रार्थ--अन्य भूतों सहित वह तेज ( प्रमाणतः ) प्रमाणसे ( च) और ( स्वरूपतः ) 
स्वरूपसे ( सूक्ष्मम्‌ ) सुक्ष्म हे, ( तथोपलब्धेः ) क्योंकि इसप्रकार ही उपलब्ध होता है । 


“तेज; परस्यां देवतायाम्‌’ (तेज परदेवतामे लीन होता है) इस वाक्यमें प्रकरणकी सामथ्यसे 
उस प्रयाण करनेवाले पुरुषका जो प्रकृत तेज है वह अध्यक्ष सहित, प्राणं सहित, करणग्राम सहित, 
भतान्ठरसहित परदेवतामें लीन होता है ऐसा कहा जा चुका हे । पःन्तु यह संपत्ति किसप्रकारकी 
होनी चाहिए ? इसका विचार किया जाता है । पूवपक्षी- ऐसी शड्का होनेपर आत्यन्तिक ही स्वरूप 
विलय है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि वह परदेवता उस तेजकी प्रकृति हो सकता है। भोर सब 
उत्पन्न होनेवाले वस्तु समुदायकी परदेवता प्रकृति हे, ऐसा प्रतिष्ठापित किया गया है। इसलिए यह 
अविमागापत्ति आत्यन्तकी है। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वह तेज आदि सूक्ष्मभत 
श्रोत्र आदि करणोंके आश्रयरूप सम्यर्ज्ञान निमित्तक संसार मोक्ष पर्यन्त अवस्थित होते हैं, क्योंकि 
'योनिमन्ये०? ( कुछ अविद्यावान्‌ मूळ जीव अपने कर्म और ज्ञानके अनुसार शरीर धारण करनेके 
लिए वीयँरूप बीजसे संयुक्त होकर योनिद्वारको प्राप्त होते हैं किसी योनिमें प्रविष्ट हो जाते हैं और 
कुछ अधम जीव मरकर स्थावरमावको प्राप्त होते हें ) इत्यादि संसारका व्यपदेश है । अन्यथा-- 
यदि स्वरूपतः भूतोंका लय माना जाय तो प्रयाणके समयमें ही उपाधिके अस्तमयसे सब त्रहाके साथ 
अत्यन्त सम्पन्न हो जायंगे । ऐसा होनेपर विधिशास्त्र और विद्याशास्त्र अनथक हो जायंगे । मिथ्याज्ञान 
'निमित्तक बन्ध सम्यर्ज्ञानके विना विच्छिन्न नहीं हो सकता है। इसलिए परदेवता तेजकी प्रकृति होनेपर 
मी सुषुष्ति और प्रलयके समान बीजमाव अवशेष ही यह सत्संपत्ति है ॥ ८ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
उत्क्रामन्ति’ यह श्र ति देहसे प्राणोत्क्रान्तिका निषेध करती है । इसलिए विद्याके प्रकरणमें 'वाङमनसि' 
यह श्र ति कही गई है, वह उपासक और अनुपासक दोनोंके लिए समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती है ॥७॥ 
& पूव अधिकरणमें विद्वान्‌ ओर वविद्वानुकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कही गई है। अब 
उस्क्रान्तिके समय लिङ्गशरीर आश्रित उत्क्रान्त तेज आदि सूक्ष्म भूत परमात्मामें स्वरूपसे लय होते 
हैं अथवा बीजमावको लेकर लय होते हैं ? यह संशय इसलिए होता है कि दोनों प्रकारका विलय 
अवगत होता है । जैसे सुषुप्ति और प्रझथमें बीजमाव युक्त विलय होता है, वैसे उत्क्रान्तिके समय 
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के तच्चेतगभूनसहितं तेजो जीवस्णास्माच्छरीरात्प्रवसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
परिमाणतञ्च सुक्ष्म मवितुमर्हति ! तथा हि-~नाडीमिप्क्रमणश्रबणादिभ्योऽस्य सोक्ष्म्य- 
सुपलभ्यते । तत्र तनुत्वात्संचारोएपसिः, स्वड्छत्वाच्याप्रतीघातोपर्पातत; । अत एव च 
देहान्निर्गच्छन्पादजस्थेनापलभ्दत ॥९॥ 

नोंपमदंनातः ॥ १०॥ 

पटच्छेद--न, उपमर्देन, अतः । 

सृत्रार्थ--( अतः ) तेज-सूक्ष्म शरीर अतिसूक्ष्म होनेके कारण ( उपमर्देन ) स्थूल शरीरके 
उपमदंनसे भी ( न ) उपमदित नहीं होता है । 

अत एच स॒ध्मत्वान्नाल्य स्थूलस्य शरीरस्योपमदन दाहादिनिमित्तेनेतरत्सू्मं 
शारीरमुपमुद्यते ॥१०॥ 

> च्छ 
अस्येव चोपपत्तरेष उष्मा ॥ ११॥ 

पदच्छेद-+अस्य, एव, च, उपपत्तेः, एष, ऊष्मा । 

सृत्रार्थ- (अस्येव) इस सूक्ष्म शरीरकी ही (एष ऊष्मा) यह ऊष्मा है, (उपपत्तेः) क्योंकि 
उसकी स्थूलशारीरके स्पश होनेसे उपपत्ति होती दै । 

अस्यैव च सूक्ष्मस्य शरीरस्येव ऊष्सा, यमेतरिमऽ्शरीरे खंस्परेनोष्माणं विजा- 
नन्ति । तथा हि-सृतावस्थायामवस्थितेऽपि देहे विद्यमानेष्वपि च रूपःदिषु देहगुणेषु 
नोष्मोपळभ्यते, जोवदवस्थायामेव तूपलभ्यत इत्यत उपपद्यते -प्रसिद्धशरीरव्यतिरिक्त- 
व्यपाश्रय एवेष ऊष्मेति । तथा च श्रुतिः उष्ण एव जीविष्यञ्शीतो मरिष्यन्‌’ इति ॥११॥ 


इस देहसे प्रयाग करनेवाले जीवके अन्य भूतो सहित आश्रयभूत वह तेज स्वरूपसे और 
परिमाणसे सूक्ष्म होने योग्य है, क्योंकि नाड़ो मागमे निष्क्रमण प्रतिपादक श्र ति आदिसे इसकी 
सूक्ष्मता उपलब्ध. होती है। ऐसा होनेपर सूक्ष्म होनेसे उसकी संचारोपपत्ति और स्वच्छ होनेसे 
ब्प्रतिघातोपपत्ति होती है । अतएव देहर निष्क्रमण करता हुआ वह मुमूष पाइवस्थ लोगोंसे उपलब्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

अत्तएव~उस तेज-लिङ्गात्मक देहके सूक्ष्म होनेसे ही इस स्थूल शरीरके दाह आदि निमित्तसे 

उपमदंन होनेसे अन्य सूक्ष्म शरीर उपमदित नहों होता ॥१०॥ 

ओर इस सूक्ष्म शरीरकी ही यह उष्मा है। जिस ऊष्माको इस शरीरमें संस्पशंसे जानते हैं, 
क्योंकि मृतावस्यामें देहके अवस्थित होनेपर और देहके रूप आदि गुण विद्यमान होनेपर भी ऊष्मा 
उपलब्ध नहीं होती जीवितावस्थामें ही तो उपलब्ध होती है । इस अन्वय-व्यतिरेकसे यह उपपन्न होता 
है कि यही ऊष्मा प्रसिद्ध स्थूल शरीरसे भिन्न शरीराश्रय है। उसीप्रकार “उष्ण एव०' ( जीवित होते 
यह शरीर उषण होता है और मृतक होते यह शीतल होता है ) यह श्रूति है ॥११॥ 

सत्यानन्दी-दोपिका 

भी बीज आदि सुक्ष्मभूत तेज सहित परमात्मामें विलय होते हैँ। पू्वपक्षमें मृतकमात्रकी मुक्ति सिद्ध 
है, सिद्धान्तमें श्ास्त्रबलसे सावशेष लय होता है ॥ ८ ॥ | 
: * संसारके मोक्ष पयत बीजभाव युक्त सूक्ष्म-अन्य भूतोंके साथ सूक्ष्म तेजका परमात्मा में 
लय कहा गया है। अब एक और दाङ्का उत्पन्न होती है कि लिङ्गात्मक तेजकी सूक्ष्म नाड़ीसे गति कैसे 
होती है और किसी मूर्तं पदाथंसे उसका प्रतिघात क्यों नहीं होता, और देहये उत्क्रमण करते समय वह 
दिखाई क्यों नहीं देता ? इसपर भगवान्‌ सूत्रकार 'सूक्ष्मम' इत्यादिसे कहते हैं । अतिसूक्ष्म होनेके कारण 
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( ६ प्रतिषेचाधिकरणम्‌ । सू० १२-१४ ) 


प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥ १२॥ 

पदच्छेद्‌--प्रतिषेधात्‌, इति, चेत्‌, न, शारीरात्‌ । 

सत्रार्थ- ( प्रतिषेघात्‌ ) नन तस्थ प्राणा उत्क्रामन्ति’ इत्यादि श्रतिश्वै निगुण ब्रह्मवित॒के 
शरीरसे उत्क्रमणका प्रतिषेध होनेसे उसकी उत्क्रान्तिका प्रतिषेध है,,. ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( द्यारीरात्‌ ) क्योंकि यह उत्क्रमण निषेध जीवसे है शरीरसे नहों । इससे प्राणादि 
युक्त जीव ओर ब्रह्मवितूकी उत्क्रान्ति है । 

& असतत्व चानुपोष्य' इत्यतो विशेषणादात्यन्तिकेऽस्रत्वे गत्युत्कान्त्योरभाचोऽभ्यु- 
पगतः । तत्रापि केन चित्कारणेनोत्क्रान्तिमादाङ्कथ प्रतिषेधति--'अथाकामयमानो योऽकामो 
निष्काम आप्षकाम आत्मकामो भवति न तस्य प्राणा उस्क्रामन्ति ब्रह्मव सन्ब्रह्माप्येति (बृह ० ४।४।६) 
इत्यतः परविद्याविषयात्प्रतिषेधान्न परत्रह्मविदो देहात्प्राणानामुव्कान्तिरस्तीति चेत्‌, 
नेत्युच्यते, यतः शारीदात्मन एष उत्क्रान्तिप्रतिषेधः प्राणानां न शारीरात्‌। कथमव- 
गम्यते ? “न तस्मात्पाणा उत्क्रामन्ति’ इति शाखान्तरे पञ्चमोप्रयोगात्‌ । संबन्चसामान्य- 
विषया हि षष्ठी शाणान्तरगतया पञ्चम्या संबन्धविरोषे व्यवस्थाप्यते । तस्मादिति च 
प्राधान्यादभ्युदयनिःश्रेयसाधिकृतो देही संबध्यते, न देहः। न तस्मादुच्चिक्रमिषो- 
जींवास्प्राणा अपक्रामन्ति, सहेव तेन भवन्तीत्यर्थः ॥१२॥ 

सप्राणस्य च प्रवसतो भवत्युत्क्रान्तिद हादित्येवं प्रप्ते प्रत्युच्यते 

“असृतत्वं चानुपोष्य’ ( अविद्या आदि क्लेश समुदायका अह्यन्त दाह किए विना अमृतत्व 
आपेक्षिक है ) इस विशेषणे आत्यन्तिक अमृतत्वसें गति और उत्क्रान्तिका अभाव स्वीकार किया 
गया है । उसमें मी किसी कारणसे उत्क्रान्ति विषयक आशङ्काकर प्रतिषेध करते हैं-'अथाकाम- 
यमानो०' ( अथ-सकामकी संसारोक्तिके अनन्तर जो कामना करनेवाला नहों है, अकाम, निष्काम, 
आक्षकाम ओर आत्मकाम होता है, उसके प्राणोंका उत्क्रमण नहीं होता, वह ब्रह्म ही होकर ब्रह्मको 
प्राप्त होवा है ) अत; परविद्या विषयक प्रतिषेध होनेसे ब्रह्मज्ञानीकी देहसे प्राणोंकी उत्क्रान्ति नहीं है, 
ऐसा कहो, तो नहीं, ऐसा कहते हैं--कयोंकि प्राणोंकी यह उत्क्रान्तिका प्रतिषेध जीवात्मासे है शरीरसे 
नहीं । यह केसे अवगत हो ? इससे कि 'न तस्मात्पाणा०' ( उससे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) इस- 
प्रकार अन्य शाखामें पञ्चमीका प्रयोग है । सम्बन्ध सामान्य विषयक षष्ठी ही शाखान्तरगठ पञ्चमीसे 
सम्बन्ध विश्येषमें व्यवस्थापित होती है । “तस्मात्‌? ( उससे ) उसके साथ प्राधान्यसे अभ्युदय ओर 
निःश्रेयसमें अधिकृत देही सम्बन्धित होता है, देह नहीं । उस उत्क्रमणकी इच्छा करनेवाले जीवसे 
प्राण चले नहीं जाते, किन्तु उस जीवके साथ ही होते हैं, ऐसा अथं है ॥१२॥ 

प्रयाण करनेवाले पुरुषके प्राणको वह उत्क्रान्ति देहसे होती है, ऐता प्राप्त होनेपर उसका 


निराकरण करते हैं--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
उसका सूक्ष्म नाड़ीसे गमन होता है। उदभूतरूप ओर -उद्भूत स्पशं न होनेके कारण और अति- 
च्छ होनेखे दशन और प्रतिघातके योग्य नहीं है ॥ ९॥ . 

'अस्ृतर्वं चानुपोष्य’ इस अनुपोष्य पदसे यह सिद्ध होता है कि जिसके अविद्या आदि 
बलेश ब्रह्मज्ञानसे निवृत्त नहीं हुए हैं, ऐसे सगुण उपासककी गति ओर उत्क्रान्ति हैं और जिसके 
अविद्या आदि क्लेश तत्त्वज्ञानसे निवृत्त हो गए हैं उस ब्रह्मवितकी गति और उत्क्रान्ति नहीं हैं, 
क्यों।क “न तस्य प्राणा उच्क्रामन्ति' यह श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त कहा गया है। अब इसपर 
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स्पष्टो येकेषाम्‌ ॥ १३॥ 


पद्च्छेद्‌-स्प्ः, हि, एकेषाम्‌ । 

सत्रार्थ--(एकेषाम) काण्व शाखावालोंके मतमें परब्रह्मवितके प्राणोंके शरीरसे उत्क्रमणका 
प्रतिषेध (स्पष्टः) स्पष्ट उपलब्ध होता है (हि) क्योंकि ब्रह्मवेत्ताके प्राणोंका देहसे उत्क्रमण नहीं होता । 

४४ नेतद्स्ति, यदुक्तम्‌-पर त्रह्मविदो5पि देहादस्त्युत्कान्तिरुत्क्रन्तिप्रतिषेघस्य 
देहापादानत्वादिति यतो देहापादान एवोव्क्रान्तिप्रतिषेच एकेषां समास्नातणां स्पष्ट 
उपलभ्यते । तथा हि-आतभागप्रइने यत्रायं पुरुषो म्रियत उदस्माओाणाः क्रामन्त्याहो नेति 
(इृह० ३।२।११) इत्यत्र 'नेति होवाच याज्ञवल्क्य; (बह ० ३२।११) इत्यनुत्क्रान्तिपश्षं परिगृह्य 
न तर्हायमनुत्क्रान्तेषु प्राणेषु शरियत इत्यस्यामाराङ्कायाम्‌- अत्रव समवनीयन्ते’ इति प्रवि- 
लयं प्राणानां प्रतिज्ञाय तत्सिद्धये 'स उ च्छवयत्याष्मायत्याध्मातो खतः रोते’ (बृह० ३।२।११) 


सिद्धान्ती-जो यह कहा यया है कि ब्रह्मावेत्ताकी भी देहख्रे उत्क्रान्ति होती है, क्योंकि उत्क्रान्ति 
प्रतिषेधमें जीव अपादान है, यह युक्त नहीं है, क्योंकि कुछ झाखावालोंके मतमें देह अपादान-देहसे 
ही उत्क्रान्तिका प्रतिषेध स्पष्टरूपश्चे उपलब्त्र होता है । जब कि ‘यत्रायं पुरुषो स्रियत०' (हे याज्ञवल्क्य ! 
बिस समय यह ब्रह्मवित्‌ पुरुषं मरता है उस समय इसके प्राणोंका उत्क्रमण होता है वा नहीं ?) 
इसमें इसप्रकार आतंभागके प्रश्‍न होनेपर निति होवाच याज्ञवल्क्यः' ( याज्ञवल्क्यने कहा कि प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते ) इसभ्रकार अपुस्क्रान्ति पक्षका परिग्रहकर तब क्या यह प्राणोंके अनुत्क्रान्त होने 
पर मरता नहीं ? इस आशड्कु'के होनेपर 'अत्रेव समवनीयन्ते? ( वे यहाँ ही लीन हो जाते हैं ) इस- 
प्रकार प्राणोंके प्रविलयकी प्रतिज्ञाकर उसकी सिद्धिके लिए “स उच्छ्ब्रयस्या०' (वह फूल जता है अर्थात्‌ 
बाह्य वायुको भीतर खींचता है ओर वायसे पूण हुआ ही मृत होकर निश्चेश हो जाता है) इस 'सः' 

सत्यानन्दी-दोपिका | 

पुवंपक्षी आक्षेपसंगतिद्चे 'प्रतिषेधादिति' इत्यादिसे आक्षेपं करते हें । 'न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति’ 
( उस ब्रह्मवितृके शरीरे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह. सिद्धान्वके अनुसार काण्व. श्रुतिका 
अर्थ है। और “न तस्मात्याणा उत्क्रामन्ति' ( उस जीवसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह पूवंपक्ष के 
अनुसार माध्यन्दिन श्रुतिका अथे है । इसप्रकार श्रतियोंमें षष्ठी और पश्चमीके श्रवणसे सन्देह होता 
है कि ब्रह्मवित्‌की उत्क्रान्ति होती है कि नहों ? सिद्धान्तमें “न तस्य' इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका 
प्रतिषेध देहरे है, ओर पूवपक्षमें 'न तस्मात्‌' इस श्रतिके अनुसार उत्क्रान्तिका प्रतिषेष देही-जीवात्मा 
से है इसलिए “न तस्मात्‌ यह माध्यन्दिन श्रुति “न तस्य' इस सामान्य सम्बन्ध प्रतिपादक काण्व 
श्रुतिकी अपादान सम्बन्ध विशेषमें व्यवस्थापना करती है अर्थात्‌ “उस ब्रह्मवित॒के प्राण जीवात्मासे 
उत्क्रमण नहीं करते किन्तु देहसे करते हैं! इसप्रकार दोनों श्रुतियोंस यह सिद्ध होता कि जीवसे प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते । इसलिए ब्रह्मावितुकी मी देहसे उत्क्रान्ति होती है ॥ १२ ॥ 

* यद्यपि “न तस्मात्‌’ इस श्रुतिवालोंके मतमें प्रधानरूपसे जीवका अपादानरूपसे ग्रहण है, 
तो भी देहू और देहीकी अभेद विवक्षासे 'तस्मात्‌” कहा गया है। “तस्मात? इस पश्वम्यन्ठ सवेनाम 
'तत्‌? शब्दसे देहका परामशंकर देहापादानक उत्क्रान्तिका प्रतिषेष है। इसलिए माध्यन्दिव शाखा“ 
वालोंको मो 'न तस्मात्‌? इस “तत्‌ पदसे देहका ग्रहणकर उससे उत्क्रान्तिका प्रतिषेध करना चाहिए । 
'न तस्य' यहाँ काण्वद्याखावाळोंको अभेदोपचारकी अपेक्षा नहीं है । “प्राप्ती सध्यां. निषेधः (प्राप्ति 
होनेपर निषेध होता है) इस न्यायसे भी देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है, अतः उससे ही प्रतिषेध युक्त है जीवसे 
नहीं । इसलिए 'ब्रह्मवितके प्राणोंकी देहस उत्क्रान्ति नहीं होती' यह दोनों श्रुतियोंका एक अर्थ है । 
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इति सशब्दपरामृष्टस्य प्रकृतस्योत्क्रान्त्यवधेरुच्छवयनादीनि समामनन्ति। देहस्य चेतानि 
स्युने देहिनः, तत्सामान्यात्‌, “न तस्मात्माणा उत्क्रामन न्त्यत्रेव समदनीयन्वे' इत्यत्राप्यभेदोप- 
चारेण देहापादानस्येवोत्क्रमणस्य प्रतिषेधः । यद्यपि प्राघान्यं देहिन इति व्याख्येयं येषां 
पञ्चमीपाउः । येषां तु षष्ठीपाठस्तेषां विद्वत्संबन्धिन्युत्रान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्राप्तो- 
तक्रान्तिप्रतिषेघार्थत्वादस्य वाक्यस्य देहापादानेव सा धतिषिद्धा भवति, देहादुत्कान्तिः 
प्राप्ता न देहिनः। & अपि च 'वक्षुष्टो वा मूर्ध्नो वाञन्देभ्यो वा शरीर ेशेम्यस्तस्चुक्रामन्त प्राणो- 
ऽनूरकासति प्र।णमनूरक्रामन्तं सव प्राणा अनूत्क्रामन्ति' ( बृह० ४।४।२ ) इत्येवमविद्व्विषये 
सप्रपञ्चमुत्क्रमणं संसारगमनं च दर्वायित्वा इति चु कामयमानः (बृह० ४।४।६) इत्युपः 
संहत्याविद्वत्कथाम्‌ , 'अथाकाभयमानः' (बृह ° ४।४।६) इति व्यपदिइय विद्वांसं यदि तद्वि षये- 
ऽप्युत्क्रान्तिमेब प्राययेदसमञ्जस एव व्यपदेशाः स्यात्‌ । तस्मादविद्दद्विषये प्राप्तयोगेत्यु- 
त््रान्त्योरविद्व्िषये प्रतिषेच इत्येवमेव व्याख्येयम्‌, व्यपदेशाथदच्वाय । नच ब्रह्मविदः 
सचंगतन्रह्मात्मभूतस्य प्रक्षीणकामकर्मण उत्क्रान्तिर्गतिवोपपद्यते, निमित्ताभावात्‌ । अन्न 
ब्रह्म समझ्नुते' इति चेवंजातीयकाः श्रुतयो गत्युत्क्रान्त्योरभावं सूचयन्ति ॥ १३ ॥ 

( वह ) गब्दसे परामृष्ट प्रकृत उत्क्रान्तको अवधिके उच्छवयन-फलना आदि श्रुति कहती 
है । ये देहके होने चाहिए देहीके नहीं । तत्सामान्यात्‌-विद्या प्रकरणलूप साधम्यं होनेसे उक्त श्रृतिके 
साथ एकाथक होनेसे 'तस्मात्प्राणा०' ( उससे प्राण उत्क्रमण नहीं करते किन्तु परमात्मामें ही पुण- 
रूपसे विलीन हो जाते हैं ) यहाँ मी अभेदोपचारपे देह अपादानक ही उस्क्रमणका प्रतिषेध है । 
जिनको पञ्चमो विभक्ति पाठ है उनको यद्यपि देहीका प्राधान्य है तो मी यह व्याख्या करनी चाहिए। 
जिनके मतमें षष्ठी विभक्ति पाठ है उनके मतमें विद्वत्सम्बन्धी उत्क्रान्ठिका प्रतिषेध है। इसलिए 
“तस्य' इस वाक्यको प्राप्त उत्क्रान्तिका प्रठिषेधाथक होनेसे वह देहापादानक प्रतिषिद्ध होती है, क्योंकि 
देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है देहीसे नहीं । और चक्षुष्टो वा मूर्ध्नो वा०' ( यह आत्मा नेत्रसे, मूर्द्धाश्े 
अथवा शरीरके किसो अन्य भागसे बाहर निकळता है। उसके उत्क्रमण करनेपर उसके साथ ही 
प्राण उद्क्रमण करता है, पीछे उत्क्रमण करते हुए उस प्राणके पीछे सब वागादि प्राण उत्क्रमण करते 
हैं ) इसप्रकार अविद्वान्‌ विषयक विस्तार सहित उत्क्रमण और संसारगमन दिखलाकर “इति नु कायम- 
मान. ( इसप्रकार कामना करनेवाला संसारको प्राप्त होठा है ) इसःकार अविद्वानुकी कथाका उप- 
संहारकर 'अथाकाभयमानः' ( अब जो न कामना करनेवाला है ) इस रीतिसे विद्वानुका व्यपदेशकर 
यदि उसके विषयमें मी उत्त्रान्ति ही प्राप्त कराए तो यह व्वपदेश असंगत-अयृक्त ही होगा । इसलिए 
अविद्वानुके विषयमें प्राप्उ हुई गति और उत्क्रान्तिका विद्वानुके विषयमै प्रतिषेध है, अतः व्यपदेशकी 
साथंकठाके लिए ऐसा आख्यान करना चाहिए । सवंगत ब्रह्मात्मभूत प्रक्षीण काम कमंवाले ब्रह्मावित्‌ 
की उत्क्रान्ति क्षथवा गति उपपन्न नहीं होठी, क्योंकि उसके निमित्तका माव है । “अन्न ब्रह्म समइनुते' 
(यहाँपर ब्रह्म प्राप्त करता है) इसप्रकारकी श्रुतियाँ गति और उत्क्रान्तिका अभाव सूचित करती हैं।१३। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कॅ यदि अविद्वानुके समान विद्वानुकी मी गति और उत्क्रान्ति मानो जाय तो 'भथाकामय- 


मान योऽकामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो न तस्य प्राणा उच्क्रामस्ति बह्यैउसन्ब्रह्माप्येति’ 'यदा 
सब प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ मर्त्यो5्मृतो भवत्यत्र बह्वासमइनुते' (कठ० २।३।१४) 
(जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्ठानूकी हुदयस्थित समस्त कामनाएं निवृत्त हो जाती हैं तब वह विद्वान्‌ पुरुष 
अमृत होता है यहीं ब्रह्म होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतिपादित गति और उत्क्राति- 
का अमाव असंगत होगा । इसलिए अविद्वानूमें प्राप्त गति और उत्क्रास्तिका विद्वाममें अभाव है, क्योंकि 
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स्मर्यते च ॥ १४॥ 

'पदच्छेद--स्मयंते, च । 

सृजार्थ - और 'देवा अपि मार्गे मुद्यन्ति' यह स्मृति मी ब्रह्मज्ञानीकी गति और उत्क्रान्तिका 
अभाव कहती है । 

& स्मर्यतेऽपि च महाभारते गत्युत्क्रान्त्योरभावः--'सवंभूतात्मभूतस्य़ सम्यग्भूतानि 
पश्यत: । देवा अपि मार्ग सुह्यन्त्यपदस्य पदैषिणः' इति। नचु गतेरपि ब्रह्मथिदः सर्जेगतत्रक्षा- 
त्मभूतस्थ स्मयते - शक किक बेयासकिसुमुक्षरादित्यमण्डडममिप्रदस्थे पिछा चालुगम्याहूतो भो 
इति प्रतिशुश्राव इति । न, सशारीरस्येवायं योगबलेन विशिष्टदेशप्रासिपूर्वकः शरीरोत्लग 
इति द्रष्टव्यम्‌, संवभूतरच्यत्वायपन्यालातू। न छाशरीरं गच्छन्तं सवभूतानि द्रष्टु 
शक्नुयुः । तथा च तत्रेचोपसंहृतम्‌- छकस्ठु मास्ताच्छीघ्ां गति कृतवाऽन्तरिश्गगः । दशज्रित्वा 
प्रभावं स्वं सवभूतगतोऽमवत्‌' इति । तस्माद्‌ मावः परत्रह्मविदो गत्युत्क्रान्त्यो । गतिश्रतोन' 
` तु विषयमुपरिष्ठाद्‌व्याख्यास्थामः ॥ १४ ॥ 


(७ वागादिलयांधिकरणम्‌। स्‌० १५) 
तानि परे तथा ह्याह ॥ १५॥ 
_पदच्छेद- तानि, परे, तथा, हि, आह । 


ओर महाभारतमे 'सदभूताव्मभूतश्य०' ( सब भूतोंका जो क्वात्मर्प है और जिसको भोका 
सम्यक अर्थात्‌ आत्ममावसे ज्ञान है उसके लिए प्राप्य स्थान नहीं है ऐसे प्राप्य पदरहित ब्रह्मवेत्ताके 
पदकी इच्छा करनेवाले देवगण मी. उसके मार्गमें मोह प्राप्त करते हैं अर्थात्‌ उसके मार्गका अमाव 
होनेसे उसे देव नहीं जानते ) इसप्रकार गति और उत्क्रान्तकि अमावकी यह स्मृति मो है। परन्तु 

शुकः किल०' ( महृषि वेदव्यासके पुत्र मुमुक्ष शुकदेवने आदित्य की ओर प्रस्थान किया उसके पीछे 
जाकर पिताने बुलाया तब उन्होंने 'मो' ऐसा उत्तर दिया और उसने सुना ) इसप्रकार सवंगत 
ब्रह्मात्मभूत ब्रह्मवेत्ताकी गतिकी भी स्मृति है। नहीं, योगबलसे-अप रविद्याबलसे शरीरसहितका ही 
विशिष्ट देश प्राप्ति पूवक यह शरीरका त्याग है, ऐसा समझना चाहिए । क्योंकि सब प्राणियोंसे 
दृश्यत्व आदिको उपन्यास है। अशरीर जाते हुएको सब प्राणी देख नहीं सकते । और' शुकस्तु० 
( शुकदेव तो अन्तरिक्षमे जाकर पवनसे भी त्वरितगति करं और अपना प्रभाव दिखलाकर सवंभत 
गत हुए ) इसप्रकार वहाँपर ही उपसंहृत किया हे । इससे परकब्रह्मवेत्ताकी गति ओर उत्क्रान्दिका 
अमाव है । गति श्रुतियोंका विषय हम आगे व्याख्यान करेंगे ॥ १४ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

गति ओर उत्क्रान्तिका हेतु मिथ्याज्ञान ब्रह्मात्मकत्व ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है, ठब सवंगत ब्रह्मस्वरूप 
ब्रह्मवितृकी गति ओर उत्क्रान्ठिका असम्भव है ॥१३॥ 
क नोव्काप्रन्ति मुनेः प्राणा व्यापी सवंगतो हि सः। तेन व्याप्तमिदं सब कुत उत्क्रम्य यास्यति ॥! 

( ब्रह्मवित्‌ पुरुषके प्राण उत्क्रमण नहों करते, क्योंकि वह सबंगठ ज्यापी है। उस त्रद्वावतसे 
यह सम्पूणं चराचर जगत्‌ व्याप्त है, तो वह कहाँसे उत्क्रमण कर कहाँ जायगा ) इत्यादि स्सृतिवै भी 
विद्वानंकी गति और उत्कान्तिका अमाव स्पष्टरूपसे सिद्ध होता है । परन्तु 'तयोध्वमा१ न्नसतस्वमेति' 
( उस सुषम्ना नाड़ीसे ऊध्वे जाकर अमृतत्वको प्राप्त होता है ) 'स शवेतान्जह्म गमयति' ( बहू उनको 
ब्रह्माके पास पहुँचाता है ) इत्यादि गति विषयक श्र तियोंका विचार इस अध्यायके तृतीय पादमें 
करेंगे ॥ १४ ॥ 
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सृच्राथे- ( तानि ) वे प्राणात्मक इन्द्रियां ओर मत ( परे) परमात्मामें ही लय होते हैं, 
( हि ) क्योंकि ( तथा आह ) वसे ही 'एवमेवास्य' इत्यादि श्रुति कहती दै । 

* तानि पुनः प्राणदान्दोदितानीन्द्रियाणि भूतानि च परब्रह्मविदर्तस्मिन्नेव 
परस्मिन्नात्मनि प्रलीयन्ते, कस्मात्‌ ? तथा ह्याह श्रुतिः एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः षोडश 
कलाः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति’ ( प्रश्‍त० ६।५ ) इति ) नचु गताः कलाः पञ्चदश 
प्रतिष्ठा ( मु० ३।२।७.) इति विद्वद्विषयेवापरा श्रतिः परस्मादात्मनोऽन्यत्रापि कलानां 
प्रलयमाह स्म, न, सा खलु व्यवहारापेक्षा, पाथिवाद्याः कलाः प्ृथिव्यादीरेव स्वप्रकृती 
रपियन्तीति, इतरा तु विद्वत्प्रतिपच््यपेक्षा, कृत्स्नं कलाजातं परत्रह्मविदो ब्रह्मच संपद्यत 
इति । तस्माददोषः ॥ १५ ॥ 

( ८ अविभागाधिकरणम्‌ । सू० १६ ) 
अविभागो वचनात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्छेद--अविमागः, वचनात्‌ । 


ne कक 


पर ब्रह्मावेत्ताकी प्राण शब्दते कथित वे इन्द्रियां और भत उस परमात्मामें ही विलीन होते 
हैं । क्योंकि “एवमेवास्य०' ( जिस प्रकार नदियाँ समुद्रमें पहुँचकर विलीन हो जाती हैं, उसी प्रकार 


इस सव द्रशकी ये सोलह कलाए जिनका अधिष्ठान पुरुष ही ह्वै उस पुरुषको प्राप्त होकर लोन हो 


जाती हैं ) ऐसी श्रुति है । परन्तु 'गताः कळाः०' ( मोक्षकालमें देहारम्मक प्राण आदि पन्द्रह कलाए 
अपने-अपने आश्रयोंमें स्थित हो जाती हैं ) इसप्रकार विद्वद्विषयक अन्य श्रतिने परमात्मासे अन्यत्र 


मी कलाओंका प्रलय कहा हे । नहीं, क्योंकि पाथिव आदि. कळाए अपनी प्रकृति पृथिवी आदिमें 
ह्वी विलीन होतीं हैं वह श्र ति व्यवहारकी अपेक्षासे है। परब्रह्मावेत्ताका सम्पूण कलासमह ब्रह्ममें ही 
विलीन होता है इसप्रकार दूसरी श्र ति तो विद्वत्‌ प्रतिपत्तिकी अपेक्षासे है । इसलिए दोष नहीं है ।१५। 


| ति सत्यानन्दी दीपिका हि 
# गत सूत्रमे परब्रह्मवेत्ताकी गति और उत्क्रान्तिका प्रतिषेष होतेखे उसके प्राण आदि कलाअ 


का मी यहीपर विलय कहा गया है । इससे संशय होता है कि क्‍या यह प्राण आदि इन्द्रियोंका लय 
अपने-अपने उपादान पृथिवी आंदिमें होगा कि परमात्मामें ? क्योंकि विळय और प्रतिष्ठा प्रतिपादक 
दो विरोधी भ्र तियोंकी उपलब्धि होती हे । ऐसी परिस्थितिमें विकारका अपने-अपने उपादानकारणमें 
ही लय होता है। इस न्यायसे अनुगृहीत 'गताः कळा; पज्ञदक्ष प्रतिष्ठा इत्यादि श्रुतिसे पूरवपक्षमें 
प्राण आदि अपने अपने उपादानमें लय होते हें। इस पुवपक्षको आगेके लिए छोड़कर प्रथम 'तानि' 
इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं । “स प्राणमसजत प्राणाच्छुद्धा खं वायुज्योतिराप! एथिवोन्द्रियं मनोऽन्न- 

मन्नाद्वीयं तपो मन्त्राः कर्म लोका छोकेषु नास च ॥' ( प्रदन० ६1४ ) ( उस अन्तर्यामी पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगर्भ ) को उत्पन्न किया । उस प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, इन्द्रिय- 


पाँच ज्ञानेन्द्रिय और पाँच कर्मेन्द्रिय, मन, व्रीहि, यव आदि अन्न, अन्नसे वीयं-सामथ्यं, तप, कमके 
साधन-भत ऋक, यजु आदि मन्त्र, अग्निहोत्र आदि कम, कर्मोके फलरूष लोक, उन लोकोंमें रहने 


वालोंके यज्ञदत्त आदि नाम, उनकी रचना की ) इसप्रकार षोडश कलाएं हैं। "गताः कळाः इस 
श्रुतिमें मन और प्राणको एक कर पन्द्रह कलाएं. कही गई हैं। वस्तुतः विद्वानुको दृष्टिसे कलाओंका 
परमात्मामे विलय होनेपर मी लोकहृष्टिसे प्रतिष्ठामें-प्रकृतिरूप पृथिवी आदिमें लय कथनका विरोध 
नहीं है । इससे कलाओंका अपनी-अपनी प्रकृतिमें डयके अनन्तर उन उपादानोंके साथ पुरुषमें लय 
होती हैं, यह दोनों श्र तियोंका तात्पयं है । इसलिए 'गताः कळा; पञ्चदश प्रतिष्ठा: यह श्र ति व्यवहार- 
दृष्टिकी अपेक्षासे है और 'एवमेवास्य परिद्रष्द्रिमाः? यह श्रति परमाथंदृष्टिको अपेक्षासे है। इस 
प्रकार दोनों श्र तियोंका विषय भिन्न-भिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है ॥ १५ ॥. 
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सुत्ाथ--( अविमाग। ) विद्वातुकी कलाओंका ब्रह्मके साथ अत्यन्त अविभाग ही है । इसमें 
( वचनात्‌ ) क्योंकि “भिद्यते तासां नामरूपे’ इतदि श्रुति वचन है । 

ॐ सपुनर्विदुषः कलाप्रलयः किमितरेषामिव सावशेषो भवत्याहोर्विन्निरवशेष 
इति ? तत्र प्रलयसामान्याच्छक्त्यवदेषताप्रसक्तो ्वीति-अविभागापत्तिरेवेति। कुतः ? 
वचनात्‌। तथा हि-कळाप्रलयमुक्त्वा चक्ति भिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येवं प्रोच्यते स 
पुषोऽकलोऽम्ृतो मवति’ ( प्र ६।५ ) इति। अविदानिमित्तानां च कलानां न विद्यानिमित्ते 
प्रलये सावरोषत्वोपपत्तिः । तस्मादविभाग एवेति ॥ १६ ॥ 

( ९ तदोकोऽधिकरणम्‌ । स्‌० १७) 
तदोकोऽग्रज्वलनं तत्प्रकाञ्चितद्वारो विद्यासामर्थ्यात्तच्छेषगत्यनुस्पृतियोगाञ्च 


हार्दानुशृहीतः शताधिकया ॥ १७ ॥ 
पदच्छेदू-- तदोको ग्रज्वलनम्‌, तप्रकाथितद्वारः, विद्यासामर्थ्यात्‌, तच्छेषयत्यनुस्मृतियोगात्‌ । 
च, हार्दानुगुहीत।, शताधिकया 1 | 
सूचार्थ--(तदोकोग्रज्वलनम्‌) इस थरीरसे उत्क्रमण करनेवाले विद्वानुके आयतनरूप हृदयके 
सागमें प्रकाश हो जाता दै। (तद्प्रकाशितद्वारा) उस प्रकाशसै प्रकाशित द्वारवाला वह विद्वान 
(विद्यासामर्थ्यात्‌) सगुण ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंस्रे (तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाच्च) विद्याके अङ्ग मृत ब्रह्म- 
लोक गमन विषयक स्मरण करता हुआ ( हार्दानुगृहीत। ) हृदयस्थ परमेश्वरसे अतुगृहीत होता हुआ 
( शताधिकया ) एक सो एकवीं मृधंन्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है । 
$ समाप्ता प्रासङ्गिकी परविद्यागता चिन्ता । संप्रति त्वपरविद्याविषयामेव चिन्ता- 


क्या विद्वानुका वह कला प्रलय अन्योंके-अविद्वानोंके कला प्रलयके समान सावशेष होता है 
अथवा निरवशेष ? ऐसा संशय होनेपर प्रलयके साहव्यसे शक्ति अवशेष होती है ऐसा प्रसक्त होने पर, 
सिद्धान्ती--कहते हैं-अविभागसे ही प्राप्त होता है। किससे? इससे कि ऐसा श्रुतिवचन है । जैसे कि 
कलाप्रलय कहकर 'मिद्येते तासां नामरूपे०” ( उन कलाओका नाम-रूप नष्ट हो जाता है ओर 
अनष्टतत्वको ब्रह्मवेत्ता “पुरुष” ऐसा कहते हैं वह कालाहीन और अमृत हो. जाता है ) ऐसा कहती 
है, अविद्या निमित्तक.कलाओंका विद्यानिमित्तक प्रलय होनेपर उनकी सावरोषत्व उपपत्ति. नहीं होती है । 
इसलिए अविभाग ही है ॥ १६॥ 
प्रसङ्ग प्राप्त परविद्यागत विशार समाप्त हुआ । अब तो सुत्रकार अपरविद्या विषयक विचारकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
न उक्त लयको स्पष्ट करनेके लिए 'अविभागो वचनात्‌” इस सूत्रकी रचना है । सावशेष और 
निरवरोष इस भेदख्रै प्रलय दो प्रकारका होता है । कारणको छोड़कर केवळ कायं लय वह सावशेष 
लय कहा जाता है जैसे सुषुप्ति आदि अवस्थामें होता है । कारण सहित कायंका लय वह निरवशेष लय 
कहा जाता है । जैसे रज्जु ज्ञानसे मिथ्याज्ञानको निवृत्ति होनेपर मिथ्यासर्प आदिकी निवृत्ति होती है । 
यहाँ दोनों विकल्पोंके द्वोनेपर संशय होता है । पूर्वपक्षी--प्रलयके साहदय होनेसे विद्वानुका कला- 
प्रलय मी अविद्वानु कलाप्रलयके समान सावदोष होता है। इसलिए पूवपक्षमें विद्वानुकी मुक्ति असिद्ध 
है, सिद्धान्तमें निरवशेष कलाप्रलय होनेपर विद्वानुकी मुक्ति सिद्ध है। सिद्धान्ती -'ब्रबीति' आदिसे 
कहते हैं 1 १६॥ 
+ इस अधिकरणर्मे सगुण उपासक और अनुपासककी उत्कान्ति आदि विषयक विचार किया 
जाता है। नाड़ी प्रवेशके नियमको कहुनेके लिए सुत्रमागकी व्यार्याद्वारा 'तस्य' इत्यादिसे अधि- 
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मनुदतेयति । समाना चाख्त्युपक्रमाद्धिददविदुषोरुत्कान्तिरित्युक्तम, तमिदानीं स्रत्युप- 
क्रमं दशयति, तस्योप्संह्ृतवागादिकलापस्योच्चिक्रमिषतो विज्ञानत्मनः, ओक आयतनं 
हृदशयू । 'स पतास्तेजोमात्रा. समभ्याददानो हृदयमेवान्बवक्रामति’ इति श्र॒तेः। तदग्रप्रज्वलनपू- 
विका सश्षरादेस्थानापादाना योत्क[न्तिः श्रगते-'तस्थ हैतस्य हृदयस्याग्रं प्रद्योतते तेन प्रद्योते- 
नेष आत्मा निष्क्रामति चक्षुष्टो वा मूषो वान्येभ्यो वा शरीरडेरोभ्यः' (बृह ० ४।४।२) इति । खा किम 
निनमेनेच ति्ठदविदुषोर्भवति, अथास्ति कश्चिद्विदुषो विशेषनियम इति विचिकित्सायां 
अत्यविशेषादनियमग्राप्तावायश्टे-समाने ५पि हि विद्वद्‌ विदुषो दयाग्रप्रद्योतने तत्प्रकाशि- 
तद्वारत्वे च मूचस्थात्रादेत विद्वान्निष्कामति स्थानान्तरेभ्यस्त्बितरे। # कुतः ? बिद्यासाम 
थ्यात्‌ । याद्‌ विद्वानपीदरवध्यतः कुतञ्चिह हदेशादुत्कामेन्नवोत्कृष्ट लोकं लभेत। तत्रानथि- 
केत विद्या स्याल्‌ | तच्छेवगत्यचुस्सृतियोनाच्य। विद्याशेषभूता च मूर्घन्यना डोसंबद्धा गति 
रनुशोलळयितव्या विद्याबिशेषेषु विहिता, दाम भ्यस्यंस्तयेव प्रतिष्ठत इति युक्तम । तस्माद्ध- 
द्यालयेल बरह्मणा एूासितेतानुगृहीतस्तद्भाचं समापन्नो विद्वान्मूर्घन्ययैव शताधिकया 
_अनुजाल करते हैं । यह कहा जा चुका है कि अविरादि मागके उपक्रम तक उपासक. और अनुपासककी 
क्रान्ति समान होता है। अब माग उपक्रमको दिखलाते हुँ। उपसंहृत वागादि समहवाले 
उत्क्रमण करनेकी इच्छावाले उस जीवाह्माका ओक-आयतत हृदय है, क्योंकि “स एतास्तेजोमात्राः० 
(अह जीवात्मा इस तेजके अवयव-चक्ष शादि इन्द्रियोंका उपसंहार करता हुआ हृदयमें प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रुति है । उस हृदयके अग्र मागका प्रज्वलन-प्रकाश होता है, उस हृदयाग्रमाग प्रज्वलन 
पूविका चक्ष आदि स्थानोंसे उसकी उत्क्रान्ति होती है, कारण कि “तस्य हेतस्य०' ( उस इस हृदयका 
अःग्रमाग प्रकाशित होता है, उसी प्रकारे यह आत्मा नेत्रसे, मुर्डास अथवा घरीरके किसी अन्य 
मागसे बाहर निकलता है ) ऐसी धृति है । कदा वह उक्क्रान्ति अतियमसे विद्वान्‌ और अविद्वानुकी 
होती है अथवा विद्वाचुके लिए कोई विशेष नित्रम हे, ऐश्षा संशय होनेपर श्रुतिके अविरोषसे अनियम 
प्राप्त होनेपर सि०-कहुते हैं--विद्वानु ओर अविद्वातुके हृदय नाड़ीमुखका प्रद्योतन और उससे प्रकाशित 
हुआ द्वार समान होनेपर भो विद्वान्‌ मूधध्थानसे ही निष्क्रमण करता है ओर अन्य अनुपासक अन्य 
स्थानोंसे निष्क्रमण करते हँ । किससे? विद्याको सामथ्यये। यदि विद्वान्‌ मी अन्यके समान जिस 
बिसी देहभागसे उत्क्रमण करे तो उत्कृष्ट लोक प्राप्त न करेगा, तो ऐसी परिस्थितिमें विद्या अनथक 
ही होगी, क्योंकि सगुणविद्याकी शेषभूत गतिकी अनुस्मृतिका सम्बन्ध हे । विद्याकी शेषभूत और 
मुर्घन्य नाड़ोसे सम्बद्ध विद्यादिशेषोंमें विहित गतिका अनुशीलन-ध्यान करना चाहिए। उस गतिका 
चिन्तन करता हुआ उसीसे प्रस्थान करता है, यह युक्त है । इससे हृदवस्थान स्थित और सम्यक्‌ 
रूपसे उपासित ब्रह्मसे अनुगृहीत हुआ उसके मावको प्राप्त हुआ विद्वान्‌ सौ से अतिरिक्त सौ से भिन्न 
एक सौ एकदीं मुधेन्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है, अव्य-अनुपासक अन्य नाड्योसे निष्क्रमण करते 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कःणङ़ा विषय कहते हैं। “चक्षुष्टो वा मूध्नों वा' ( नेत्रसे अथवा मूर्धाते ) इस प्रकारकी अनियमित 
शति और 'तयोध्वंमायन्नस्ृतर्वमेतिः (उस मुधन्य नाड़ी द्वारा निष्क्रमणकर अमृतत्वको प्राप्त होता है) 
इस विशेष श्रतिके होने संशय होठा कि उपासक और अनुपासककी उत्कान्ति समान होती है अथवा 
विद्वानुके लिए कोई विशेष नियम हैं। पूवपक्षमें-उपासककी मी अनुपासकके समान अतियमसे 
उत्क्रान्ति होती है । सिद्धान्तम—विद्वानृक्ो उपासनाकी सामथ्यक्ष एक सौ एकवों मूधन्य नाड़ीसे 
उत्क्रान्ति होती है । 
% यद्यपि हृदयसे अनन्त नाड्याँ निकळती हैं, तो मी उनमें एक सौ एक मुख्य हैं, उनमें भी 


अधि० १० खू १८ | भाषानुवाद-सदानन्दी-दीपिकासहित ८४१ 


शतादतिरिक्तयेकशततम्या नाड्या निष्क्रामतीतराभिरितरे तथा हि--हाद विद्यां प्रकृत्य 
समामनन्ति--'शतं चका च हृदयस्य नाडबस्तासां मूर्घानममिनिःसृतेका । तयोध्वमायन्नमृतत्व 
मेति विष्वङ्ङन्या उत्क्रमणे भवन्ति' ( छा० ८।६।६ ) इति ॥१७॥ 


( १० रइस्यधिकरणम्‌ । सू० १८-१९ ) 


रश्म्यनुसारी | १८ ॥ 

सूत्रार्थ--सुषुम्ता नाड़ीद्वारा देहसे उत्क्रमण किया हुआ उपासक नाडीसे सम्बद्ध सूयं 
किरणोंका अनुसारी होता हुआ ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है । 

# अस्ति हादेविद्या--'भअथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दृहरं पुण्डरीकं वेश्स”' ( छा० ८।१।१ ) 
इत्युपक्र मय विहिता । तत्प्रक्रियायाम्‌ 'अथ या एता हृदयस्य नाड्यः’ (छा० ८।६।१) इत्यु 
पक्रम्य सप्रपञ्चं नाडीरदिमिसंबन्धमुक्त्वोक्तम्‌-अथ यत्रेतद्स्माच्छरीरादुत्क्रामत्यथेतेरेव 
रड्मिसिरूध्वमाक्रमते' (छा० ८।६।५) इति । पुनश्चोक्त म्‌-तयोध्व मायक्षम्रृतः्वमेति’ (छा० ८।८।६) 
इति । तस्माच्छताथिकया नाड्या निष्क्रामन्‌ रइम्यचुसारी निष्क्रामतीति गम्यते । तत्कि- 
मविरोषेणेवाहनि रात्रौ वा म्रियमाणस्य रइम्यनुसारित्वमाहोस्विदहन्येवेति संशये 
सत्यविरोषश्रवणादविरोषेणेच तावद्रइम्य चुसारीति प्रतिशायते ॥१८॥ 

हैं, क्योंकि हार्दविद्याको प्रस्तुत कर '्चतं चेका०' ( हृदयकी एक सौ एक मुख्य नाडियाँ हें । उनमें 
एक मूर्धाकी ओर निकल गई है, उसके द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव अमृतत्वको प्राक्त होता है, 
शेष नाडियाँ नाना गतिको देनेवाली केवळ उत्क्रमणका कारण होती हैं ) ऐसा कहते हैं । । १७॥ 

'अथ यदिदमस्मिन्‌०' (अब इस ब्रह्मापुरके मीतर जो यह सूक्ष्म कमलाकार स्थान है) इसप्रकार 
उपक्रमकर हादंविद्या विहित है । उसके प्रकरणमें “अथ या एता०' ( अब ब्रह्मोपासनाके स्थान कमला- 
कार हृदयकी जो ये वक्ष्यमाण नाड़ियाँ हैं) इस प्रकार आरम्मकर सविस्तार नाड़ी ओर रदिम- 
सम्बन्धको कहकर 'अथ यत्रेतद्‌०? ( पुनः जिस समय यह उपासक इस शरीरसे उत्क्रमण करता है उस 
समथ इन किरणोंसे ही ऊघ्वंको जाता है ) ऐसा कहा गया है । और पुन 'तयोध्वमाय०' ( उसके 
हारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव असृतरवको प्राप्त होता है ) इस प्रकार कहा गया है। इसलिए 
एक सो एकवों नाड़ीसे निष्क्रमण करता हुआ रश्मिफे अनुसारी निष्क्रमण करता है, ऐसा ज्ञात होता 
है । तो क्या अविशेषसे ही दिन अथवा रात्रिमें वह म्रियमाण रश्मि अनुसारी होता है अथवा 
दिनमें ही ? ऐसा संशय होनेपर अविशेष श्रुतिसे अविशेषसे ही रदिमका अनुसारी होता है, ऐसी. 
प्रतिज्ञा की जाती है ॥ १८॥ | 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक सुषुम्ना नाडी मुख्य है, वह हृदयसे निकलकर दक्षिण नेत्र, तालु, कण्ठाध, स्तन, नासिका, मध्य- 
भीतिसे ब्रह्मरन्भको पहुंचकर सुयं किरणोंसे एकरूप होकर आदित्यमण्डलमें प्रविष्ट होती है । इस प्रकार 
ब्रह्म नाड़ीका ध्यान करनेवाला उपासक अन्तकालमें उसीसे उत्क्रमण करता है ॥ १७॥ 

» ब्रह्मनाड़ीसे निष्क्रान्त पुरुषका रश्मिके अनुसार ऊध्वं गमन रात्रिमें मी समान है । उस 
निर्णयकै लिए “रइम्यनुसारी' इस सूज्रकी रचना है । म्रियमाणके मरनेका समय निश्चित नहीं है, ओर 
.रातमें सूये न होनेसे रश्मियोंका अभाव भी स्वाभाविक है, तब ऐसी परिस्थितिमें संशय होता है कि 
क्या उत्कान्त उपासक दिन अथवा रातमें अविशेषरूपसे रश्मिका झनुसारी होता है अथवा केवल 
दिनमें ? पू्वपक्षमे-- रातिमें मृत्तक उपासकको रश्मिकी प्राप्तिके लिए सूर्योदयकी प्रतीक्षा आवश्यक है । 
अत; दिनमें उत्क्रान्त उपासक ही रदिम अनुसारी होता है । सिद्धान्तमें--“तयोध्वमायन्नम््ृतत्वमेति” 


८४२ त्रझसूत्र-शाङ्करभाष्य | अ०४ पा० २ 


निश्चि नेति चेन्न संबन्थस्य यावद हभाविस्वादर्शयति च ॥ १९॥ 
पदच्छेद--निशि, न, इति, चेत्‌, न, सम्बन्धस्य, यावदेहमावित्वात्‌, दशंथति, च । 
सूज्रार्थ--दिनमें नाड़ी रश्मि सम्बन्ध होनेसे दिनमें : ही उत्क्रान्त उपासक रश्मि अनुसारी 
होता है, ( निशि ) रात्रिमें नाड़ी रहिम सम्बन्ध न होनेच्चे उत्क्रान्त उपासक ( न ) रहिम अनुसारी 
नहीं होता ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है । (सम्बन्धस्य यावददेहभावित्वात्‌) क्योंकि 
नाड़ी रह्मि सम्बन्ध यावद्देहमावी है, ( दर्शयति ) 'अमुष्मादादित्यात्‌' यह श्रुति दिखलाती है । 

के अस्त्यहनि नाडीरदिमसंबन्ध इत्यहनि सृतस्य स्याद्रइम्यनुसारित्वम्‌, रात्रो तु 
प्रेतस्य न स्यात्‌, नाडीरदिमसंबन्धविच्छेदादिति चेन्न, नाडीरदिमखंबन्थस्य यावहदेह- 
भावित्वात्‌ | यावद्देहमावी हि शिराकिरणसंपर्कः। दशयति चैतमथं श्रुतिः 'अझुप्मा- 
दादिस्याखतायन्ते ता आशु नाडीषु सृप्ता आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेऽमुष्मिन्नादित्ये स्ताः (छा० 
८।६।२) इति । निदाघसमये च निशास्वपि किरणाञुवृत्तिरुपलभ्यते, प्रतापादिकायंद्‌रा- 
नात्‌ । स्तोकानुवृत्ते स्तु दुर्लक्ष्यत्वसृत्वन्तररजनीषु, रोदिरेष्विव दुदिनेषु। 'अहरेवेतद्ात्रौ 
दुघाति' इति चैतदेव ददषांयति । यदि च रात्रो प्रेतो विनेव रइम्यनुसारेणोध्वंमाक्रमेत 
रञ्म्यनुखारानर्थक्यं भवेत्‌ , न ह्योतद्विशिष्याभिघीयते-यो दिवा प्रेति स रइमीनपेक्ष्योध्व- 
माक्रमते, यस्तु रात्रो खोऽनपेक्ष्येवेति । अथ तु विद्वानपि रात्रिप्रायणापराधमात्रेण नोध्वे- 
माक्रमेत पाक्षिकफला विद्येत्यप्रवृत्तिरेव तस्यां स्यात्‌, सृत्युकालानियमात्‌। अथापि 
रात्रावुपरतोऽहरागममुदीक्षेत। अहरागमेऽप्यस्य कदाचिदरदिमसंबन्धाह शरीर स्यात्‌, 

दिनमें नाड़ी और रहिमिका सम्बन्ध है, अतः दिनमें. मृत विद्वानु रश्मि अनुसारी हो सकता है, 


किन्तु रात्रिमें मृतक रश्मि अनुसारी नहीं हो सकता, क्योंकि रात्रिमें नाडी और रहिमका सम्बन्ध 
विच्छिन्न होता है। सि०--ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, कारण कि नाड़ो और रहिम सम्बन्ध 


यावाद्‌ देहमावी है, जब तक देह विद्यमान है तब तक॑ नाड़ी और रदिमिका सम्बन्ध है । इस अथको 
'अञ्चुप्मादादिप्यास्प्रत। यन्ते०' (वे रदिमयाँ निरन्तर उस आदित्य मण्डलसे फैलती हैं और इन नाड़ियोंमे 
प्रवेश करती हैं ओर इन नाड़ियोंसे फैलती हैं वे उस आदित्यमण्डलमें प्रवेश करती हैं ) यह श्रति 
दिखलाती है । ग्रीष्मकालमें रात्रियोंमें मी किरणोंकी अनुवृत्ति उपलब्ध होतो है, क्योंकि ताप आदि कायं 
देखनेमें आता है । सिंशिर क्रतुके दुदिनोंके-मेघाच्छन्न दिनोंके समान अन्य नतुबोंकी रात्रियोंमें किरणोंकी 
अल्प अनुवृत्ति होनेसे वे दुलक्ष्प हँ । 'अहरेकतद्रात्रौ दधाति’ ( सूयं ही यह वाप रात्रिमें धारण करता 
है ) यह श्रुति मो यही दिखलाती है । यदि रात्रिमें मृतक रहिम अनुसारके विना ही ऊध्वं आक्रमण- 
गमन करे तो रश्मिका अनुसार अतथक होगा । श्रुति इस प्रकार यह विशेषकर अमिघान नहीं करती 
कि जो दिनमें मरता है वह रश्मिकी अपेक्षा कर ऊध्वं आक्रमण करता है जो रात्रिमें मरता है बह 
रङ्मिकी अपेक्षा न कर ही ऊध्व आक्रमण करता हे । यदि विद्वान्‌ मी रात्रि प्रायणके अपराधमात्रसे 
ऊध्वंगमन-आक्रमण नहीं करे तो विद्या पाक्षिक फलवाली होगी, इससे उसमें प्रवृत्ति न होगी, क्यों, 
मृत्युसमयका अनियम है। यदि रात्रिमें मृतक दिन आगमनकी प्रतीक्षा करे तो दिनके आगमन 
होनेपर मी कदाचित्‌ इसका शरीर अग्नि आदिके सभ्पकंसे रहिमसम्बन्धके अयोग्य होगा, 'स यावस्क्षि- 
प्येन्मनः०' ( वह जितने समयमें मनकी प्रेरणा करता है उतने ही समयमें आदित्यमें पहुँचता है ) 


5 सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रकारकी अविशेष श्र तिके होनेसे दिन अथवा रात्रि किसी समय मी उत्क्राम्त उपासक रह्मि अनु- 
सारी होता है ॥ १८ ॥ | 
& विद्याका फल पाक्षिक-केवल दिनमें मृत उपासक रश्मि अनुसारी होता है । ऐसा नहीं है, किन्तु 
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पावकादिसंपर्कात्‌ 'स यावस्क्षिप्येन्मनस्तावदादित्यं गच्छति’ ( छा० ८।६।५ ) इति च श्रतिर- 
नुदीक्षां दर्शायति ¦ तस्मात्तदविदोषेणेवेद रात्रिदिवं ररम्यनुसारित्वम्‌ ॥ १९ ॥ 
( ११ दक्षिणायनाधिकरणम्‌ । रू० २०-२१ ) 
अतश्चायनेऽपि दक्षिणे ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--अतः, च, आयने, अपि, दक्षिणे । 


सूुत्रांथ--(अतदच ) ओर प्रतोक्षाकी उपपत्ति न होनेसे ( दक्षिणे-आयने5पि ) दक्षिणायनमें मी 
मृत उपासकको विद्याका फल प्राप्त होता है । 


& अत एव चोदीक्षानुपपत्तः, अपाक्षिकफलत्वाच विद्यायाः, अनियतकालत्वाच्च 
स॒त्योद्क्षिणायनेऽपि श्रियमाणो विद्वान्प्राप्नोत्येव विद्याफलम्‌ । उत्तरायणमरणप्राशास्त्य 
प्रसिद्धेभीषमस्य च प्रतीक्षाद्‌ शंनात्‌, आपूयमाणपक्षाद्यान्षडुदङङति मासांस्तान्‌' (छा०४।१५।५) 
इति च श्रतेः, अपेक्षितव्य मुत्तरायणमितीमामादाङ्कामनेन सूत्रेणापनुदति | प्राशस्त्यप्रसि- 
द्विरविद्वद्विषया । भीष्मस्य प्रतिपालनमाच्चारप्रतिपाळनाथ पितप्रसादलब्घस्वच्छन्द्‌ 
सृत्युताख्यापनाथ च ।श्रतेस्त्वथ चक्ष्यति-भातिवाहिकास्तल्ङिङ्गात्‌’ (बह्म धृत्र ४।३।४) इति ॥ 

ननु च- यत्र काळे त्वनाकृत्तिमाइृत्ति चच योगिनः । प्रयाता यान्ति त कालं वक्ष्यामि 
भरतवम' (गी० ८।२३) इति कालप्राधान्येनोपक्रम्य।ऽ हरादि कालविशेषः स्मृतावनावृत्तये 
नियमितः, कथं रात्रो दक्षिणायने वा प्रयातो ऽनावृत्ति यायादिति ? अन्नोच्यते-- 

इस प्रकार यह श्रुति अप्रतीक्षा दिखलातो है । इसलिए अविशेषसे ही यह रात्रि ओर दिनमें ररिमिका 
अनुसरण होता है ॥ १९ ॥ 
अत एव प्रतिक्षाकी अनुपपत्ति विद्यफलके पाक्षिक ओर मृत्युके अनियमित काल होनेखे 
दक्षिणायनमें सी म्रियमाण विद्वान्‌ विद्याफलको प्राप्त होता ही है। उत्तरायणमें मरणको प्रशस्ता 
प्रसिद्ध होनेख्वे ओर मीष्मकी प्रतीक्षा दनसवे और 'आपू्यमाणपक्षा०' ( शुक्ल पक्षामिमानी देवतासे 
उत्तरायणके छः मासोंको प्राप्त होता है ) इस श्रृतिसे मी उत्तरायण अपेक्षितव्य है, इस श्कुको इस 
सूत्रसे दूर करते हैं । प्राशस्व्यप्रसिद्धि अविद्ृद्विषययक है । मोष्मकी उत्तरायण प्रतीक्षा तो आचारके 
प्रतिपालनके लिए ओर पिता शान्ठनुके प्रसादसे प्राप्त स्वेच्छासे मृत्यु दिखलानेके लिए है। श्रुतिका 
अथं तो, 'आतिवाहिकास्तहिलिङ्गात्‌’ इस सूत्रमें कहेंगे ॥ २० ॥ 

परन्तु “यत्न काले०' ( हे अजुत्त ! जिस कालमें शारीर त्यागकर गये हुए योगोजन अनावृत्त 
गति और आवृत्ति गतिको मी प्राप्त होते हैं, उस काल-मागंको कहुंगा ) इसप्रकार कालको प्रधानतासे 
उपक्रमकर अहु ( दिन ) आदि कालविरोष अपुनरावृत्तिके लिए स्मृतिमें नियमित किया है, तो 
रातमें अथवा दक्षिणायनमें प्रायण करनेवाला अनावृत्तिको किसप्रकार प्राप्त होगा ? इसपर कहते हैं-- 


दीपिका 
दिन अथवा रातमें मृत उपासक भी विद्याकी सामथ्यंसे रश्मि अनुसारी होकर ऊध्वं गमन करता है॥ १९॥ 


ॐ विद्वानुका दक्षिणायनमें मरण इस अधिकरणका विषय है। अब इसपर विचार किया 
जाता है--दक्षिण।यनमें म्रियमाण विद्वान्‌ क्द्याफल प्राप्त करता है कि नहीं ? यह सन्देह इसलिए 
होता है कि विद्याका फल नित्यके समान क्रत है ओर उत्तरायण मरण दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त 
कहा गया हे। इसप्रकार सन्देह होनेपर पूर्वोक्त हेतुओंका “अतश्च' इस सूत्रसे अतिदेश करते हैं । 
यदि विद्वान्‌ केवल उत्तरायणमरणश्चे विद्याका फल प्राप्त करता है ओर दक्षिणायन मरणसे नहीं 
तो विद्याका फल पाक्षिक हुआ, इससे विद्यामें प्रवृत्ति नहीं होगी, इसलिए विद्याका फल नित्यके 
समान पूवं अधिकरणे कहा गया है । यदि अज्ञानियोंका देबवश उत्तरायण मरण हो तो वह 
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योगिनः प्रति च स्मर्यते स्मातें चैते ॥ २१॥ 

पदच्छेद--योगिन:, प्रति, च, स्मयंते, स्मार्ते, च, एते । 

सत्रार्थ--( योगिनः प्रति ) योगीके प्रति अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए 
( + ) स्मरण किया जाता है । ( स्मार्त चेते ) और यह दोनों गति सांख्य ओर योगमें मी प्रति 
पादित है । 

& योगिनः प्रति चायमहरादिकालविनियोगोऽनावृत्तये स्मर्यते । स्मात चेते योग- 
सांख्ये, न श्रोते। अतो विषयभेदात्प्रमाणविशेषाच्च नास्य स्मार्तस्य कालविनियोगस्य 
श्रोतेषु विज्ञानेष्ववतारः। ननु ‘अग्निर्ज्योतिरहः शुक्लः षण्मासा उत्तरायणम्‌' । "धूमो रात्रिस्तथा 
कृष्णः षण्मासा दृक्षिणायनम्‌' ( गी० ८।२४-२५) इति च श्रोतावेतो देवयानपित्याणो 
प्रत्यभिज्ञायेते स्मृतावपीति । उच्यते- “तं काल वक्ष्यामि’ ( गी० ८।२३ ) इति स्मृतो काल: 
प्रतिज्ञानाद्विरोधमाशाङ्कगथ अयं परिहार उक्तः। यदा पुनः स्मृतावप्यग्न्याद्या देवता 
पवातिवाहिक्यो शृहान्ते, तदा न कश्चिद्विरोध इति ॥ २१ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्करमगवतः कृती झारीरकमीमांसा माव्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥२॥ 


योगीके प्रति यह अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए है, ऐसी स्सृति है। ओर 
यह दोनों योग और सांख्य स्मृतिवचन हैं न कि श्रतिवचन । इसलिए विषय भेदसे और प्रमाण- 
विशेषसे इस स्मातंकाल विनियोगका श्रौत उपासनाओंमें अवतरण नहीं है । परन्तु “अग्निउर्योतिरह०' 
( अग्नि, ज्योतिः, अहः, शुक्लपक्ष, षड्मास, उत्तरायण, धूम, रात्रि, कृष्णपक्ष ओर षड्मास, 
दक्षिणायन ) इसप्रकार ये श्रौत देवयान और पितृयान स्मृतिमें भी प्रत्यभिज्ञात होते हैं । कहते हैं-- 
त काल वक्ष्यामि' ( उस काल-मागको कहेंगा ) इसप्रकार स्मृतिमें कालके प्रतिज्ञान होनेसे विरोधकी 


आशङ्काकर परिहार कहा गया है । परन्तु जब स्मृतिमें मी अग्नि आदि देवताओंका आतिवाहिकरूपसे 
ही ग्रहण किया जाय तो कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्गरभाष्य-भाषानुवादुके चदुर्थाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
खत्यानन्दी-दीपिका | 
दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त है । 'आपूयर्माणपक्षा०' यह जो श्रुति कही गई है वह काल विशेषका ज्ञान 


करानेके लिए नही है । किन्तु आतिवाहिका' देवताओंका प्रतिपादन करती है । इसलिए दक्षिणायन 
में मृत विद्वानु मी विद्याकी सामथ्यंसे विद्याके फल ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 


क स्मृतिके आधारपर कालकी प्रधानताको लेकर 'ननु' इत्यादिसे शङ्का की गई है । अब 
स्मृतिमे काल वाचक 'अह' आदि शब्द अग्नि आदि झातिवाहिक देवता वाचक हैं, इस अर्थको 
'योगिनः प्रति’ इस सुत्रस्ने कहते हँ । यहाँपर श्रोत ओर स्मातं भेदसे विचार किया जाता है--दहर 
आदि श्रौत उपासकोंको फळ प्राप्तिके लिए कालकी प्रतीक्षा नहों है । स्मातं योगियोंके लिए तो कालकी 
अपेक्षा स्सृतिमें कही गई है, क्योंकि स्मातं योगी दहरं आदि श्रोत उपासक नहों होते, किन्तु 
अनाश्रितः कर्मफलं कार्य कमं करोति यः। स संन्यासी च योगी च न निराभिन चाक्रियः ॥ 
( गी० ६।१ ) ( हे अजुन ! जो पुरुष कमंफलको न चाहता हुआ कर्तव्य कम करता है वह संन्यासी 
आर योगी है और केवल अग्निहोत्र आदि कमका त्याग करनेवाला संन्यासी और योगी नही है) इसप्रकार 
भगवद्‌ आराधनके लिए अनुष्ठित कमं योग है। धारणापूरंक जो अकतृंत्वानुभव है, उसे 'इन्ब्रियाणी- 
न्व्रियाथेषु बतन्त इति धारयन्‌? ( गीता० ५।९) (चक्षु आदि इन्द्रियां अपने अपने रूप आदि 
विषयोंमें वतं रही हैं इसप्रकार समझा हुआ निःसम्देह ऐसा माने कि में कुछ मो नहीं करता हूँ ) 
इत्यादिसे सांख्य कहते हैं । इसप्रकार योग और सांख्य दोनों स्सृति प्रतिपादित हैं श्रुति प्रतिपादित 
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चतुर्थेऽध्याये तृतीयः पाद; । 
[ अत्र पादे सगुणविद्यावतो मृतस्योत्रमार्गाभिधानम्‌ ] 
( इस पादमें सगुण विद्यावाले मृतोपासकके लिए उत्तर मार्गका अभिधान है ) 
( १ अचिराद्यधिकरणम्‌ । स्‌० १) 

| अचिरादिना तत्प्रथितेः ॥ १॥ 
पद्च्छेद्‌- अचिरादिना, तत्प्रथितेः । 
सूत्राथ--( अचिरादिना ) ब्रह्मलोक प्राप्तिके अभिलाषी सब उपासक अचिरादि मागे ही 

जाते हैं, ( तएप्रथितेः ) ) क्योंकि सब विद्वानोंमें यह मार्ग प्रसिद्ध हे । 

% आसृत्युपक्रमात्समानोत्क्रान्तिरित्युक्तम, सृतिस्तु श्र॒त्यन्तरेष्वनेकधा श्रुयते। 
नाडीरश्मिसंबन्धेने का 'अधैतेरेव ररिममिरूध्वेमाक्रमते' ( छा० ८।६।५ ) 'इति । अचिरादिकेका 
'तेऽचिषम(भिसंवन्त्यचिषोऽहः? (बृह० ६।२।१५) इति । 'स एतं देनयानं पन्थानमासाद्याग्निकोकमा 
गच्छति' (कोषी०१॥३) इत्यन्या । यदा बे पुरुषो$स्मालोकात्मति स वायुमागच्छति' (बृह ° ५।१०।१) 
इत्यपरा। 'सूयद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति’ ( सुण्ड० १।२।११ ) इति चापरा । तत्र संशयः-- 
कि परस्परं भिन्ना एताः खतय कि वैकेवानेकविशेषणेति ? तत्र प्राप्त तावत-भिन्ना एता; 
सतय इति, भिन्नप्रकरणत्वात्‌ , भिन्नोपासनशोषत्वाचच । अपि च 'अयैतेरेव ररिममिः 

(छा ८।६।५) इत्यवघारणमचिरादपेक्षायासुपरुध्येत । त्वरावचनं च पीडयेत 'स यावश्क्षिप्ये- 


यह कहा जा चुका है कि मागके उपक्रम तक उत्क्रान्ति समान हे । परन्तु माग तो अन्य 
श्र तियोंमें अनेक प्रकारसे सुना जाता हे । 'अथतैरेव०' ( मरणानन्तर इन ररिमयोंखे ही ऊध्वंको बढ्ता 
है ) इसप्रकार नाडी और रहिम सम्बन्धसे एक मागं है । 'तेडचिषममि०” (ये ज्योतिके अमिमानी 
देवताको प्राप्त होते हैं, ज्योति अभिमानी देवतासे अह अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) इसप्रकार 
दुसरा अबिरादिमाग है । 'स एतं देवयानं०' ( बह्‌ इस देवयान मागको प्राप्तकर अग्तिलोकको 
प्राप्त होता है ) यह अन्य मागं है । “यदा बै०' (जिस समय यह उपासक पुरुष इस लोकसे प्रायण कर 
जाता है उस समय वह वायुको प्राप्त होता है ) यह दुसरा माग है । 'सूयद्वारेण०' ( वे पाप रहित 
होकर सुयंद्वारा-उत्तरायण मांसे वहाँ जाते हैं ) यह ओर अन्य मार्ग है । उसमें संशय होता है कि 
क्या ये परस्पर भिन्न-मिन्न मागं हैं अथवा क्या अनेक विशेषण विशिष्ट एक ही माग है? पुवपक्षी- 
इस संशयमें ऐसा प्राप्त होता है कि ये मार्ग तो मिन्न-मिन्न हैं, क्योंकि भिन्न प्रकरण हैं और भिन्न 
उपासनाके अङ्ग हैं। ओर “अथतैरेव रश्मिमिः ( अनन्तर इन रश्मियोसे ही) इस अवधारणका 
अचिरादिकी अपेक्षा होनेपर बाध होगा । और “स यावरिक्षप्येन्मनः०' ( बहु जितने समयमें मनको 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं हैं । इस तरह श्रुति और स्मृतिका विषय भिन्न-भिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है । यदि यहाँ 
काल शब्द आतिवाहिक देवताके लिए माने तो श्रति और स्मृति दोनोंमें कोई विरोध नही है । अग्नि 
आदि नामवाले देवता हैं जो सगुण उपासकोंको ऊध्व लोकोंमें ले जाते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
दक्षिणायनमें भी मृत सगुण उपासक विद्याको सामथ्यंसे फल-ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका द्वितीयपाद समाप्त ॥ २ ॥ 
& उत्क्रान्तिका निख्पण कर अब उससे साध्य जोर यन्तव्यमागका निरूपण करनेके लिए 
इस पादका आरम्म किया जाता है। उसमें भी पहले गत अधिकरणमें जिस किसो समय मृत उपा- 
सककी फल प्राप्ति कही गई है, उसके समान जिस किसी मागंसे गति मो होनी चाहिए । इसप्रकार 
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न्मनस्तावदादित्यं गच्छति’ ( छा० ८।६।५ ) इति। तस्मादन्योन्यभिन्ना एवैते पन्थान इति । 
एवं प्रासे ऽभि इष्महे-अचिरादिनेति । सर्वा त्रह्मप्रेप्छु रविरादिनेवाध्वना रंहतीति प्रतिजान्नी- 
महे | कुतः ?,तत्प्राथतेः | प्रथितो होष मागः खवंषां विदुषाम्‌ । तथा हि-पञ्चाग्निविद्या- 
प्रकरणे 'ये चामी अरण्ये श्रद्धां सत्यमुपासते' (ब्रृह० ६।२।१५) इति विद्यान्तरशीलिनामप्याचि- 
रादिका सतिः श्राव्यते। स्यादेतत्‌-यासु विद्यासु न काचिदूगतिरुच्यते तास्तरियमचिरादि- 
कोपतिष्ठताम्‌, यासु त्वन्या श्राव्यते तासु किमित्यचिराद्याश्रयणमिति ? अत्रोच्यते-भवेदेः 
तदेवम्‌-यद्यत्यन्तभिन्ना एवैताः खतय' स्युः। पके व त्वेषा स्रतिरनेकविशेषणा ब्रह्मलो क- 
प्रपद्नी कचित्केन चिद्वि रोषणेनोपलक्षितेति वदामः, सवत्रेकदे शप्रत्यभिश्चःन।दितरेतरवि- 
शेषणविशेष्यभवोपपत्तेः | प्रकरणभेदेऽपि हि विद्येकत्वे भवतीतरेतविशेषणोपसंह।रवद्‌ग- 
तिविशोषणानामप्युपसं हारः विद्याभेदेऽपि तु गत्येकदेशप्रत्य भिज्ञानादूगन्तव्याभेदा्चगत्य- 
भेद एव ! तथा हि-ति तेषु ्रह्महोकेषु पराः परावतो वसन्ति’ (बृह ० ६।२।१५), पस्मि्वसन्ति शाश्वतीः 
समाः’ (ब्रृह ५१०।१), सा या ब्रह्मणो जितिर्या ब्युष्टिस्तां मितिं जयति ता व्युष्टि व्यइनुते' (कौषी० 
41४) “तद्य एवैतं ब्रह्मछोक ब्रह्मचयंणानुबिन्दति’ ( छा० ८।४।३ ) इति च तत्र तत्र तदेवेंक फलं 
ब्रह्मलोकप्राप्तिलक्षणं प्रदरर्यते । के यरवेतैरेवेत्यवघारणमचिरायाश्रयणे न स्हादिति-नेष 
प्रेरित करता है उतने हो समयमें आदित्यको प्राप्त हो जाता है) यह स्वरावचन बाधित होगा । इसलिए 
ये माग परस्पर भिन्न हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ--अविरादिना' । ऐसी हम 
प्रतिज्ञा करते हैं कि ब्रह्मलोक प्राप्त करनेकी इच्छ बाले सब उपासक अचितादि मागले ही जाते हैं । 
किससे ? इससे कि उसकी प्रसिद्धि है। यह माग सब दिद्वानोंमें प्रसिद्ध ही है। जेसे कि पद्चारिन 
विद्याके प्रकरणमें 'ये चामी अरण्ये० (तथा जो संन्याधी अथवा वानभ्रस्य वनमें श्रद्धायुक होकर सत्य- 
हिरण्यग्रभंकी उपासना करते हैं ) इसप्रकार अन्य विद्याका परिशोलन करनेवालोंके लिए भी 
अचिरादि मार्ग सुनाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जिन विद्याओंमें कोई गति ( मागं ) नहीं कही 
जाती है उनमें तो यह अचिरादि गति स्थापित हो, जिनमें अन्य गति सुनाई जाती है उनमें अचिरादि 
गतिका आश्रयण क्यों होना चाहिए ? इसपर कहते हैं--यदि ये म अत्यन्त भिन्न हाँ तो ऐसा ही 
हो। परन्तु यह ठो ब्रह्मलोक प्राप्त करानेवाला अनेक विशेषणोंसे युक्त एक ही मागं है और वह कहीं 
पर किसी एक विशेषणसे उपलक्षित होता है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि सर्वत्र एक देशका प्रत्यभिज्ञान 
होनेसे अन्योन्य विशेषण-विशेष्यमाव उपपन्न होता है। प्रकरणके भेद होनेपर भी विद्याके एक 
होनेपर अन्योन्य विशेषणके डपसंहारके समान मार्ग विशेषणोंका मी उपसंहार होता है। विद्याके भिन्न 
होनेपर मी तो गतिके एकदेशका प्रत्यमिञ्चान होनेसे और गन्तव्यका अभेद होनेसे गतिका अभेद 
ही है। क्योंकि “ते तेषु बह्मलोकेषु०' ( वे उस ब्रह्मलोकोंमें दोर्घायु हिरण्यगरभंके अनन्त संवत्सर 
पर्यन्त रहते हैं) 'तस्मिन्वसन्ति०' (उसमें ब्रह्माके अनेक कल्पोंतक निवास करते हैं) 'सा या ब्रह्मणो०' 
( वह जो हिरण्यगभंका सवलोक जय है और जो व्याप्ति है उस जय और व्याध्विको प्राप्त करता है) 
“तद्य एबैत॑०” ( वहाँ ऐसा होनेके कारण जो इस ब्रह्मलोकको ब्रह्मचयंसे-शास्त्र और आचायंके उपदेश 
अनुसार प्राप्त होया है ) इसप्रकार उस श्रतिमें वही ब्रह्मलोक प्राप्तिर्प एक फल दिंखाया जाता है । 


सत्यानन्दो-दीपिका 


दृष्टान्त संगतिसे पूवपक्ष होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है। इस अधिकरणमें विचार 


का विषय मागं है । | 
भ अग्रैतेरेव रङ्मिभिः’ अवधारणात्मक यह “एव? शब्द रातमें स्पष्टह्पसे किरणोंकी प्रतीति 
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दोषः, रश्मिप्राप्तिपरत्वादस्य । न होक एच छाब्दो रइमीश्च प्रापयितुमहत्यचिरादींच्य 
व्यावतंयितुम्‌ । तस्माद्रदिमसंवन्ध एवायमवधघार्यंत इति द्रष्टव्यम्‌ , त्वरावचनं त्वांचरा- 
पेक्षायामपि गन्तव्यान्तरापेक्षया क्लेप्रथार्थत्वान्नोपरुध्यते-यथा निमिषमात्रेणात्रागस्यत 
इति | अपि च 'अध्रैठयोः पथोनं कतरेणचन’ ( छा० ५१०८ ) इति मागंद्वयभ्रष्टानां कष्टं 
तृतीयं स्थानमाचक्षाणा पितृयाणव्यतिरिक्तमेकमेवच देवयानमचिरादिपर्वाणं पन्थानं 
प्रथयति । भूयाँस्यचिरादिसितौ मार्गपर्वाण्यल्पीयांसि त्वन्यत्र। भूयसां चानुगुण्येना- 
स्पीयसां नयनं न्याय्यमिति, अतोऽप्यचिरादिना तत्प्रथितेरित्युक्तम्‌ ॥ १ ॥ 
( २ वाय्यधिकरणम्‌ | खू० २) 
वायुमब्दादविशेषविशेषाभ्याम्‌ ॥ २॥ 
एदच्छेद--वायुम्‌, अब्दात्‌, अविशेषविरोषाभ्याम्‌-। 
सुत्ाथ--( अब्दात्‌ ) संवत्सरके अनन्तर आदित्यके पुवे ( वायुम्‌ ) वायुलोकको प्राप्त होते 
हैं, ( अविशेषविशेषाभ्याम्‌ ) क्योंकि “स वायुलोकम्‌’ सामान्य और 'यदा व पुरुघो०' विशेष श्रुति है । 
& केन पुनः संनिवेशविशेषेण गतिविशेषणानामितरेतरविशेषणविरोष्यभाव इति? 
तदेतव्लुहद्ग्वाऽऽचायोौ ग्रथयति । 'स एतं देवयानं पन्थानमापद्याभिळोकमागच्छति स वायु 
लोकं स॒इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकम्‌? ( को० १।३ ) इति कौषीतकिनां देवयान 
पन्थाः पद्यते | तत्राचिरग्निलोकराब्दो तावदेकाथों जवलनवचनत्वादिति नात्र संनिवेश- 


जो यह कहा गया है कि अचिरादिके आश्रयण करनेपर 'एतेरेव' ( इन रदिमथोंसे हो ) यह अवधारण 
न होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह रश्मि प्राप्ति परक है। कारण कि एक ही “एव” शब्द रश्मि 
प्राप्तिके लिए और अचिरादिको व्यावृत्तिके लिए हो यह युक्त नहों है। इससे यह रदिमि सम्बन्ध ही 
अवधारित होता है, ऐसा जानना चाहिए । त्वरावचन तो अचिरादिकी अपेक्षामें भी अन्य गन्तव्पकी 
अपेक्षासे शीघत्रता अथंके लिए होनेसे बाधित रहों होता । 'जेसे निमिषमात्रमें यहां आ जाता है! 
और 'अथेतथोः पथोनं०' ( जब उपासना और इष्ट आदि कमं इन दोनोमेंप्रे एकका मी सेवन नहीं 
करता तब अचिरादि मार्ग और धूम माग दोनोंमेंसे किसी भी मागे नहीं जाता ) इन दो मार्गोसै भ्रष्ट 
हुएके लिए कष्टप्रद तृतीय स्थान कहती हुई श्रुति पितृयाणसे पृथक्‌ अचिरादि पववाले एक ही देवयान 
मार्गको प्रसिद्ध करती है । अविरादि गतिमें बहुतसे मार्ग पर्व हैं और अन्यत्र थोड़ेते पव हैं । बहुतोंके 
अनुरूपसे ही अल्योंका ग्रहण न्याय है । इससे भो 'अचिंरादिना तत्प्रधिते; ऐसा कहा गया है ॥१॥ 
पुनः किस संनिवेश ( सम्बन्ध ) विरोषसे गति विशेषणोंका अन्योन्य ( एक दूसरेका ) विशेषण 
विशेण्यमाव है ? आचार्य सुहुद्‌ होकर इसका प्रतिपादन करते हैं। “स एत देवयानं०' (वह इस देवयान 
मागको प्राप्तकर अग्निलोकको जाता है, अनन्तर वह वायुलोकमें, वह वरुणलोकमें, वह इन्द्रलोकमें, 
वह प्रजापतिलोकरमें, वह ब्रह्मलोकमें जाता है) इस प्रकार कोषीतकी शाखावालोंकी उपनिषद्में 
देवयान मागं पठित है । उसमें अचि ओर अग्निलोक शब्द तो एकार्थक हैं, क्योंकि वे अग्निवाचक 
सत्यानन्दी दीपिका | 
न होनेथर रातमें मृतोपासकका किरणोंके साथ असम्बन्धकी शङ्कसे निवृत्तिके लिए है। किसी मी 
समय मृतोपासकका किरणोंके साथ सम्बन्ध अवश्यंमावी है, इसको 'एव' शब्द सूचित करता है ॥१॥ 
% अचिरादि एक ही मार्ग है, इस आधारपर विशेषण-विशेष्यमावक्रम 'स एतं देवयानं०' 
इस प्रकार पुवं-पुव उत्तर-उत्तरका विशेषण और उत्तर-उत्तर विशेष्य समझना चाहिए । इस प्रकार 
अधिकरणका तात्पयं कहकर छब 'स एतं देवयानं ०' इत्यादिसे विषय कहते हुँ । इसमें अग्निके अनन्तर 
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क्रमः कचिदन्वेष्यः । वायुस्त्वचिरादी वत्मनि न श्रुतः कतमस्मिन्‌ स्थाने निवेशायितव्य 
इति । उच्यते-'तेऽचिंषमेवामिमंमवन्त्यसिंषोऽहरह्न आपूय माणपक्षमापूर्यंमाणपक्षाद्यः्षडुदङङेति 
मासांस्तान्‌ मासेभ्यः संवत्सर संवत्सरादादित्यम्‌? ( छा० ५।१०।१,२ ) इत्यत्र संवत्सरात्पराञ्च- 
मादित्यादर्वाञ्चं वायुमभिसंभवन्ति। कस्मात्‌ ? अविरोषविरोषाभ्याम्‌। तथा हि--'स 
वायुलोकम्‌’ ( कौ» १।३ ) हत्यत्राविदोषोपदि ष्टस्य वायोः श्रुत्यन्तरेण विशेषोपदेशो इश्यते 
“यदा बे पुरुषोऽस्मालोकात्रेति स वायुमागच्छति तस्मै स तत्र विजिहीते यथा रथचक्रस्य रवं तेन स 
ऊध्वेमाक्रमते स आदित्यमागच्छति’ ( बृह० ५।१०।१ ) इति । पतस्मादादित्याद्वायोः पूर्वत्व- 
दर्शनाडिशेषादव्दादित्ययोरन्तराले वायुर्निवेशयितव्यः। # कस्मात्पुनरग्नेः परत्वदर्श- 
नादविरोषादचिप्रोऽनन्तरं वायुन निवेदयते ? नैषोऽस्ति विशेष इति वदामः । ननूदाहता 
श्रुतिः-'स एतं देवयानं पन्थानमापद्याभिलोकमागच्छति स वायुलोकं स वरुणलोक्म्‌' (कोषी० १।३) 
इति, उच्यते-केवलोऽत्र पाठः पौर्वापयणावस्थितो नात्र क्रमवचनः कश्चिच्छब्दो ऽस्ति । 

पदार्थोपदर्शनमात्र छात्र क्रियते-एतमेतं चागच्छतीति। इतरत्र पुनर्वायुप्रत्तेन रथचक्र- 
हे, इसलिए इसमें कहींपर संनिवेश क्रम अस्वेषणीय नहीं है । परन्तु वायु अचिराद मागमें श्रृत नहीं 
है इससे उसका किसी स्थानमें निवेश होना चाहिए ? कहुते हैं-'तेऽचिषम०' (वे प्रायणके अनन्तर अचि- 
कचि अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं, अचिसे अह-दिनको, अह-दिनसे शुक्लपक्षको, शुक्लपक्षसे जिन 
छः मासोमें सूयं उत्तर जाता है उन छः मासोंको, मासोंसे संवत्सरको, संवत्सरे आदित्यको प्राप्त होते 
हैं) इसमें संवत्सरर्के अनन्तर ओर आदित्यद्धे पूवं वायुको प्राप्त होते हैं, किससे ? इससे कि सामान्य ओर 
विशेष श्रृति है । जैसे कि 'स वायुलोकम्‌’ (वह वायुलोकको प्राप्त होता है) इस श्रृतिमें अविशेष &पसे 
उपदिष्ट.वायुका 'यदा बे०' (जिस समय यह उपासक इस शरीररूपी लोकसे प्रायण कर जाता है उत 
समय वह वायुको प्राप्त होता है । वहाँ वह वायु उसके लिए छिद्र युक्त हो जाता है--मागं दे देता 
है, जेसा कि रथके पहिएका छिद्र होता है। उसके द्वारा वह ऊध्व होकर चढता है । वह सूयंलोक में 
पहुंच जाता है) इस प्रकार इस अन्य श्रतिद्वारा विशेषरूपसे उपदेश देखा जाता है, इस आदित्यसे 
घायुका पूवं दान है इस विशेषसे संवत्सर और आदित्यके बीचमें वायुका निवेश करना चाहिए । 
परन्नु अग्निके अनन्तर वायुका दर्शन है, इस विशेषसे अचिके अनन्तर वायुका निवेश क्यों नहीं किया 
जाता है ? यह विशेष नहीं है, ऐसा हम कहंते हैं। परन्तु 'स एतं देवयानम्‌'० ( इस देवयान मार्गको 
प्राप्त कर वह अग्निलोकको प्राप्त होता है, वहु वायुलोकको, वह वरुणलो$को प्राप्त होता है) यह श्रुति 
उदाहूत है ? कहते हैं-इसमें पोर्वापयसे केवल पाठ ही अवस्थित है किन्तु यहाँ क्रमवाची कोई शब्द नहो हे। 
'वह इस इस स्थानको जाता हे' इसप्रकार यहाँपर केवल पदार्थका उपदशंन मात्र किया जाता है । 

सत्यानन्दी दीपिका 

पठित वायु विषय है । क्या इस वायुका पाठ अचिरूप अग्निके अनन्तर है अथवा संवत्सरके ? यह 
संशय इसलिए होता है कि 'अग्निळोकमागच्छति स चायुकोकम्‌' इस पाठक्रमसै तो अग्निके अनन्तर 
वायुका पाठ है और 'यदा बै पुरुषो०' इस विशेष श्रुतिमें आदित्यके पहले पाठ है, और 'तेऽचिषम्‌०' 
इस श्रतिमें -संवत्सरका आदित्यसे पूवं पाठ है और वायुका पाठ ही नहीं है । तब वायुका कहाँ निवेश 


होना चाहिए ? सिद्धान्ती -पाठकरम श्रुतिसे दुर्बेल है, अतः “यदा वे पुरुषो' इस विशेष श्रृतिसे वायुका 
संवत्सर ओर आदित्यके बीचमें निवेश होना चाहिए । 


* पाठक्रमके आधारपर पूवपक्षी कहते हँ--“स एतं देवयानम्‌' इस कौषीतकी श्रृतिमे अग्नि 
के अनन्तर वायुका पाठ है । तो 'तेऽचिषम्‌' इस छान्दोग्य श्रुतिमें मो अचिके अनन्तर वायुका संनि- 
वेश होना चाहिए ? सिद्धान्ती --'स. पुतं देवयान' यह अग्निके पश्चात्‌ वायुका पाठ विशेष नहीं है 
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मात्रेण च्छिट्रेणोध्वमाक्रम्पादित्यमागच्छतीत्यवगम्यते कमः । तस्मात्सुक्त म--अविशेष- 
विशेषाभ्यामिति । वाजखनेयिनस्तु “मासेभ्यो देवकोक देडलोकादादित्यम्‌' ( बृह० ६।२। ५) 
इति समा्रनन्ति ! तत्रादित्यानन्तर्याय देवलोकाद्वायुमभिसंभवेयुः । 'वायुमब्दात्‌' इति 
तु छन्दोगश्रृत्यपेक्षयोक्तम्‌ । छाम्दोग्यचाजसनेयकयोस्त्वेकत्र देवलोको न विद्यते, परत्र 
संवस्लरः। तत्र श्र॒तिद्व यप्रत्ययादुभावप्युभयत्र प्रथयितव्यो। तत्रापि माससंबन्चात्संदत्सरः 
पूवः पश्चिमो देवलोक इति विवेक्तव्यम्‌ ॥२॥ 
( ३ तडिद्‌धिकरणम्‌ । सून ३) 
डितो5थि वरुणः संबन्धात्‌ ॥ ३ ॥! 

पदच्छेद--तडितः, अधि, वरुणः, सम्बन्धात्‌ । 

सृत्राथे--( तडितः ) विद्युत्‌ लोकसे ( अधि ) ऊपर ( वरुणः ) वरुण लोक है, ( संबन्धात्‌ ) 
क्योंकि वरुणका विद्य॒तृके साथ सम्बन्ध है। 

# भादित्या्चन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्यठम्‌' (छा० ४।१५।५) इत्यस्या विद्यत उपरिष्टात्स 
वरुणलोकमित्ययं वरुणः संबध्यते । अस्ति हि संबन्धो विद्यद्वरुणयोः । 'यदा हि विशाला 


अन्य श्रृतिमें वायुके दिए हुए रथचक्र जसे छिद्रसे ऊघ्व जाकर आदित्यको पहुंचता है; ऐसा क्रम 
अवगत होता है। इसलिए 'अविशेष ओर विशोषच्चे' यह ठीक कहा गया है । वाजसनेयी ठो 'मासेभ्यो० 

( मासोंसे देवलोक ओर देवलोकसे आदित्यको जाता है ) ऐसा कहते हैं। उसमें आदित्यके आनन्तर्यके--- _ 
लिए देवलोकसे वायुको प्राक्त होने चाहिए । 'वायुमड्दात्‌०' ( संवत्सरसे वायुको प्राप्त होता है) 

यह सूत्रपाठ छान्दोग्य श्रृतिकी अपेक्षासे कहा गथा है । छान्दोग्य ओर वाजसनेयकमें तो एकमें देवलोक 

नहों है ओर अन्यमें संवत्सर नहीं है । उसमें दोनों श्रृतियोंके प्रत्यय होनेसे दोनोंका दोनों स्थलोंमें 
संनिवेश होना चाहिए । उसमें भी मासके साथ सम्बन्ध होनेसे संवत्सरका पूवं और देवलोकका 
पश्चात्‌ संनिवेश्य है । ऐसा विवेक करना चाहिए ॥ २॥ 

'आदित्या्चन्द्र मसं ०' ( आदित्यसे चन्द्रमाको और चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता है ) इस 
प्रकार इस बिद्यु तृसे ऊपर वह वरुणलोकको जाता है, ऐसा इस वरुणका सम्बन्ध है । विद्युत्‌ ओर 
वरुणका सम्बन्ध है । जब तीव्र गजना निर्घोष करती हुई विशाल विद्युत्‌ मेघोंके उदरमें नृत्य करती है 

सत्यानन्दो-दीपिका 
केवल क्रमशः पाठमात्र है, क्योंकि इस श्रृतिमें क्रम वाची कोई शब्द नहीं है। और तेन स उध्व- 
माक्रमते' (वायुके दिए हुए रथचक्रके समान छिद्रसे वे उपासक ऊध्वं जाकर आदित्यको प्राप्त होते हैं) 
इस काण्व श्रृतिमें विशेषशब्द द्वारा क्रमका निश्चय होनेसे पाठक्रम बाधित है। और “मासेभ्यो 
देचळोकम्‌? इस बृहदारण्यक श्रृतिमें मासोंके अनन्तर देवलोकका पाठ युक्त नहीं है, क्योंकि मास 
और देवलोकका कोई सम्बन्ध नहीं है । इसलिए छान्दोग्य श्रृतिके अनुसार मासोंके अनन्तर मासोंके 
अवयवी संवत्सरका पाठ युक्त है । इससे “संवत्सरश्च देवलोक, देवलोकसे वायुलोक ओर वायुलोकसे 
आदित्यलोक' इसप्रकार दोनों श्रतियोंमें क्रम निष्पन्न होता है। इसलिए देवलोक और आदित्यके 
मध्यमे वायुका निवेश युक्त है । 'वायुमब्दाद्‌” यह सूत्र छान्दोग्य श्रतिकी अपेक्षासै है । बृहदारण्यक 


'श्रतिके अनुसार तो 'देवलोकाद्वायुम्‌' ऐसा सुत्र होना चाहिए । किन्तु दोनों श्रूतियोंमें वायुका स्थान 
देवलोक और आदित्यके बीचमें है॥ २॥ 


१ “स वायुछोकं स वरुणलोकम्‌' इस कौषीतकी श्रतिस्थ पाठक्रमस्रे वायुलोकके अनन्तर 
' वरुणलोकका संनिवेश होना चाहिए । पूर्वपक्षी -वरुणका किसी विशेष श्र्‌ तिद्वारा निर्धारित स्था 
होनेसे उसका पाठ अदृष्टाथंक है । सिद्धान्ती--'स वायुलोकं स वरुणलोकम्‌' इत्यादि श्रूतिसे पाठ" 


८५० त्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


विद्युतस्तीव्रस्तनितनिर्घोषा जीमूतोदरेषु प्रनृत्यन्त्यथापः प्रपतन्ति । विद्योतते स्तनयति वर्षिष्यति वा’ 
( छा० ७।११।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌ । अपां चाधिपतिर्वरुण इति श्रुतिस्मृतिप्रसिद्धिः । 
वरुणाद्घीन्द्रप्रजापती, स्थानान्तराभावात्पाउसामर्थ्याच्च । आगन्तुकत्वादपि वरुणा- 
दीनामन्त एव निवेशः, वेरोषिकस्थानाभावादियुच्चान्त्याऽचिरादो वर्त्मनि ॥३॥ 
( ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ | सू० ४-६) 
आतिवाहिकास्तल्लिङ्कात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद्‌--आतिवाहिका!, तल्लिङ्गात्‌ । 

सूत्राथं--( आतिवाहिकाः ) वे अचिरादि ब्रह्मालोकमें ले जानेके लिए आतिवाहिक हैं । 
( तल्लिङ्गात्‌ ) क्योंकि ‘अमानवः स एतान्ब्रह्म गमयति’ इसप्रकार उसका लिङ्ग है । 

# तेष्वेवाचिरादिषु संशयः-किमेतानि मार्गचिन्हान्युत भोगसूमयोऽथवा नेतारो 
गन्तृणामिति? तत्र मार्गलक्षणभूता अचिरादय इति तावत्प्राप्तम्‌ , तत्स्वरूपत्वा दुपदेशस्य। | 
यथा हि लोके कञ्चिद्ग्रामं नगरं वा प्रतिष्ठासमानोऽनुशिष्यते-गच्छेतस्त्वमसुं गिरि ततो 
न्यग्रोचं ततो नदीं ततो ग्रामं ततो नगरं वा प्राप्स्यखीत्येवमिहाप्यचिषोऽहरह्न आपूर्यमाण- 
पक्षमित्याद्याह । अथवा-भोगभू मय हति प्रापम्‌ । तथा हि-लोकदाब्देनाग्न्यादीन नुबघ्नाति 
'अग्निलोकमागच्छति? (कोषी० १।३) इत्यादि । लोकदाब्दञ्च प्राणिनां भोगायतनेषु भाष्यते- 
मनुष्यलोकः पितृलोको देवळोकः' (बृह० १।५।१६) इति च। तथा च ब्राह्मणम्‌--भहोरात्रेषु 


तब जल गिरता है--'विद्योतते स्तनयति’ ( विद्युत्‌ चमकती है, मेघ गजता है वृष्टि होगी ऐसा लोग 

कहते हैं ) यह ब्राह्मण-श्रृति है । श्रुति और स्मृतिमें यह प्रसिद्ध है कि जलका अधिपति वरुण है । 
चरुणलोकके ऊपर इन्द्र और प्रजापति लोक हैं, क्योंकि उनके लिए अन्य स्थान नहीं है ओर पाठकी 
सामथ्यं है । वरुण आदिका आगन्तुक होनेच्चे मी अन्तमें ही निवेश है। कारण कि विशेष स्थानके 
न होनेसे अचिराद मागमें विद्युत्‌ अन्तिम स्थान है ॥ ३ ॥ 

इन अ्चिरादिमें संशय होता है कि क्या ये मागचिल्ल हैं वा मोगस्थान हैं अथवा ब्रह्मलोकको 
जानेवालोंके नेठा-ले जानेवाले हैं ? पूवपक्षी--ऐसा संशय होनेपर ये अचिरादि मागके चिल्वरूप हैं, 
ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि उस मागंके स्वरूपको कहनेवाला उपदेश है । जैसे लोकमें ग्राम अथवा 
नगरको प्रस्थानकी इञछा करनेवाले किसीको यह उपदेश किया जाता है कि तुम वहाँसे उस पवतकी 
ओर जाओ, वहाँसे उस वटवृक्षकी ओर, वहाँसे नदीको, उससे आगे ग्राम अथवा नगरको प्राप्त 
हो जाओगे, वसे यहाँ मी अचिसे अहको, अहसे आपूयंमाणपक्षको प्राप्त होता है, इत्यादि श्र्‌ति 
कहती है । अथवा ये अचिरादि मोगस्थान हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 'अग्निलोकमा०' ( अग्नि- 
लोकको आ जाता है) इत्यादि श्र ति लोकशब्दके साथ अग्नि आदिका सम्बन्ध करती है । 'मनुष्यलोकः ०? 
( भनुष्यलोक, पितृलोक, देवलोक ) इसप्रकार लोकशब्द प्राणियोंके मोगस्थानोंमें कहा जाता है। 
ओर इसीप्रकार 'अहोरात्रेषु' ( उन अह ओर रात्रिलोकोंमें वे कर्मी और उपासक भोगका झनुमव 

सत्यानन्दी-दीपिका . 

क्रम तो है, किन्तु उसका किसी विशेष श्र तिसे स्थान निश्चित नहीं है, इसलिए आगन्तुक वरुण, इन्द्र 
भौर प्रजापति लोकोंका विद्यतूके अनन्तर ही अचिरादि मागमें स्थान युक्त है । इससे आदित्यसे चन्द्र- 
रोक, चन्द्रसे विद्यत्‌, विद्युत्‌से वरुण, वरुणसे इन्द्र लोक, इन्द्रे लोकसे प्रजापतिलोकको जाता है ॥३॥ 

# उपासक उत्क्रान्तिके अनन्तर ` रर्मिद्वारा अचिको प्राप्त होता है, शअचिपते अह, शुक्लपक्ष, 
षड्मास, उत्तरायण, संवत्सर, देवलोक, वायुलोक, आदित्यळोक, चन्द्रलोक, विद्युतुलोक, वरुणलोक, 
इन्द्रलोक, प्रजापतिलोक इस क्रमसे ब्रह्मलोकको जाता है । इसप्रकार अविरादि क्रमका निरूपण किया 


अघि० ४ खू० ५] भआाषालुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८५१ 


ते लोकेषु सजन्ते' इत्यादि । तस्सान्नातिवाहिका अचिरादयः। अचेतनत्वादप्येतेषामातिवाहि- 
कत्वानुपपत्तिः। चेतना हि लोके राजनियुक्ताः पुरुषा दुर्गषु मागष्वतिबाह्यानतिवाह- 
यन्तीति । एवं प्राप्त बमः आतिवाहिका एचेते भवितुमहन्ति । कुतः ! तलिङ्गात्‌ । तथा 
हि चखससो विद्युत तत्पुरुषोऽमानवः स एतान्ब्रह गमयति’ ( छा» ४।१५।५ ) इति सिद्धवद्वम- 
यितृत्व दशयति । तद्वचनं तद्विषयमेवोपक्षीणमिति चेत्‌-न, प्रातमानवत्वनिवृत्तिपरत्वा- 
द्विरोषणस्य। यद्यचिरादिषु पुरुषा गमयितार? प्राप्तास्ते च मानवास्ततो युक्त तन्निवृत्त्यथं 
पुरुषविशेषणमसानव इति ॥ ४ ॥ 
नचु तलिङ्मात्रमगमकम्‌ , न्यायाभावात्‌। नेष दोषः 


उभयव्यामोहात्तस्सिद्धः ॥ ५ ॥ 
पद्च्छेद्‌--उसयव्यामोहात्‌, तत्सिद्धेः । 
सूत्राथ--( उमयव्यामोहात्‌ ) माग ओर गन्तां जड़ थोर अस्वतन्त्र होनेसे उपासककी ऊध्व- 
गति नहीं हो सकती, इसलिए स्वयं प्रयत्न शुन्य अन्य चेतनसे ले जाया जाता है! इस न्यायसे अनुगृहीत 
लिङ्गषे ( तत्सिद्धः ) नेतृत्वको सिद्धि होती है । 

& ये तावदचिरादिमागंगार्ते देहवियोगात्संपिण्डितकरणग्रामा इत्यस्वतन्त्रा अचि- 
रादीनामप्यचेतनत्वादस्वातन्ःर्यमित्यतोऽचिरायभिमानिनश्चेतना देवताविशेषा अतिया- 
त्रायां नियुक्ता इति गम्यते। लोकेऽपि हि मत्तमूछिंतादयः संपिण्डितकरणाः परप्रयुक्त- 
करते हैं ) इत्यादि ब्राह्मणवचन है । इसलिए अचिरादि आतित्राहिक नहीं हैं, अचेतन होनेसे भी ये 
आतिवाहिक नहीं हो सकते, क्योंकि लोकमें राजासे नियुक्त चेतन ही दुग मागोंमें जानेवालों को ले 
जाते हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-ये अचिरादि आतिवाहिक ही हो सकते हैं, 
किससे ? इससे कि उनका लिङ्ग है। जसे कि “चन्द्रमसो बिद्युत’ ( वे उपासक चन्द्रलोकसे विद्युत॒को 
प्राप्त होते हैं, वहाँसे वह अमानव पुरुष इन्हें सत्यलोकस्थ ब्रह्माको प्राप्त करा देता है ) यह श्रुति 

सिद्ध-सा गमयितृत्व दिखलाती है। यदि कहो कि वह वचन उसके विषयमें ही उपक्षोण होता है तो 
ऐसा नहीं, क्योंकि “अमानव” यह विशेषण प्राप्त हुए मानवत्वकी निव॒त्तिके लिए है । अचिरादिमें 
जो ले जानेवाले पुरुष प्राप्त हैं यदि वे मानव हों तो उनकी निवृत्तिके लिए अमानव” यह पुरुष. 
विशेषण युक्त है ॥ ४॥ | 
परन्तु वह लिङ्गमात्र उक्ताथंका बोधक नही है, क्योंकि न्याय नहीं दै ? यह दोष नहीं है-- 
जो अचिरादि मागमें जानेवाले हैं वे देहके वियोमसे एकीभूत करण समुदायवाले अस्वतन्त्र 
होते हैं और अचिरादि भी अचेतन होनेसे अस्वतन्त्र हैं, इसलिए अविरादि अभिमानी चेतन देवता 
विशेष अतियात्रामें नियुक्त हैं, ऐकवा ज्ञात होता है । लोकमें मी एकीभूत इन्द्रिय समुदायवाले मत्त 
सद्यानन्दी दीपिका 
गया है । अब उनके स्वरूपका निरूपण किया जाता हे । चिह्न निदशके साम्य, लोकशब्द ओर नेतृत्व 
लिङ्गखयै संशय होता है । पूवपक्षी--ये अचिरादि वक्ष, नदी आदिके समान मागके चिह्न अथवा 


भोगके स्थान हैं, क्योंकि दोनों प्रकार उपपन्न हो सकते हँ । अर्चिरादि जड़ हैं। अतः झातिवाहिक 
नहीं हो सकते । सिद्धान्ती---अचिरादि अभिमानी देवताविशेष आतिवाहिक हैं ॥ ४ ॥ 


+ यदि अविरादि अनेता और अचेतन हैं, और ब्रह्मलोक जानेवाले मी देहके न होनेसे इन्द्रिय 
व्यापार रहित हैं, तो मागं और गन्ता दोनोंके अज्ञानथे ऊध्वंगति नहों होगी । इसलिए “स्वयं प्रयल- 
शून्यश्चेतनान्तरेण नेय:' “स्वयं प्रयत्न श्न्य पुरुष अन्य चेतन ले जाया जाना युक्त है' इस लौकिक 
न्यायके अनुग्रहे अचिरादिमें नेतृत्व सिद्ध होता है । 


८५३. ब्रह्मसत्न-शाइु रभांष्यं [ अ० ४ पा० रे 


वत्मौनो भवन्ति । अनवस्थितत्वादप्यचिरादीनां न मार्गलक्षणत्वोपपत्तिः, नहि रात्रो 
प्रतस्याहः स्वरूपाभिसंभव उपपद्यते । नच प्रतिपालनमस्तीत्युक्त पुरस्तात्‌ । भ्रुवत्वात्त 
देवतात्मनां नायं दोषो भवति । अचिरादिद्वाब्दता चैषामचिराद्यभिमानादुपपद्यते। अचि- 
षो$हः' (छा० ४।१५।५,५।१०।१) इत्यादिनिद्शस्त्वातिवाहिकत्वेषपि न विरुध्यते-अचिषा 
हेतुना5हरभिसंभवति । अहा हेतुना आपूर्यमाणपक्षमिति । तथा च लोके प्रसिद्धेष्व- 
प्यातिवाहिकेष्वेबंजातीयक उपदेशो दृश्यते। गच्छ त्वमितो बलवर्माणं ततो जयसिहं 
ततः कृष्णगु्तमिति। # अपि चोपक्रमे तेऽचिरमिसंमवन्ति’ (बृह० ६।२।१५) इति संबन्ध- 
मात्रमुक्तम्‌, न संबन्धविशेषः कञ्चित्‌ । उपसंहारे तु 'स एतान्त्रह्म गययति' (छा० ४।१५।६) 
इति संबन्धविशेषोऽतिवाह्यातिवाइकत्वळक्षण उक्तः! तेन स एवोपक्रमेऽपीति निर्घा 
यते । खंपिण्डितकरणत्वादेव च गन्तणां न तत्रोपमोगसंभवः। लछोकशब्दस्त्वजुपभुख्जा- 
नेप्वपि गन्तूषु गमयितुं शाक्यते, अन्येषां तळोकवासिनां भोगभूमित्वात्‌। अतोऽग्नि- 
स्वामिकं लोकं प्रा्तोऽग्निनाऽतिवाह्यते, वायुस्वामिकं प्रातो वायुनेति योजयितव्यम्‌ ।५। 
कथं पुनरातिवाहिकत्वपक्षे वरुणांद्षु तत्संभबः ? विद्य॒तो हाधि वरुणादय उपक्षिप्तः, 
विद्यतस्त्वनन्तरमाबह प्राप्त रमानवस्येव पुरुषस्य गमयितृत्वं श्रतमिति । अत उत्तरं पठति- 


वैद्यतेनेव ततस्तच्छूतेः ॥ ६ ॥ 


और मुच्छित आदि अन्यसै प्रयुक्त हुए मागगामी होते हैं। अनवस्थित होनेसे मी अचिरादिमें माग 

बिह्वत्व उपपन्न नहों होता, क्योंकि रात्रिके मृतकमें दिन स्वरूपका संभव उपपन्न नहीं होता, उधी 
प्रकार रात्रिके मृंतकमें दिनकी प्रतोक्षा नहीं होती, यह पहले कहा जा चुका है । देवताओंके धुव होनेते 
यह दोष नहीं होता । अचरादिके अमिमानसे इन देवताओंमें अचिरादि शब्द उपपन्न होता है। 
'अचिंषोऽहः' ( अआथिसे अहको प्राप्त होता है ) इत्यादि निर्देश तो अचिरादिकै आतिवाहिक होनेपर 
मी विरुद्ध नहीं होता । अचिरूप हेतु द्वारा अहको प्राप्त होते हैं, अह हेतुसे शुक्लपक्षको प्राप्त होते हैं । 
इसीप्रकार लोकमें प्रसिद्ध आतिवाहिकोंमें मी 'तु यहाँसे बलवर्माके पास जा, वहाँसे जर्यासहके पास 
वहेसि कृष्णगुप्तके पास जा' इस प्रकारका उपदेश देखा जाता है। और 'तेऽचिरमिसं भवन्ति 
ज्योतिकै अभिमानी देवदाको प्राप्त होते हैं) इस उपक्रममे भी सम्बन्धमात्र कहा गया है कोई 
सम्बन्ध विशेष नहीं कहा गया है । ओर 'स एतान्ब्र्म गमयति’ इस उपसंहारमें तो अतिवाह्य ओर 
आातिवाहकतवरूप सम्बन्ध विशेष कहा गया हे । इससे उपक्रममें मी वही सम्बन्ध विशेष निर्धारित 
किया जाता हे । एकीभूत हुए इन्द्रिय समग्रवाले होनेसे जानेवाले उपासकोंका वहाँ उपभोग संभव नहीं 
दै । लोकशब्द तो उपभोग न करनेवाले गमन करने वालोंमें जाना जा सकता हे, क्योंकि अन्य उस 
लोकवासियोंकी वहं मोगभूमि है, इसलिए अर्निस्वामोवाले लोकमें प्राप्त हुएको अग्नि ले जाता है । 
उसी प्रकार वायुस्वामी लोकमें प्राप्त हुएको वायु ले जाता है । ऐसी योजना करनी चाहिए ॥५॥ 

परन्तु आतिवाहिकत्व पक्षमें वरुण आदिमें आतिवाहिकत्व केसरे संभव होगा ? क्योंकि विदत्‌ 
लोकके ऊपर ही वरुण आदि कहे गये हैं और विद्युतके झनन्तर ब्रह्मलोक प्राप्ति पर्यन्त अमानव 
पुरुष ही गमयिता सुना गया है ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपि का 

# “स एतान्त्रह्म गमयति’ इस वाक्यशेषसे यह सिद्ध होता हे कि अचिरादि आतिवाहिक चेतन 
देवता हैं, मार्गके चिह्न नहीं हैं, वे उपासकको ऊध्वं ले जाते हैं, वे अपने-अपने लोकमे प्राप्त हुए 
उपासकको अपने-अपने लोकसे आगे-आगेके लोकमें पहुँचाते हैं ।! ५ ॥ 


अधि० ५ खू० ६-७-८ | भाषाचुबाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ८५३ 


पदच्छेद--वद्युतेन, एव, ततः, तच्छ तेः 

सूत्राथ--( वद्यतनव ) विद्युत्‌ लोकमे स्थित हुए अमानव पुरुषसे ही ( ततः ) विद्यत्‌ प्राप्तिसे 
ऊपर नीयमान उपासक काय ब्रह्मको प्राप्त करत हैं, ( तच्छ ते: ) क्योंकि उसके विषयमें 'अमानवः स 
एत्य ब्रद्वालोक गमयति' यह श्रति ही 

ततो विद्यद्भिसंभवनादूध्व विद्य॒दनन्तरवतिनेवामान्नवेन पुरुषेण बरुणलोका- 
दिष्वतिवाह्यमाना ब्रह्मलोकं गच्छन्तीत्यवगन्तव्यम्‌। तान्वद्युता्पुस्घोऽमानवः स एत्य 
अह्मकौकं गमयति’ इति तस्येच गमयितृत्वश्रुतेः । वरुणादयस्तु तस्येंवाप्रतिबन्धकरणेन 
साहाय्यानुष्ठानेन वा केनचिद्‌ नुय्राहका इत्यवगन्यव्यम्‌ । तस्मार्साधूक्तम्‌-आतिवाहिका 
देवतात्मानोऽचिरादय इति ॥ ६॥ 

( ५ कार्याधिकरणम्‌ । स्‌० ७-१४ ) 
कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥ ७।। 

पद्च्ेद--कायंम्‌, बादरिः, अस्य, गत्युपपत्तेः । 

सूत्रार्थ --( कायम्‌ ) कायं ब्रह्मका ही 'स एतान्त्रह्म गमयति’ इस श्रतिमें गन्तव्यरूपसे ग्रहण 
है, क्योंकि ( अस्य ) कांय ब्रह्ममें ( गत्युपपत्त: ) गति उपपन्न होती है, ( बादरिः) ऐसा बादरि 
आचाय मानते हैं । 

ख एतान्ब्रह्म गमयति' ( छा० ४।१५।५ ) इत्यत्र विचिकित्स्यते-कि कार्यमपरं ब्रह्म 
गमयत्याहोस्वित्परमेवाचिङृतं मुख्य ्रह्मेति। कुतः संशयः ? ब्रह्मशब्दृप्रयोगाद्‌गतिश्च॒तेञ्च। 
तत्र कायमेव सगुण मररं ब्रह्मेनान्गमयत्यमानवः पुरुष इति बाद्रिराचार्यो मन्यते । कुतः ! 
अस्य गत्युपपत्तेः-अस्य हि कायन्रह्मणो गन्तव्यत्वमुपपद्यते,प्रदेशावच्वात्‌। नतु परस्मिन्घ्र- 
ह्णि गन्तत्वं गन्तव्यत्वं गतिर्वाऽवकल्पते । खर्वगतत्वात्प्रत्यगात्मत्वाच्च गन्तृणाम्‌ ॥७॥ 

विशेषितत्वाच्च ॥ ८॥ 
पदच्छेद विशेषितत्वात्‌, च । 

सूत्रार्थ--ओर 'ब्रह्मलोकान्गमथति’ अन्य श्रृतिमें विशेषित होनेसे कार्य ब्रह्मविषयक ही गति 

अवगत होती है । 


वहाँसे विद्यत्‌छोकमें प्राप्त होनेके पश्चात्‌ विद्यतृके अनन्तरवर्ती अमानव पुरुषसे ही वरुणलोक 
आदि अतिवाह्यमान ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हैं, ऐसा समझना चाहिए, क्योंकि 'तान्बैचतात्पुरुषो०' 
( विद्य॒तूलोकमें पहुँचे हुए उन उपासक लोगोंको वह अमानव पुरुष आकर विद्य॒त्‌ लोकसे ब्रह्मलोकमें 
ले जाता है ) यह उस अमानव पुरुषकी गमयितृत्व श्रुति है। वरुण आदि तो उसके अप्रतिबन्ध 
करणसे अथवा किसी सहायताके अनुष्ठानसे अनुग्राहक होते हैं, ऐसा समझना चाहिए ॥ इसलिए यह 
ठीक कहा गया है कि अचिरादि आतिवाहिक देवतात्मा हैं ॥ ६ ॥ 

'सं एनान्ब्रह्म गमयति’ ( वह अम्रानव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्माके पास पहुंचता है ) यहाँ 
सन्देह होता है कि क्या कायं अपर ब्रह्मके पास पहुँचता है अथवा क्षविकृत मुख्यं परब्रह्मके पास ले 
, जाता है? संशय किससे होता है ? इससे कि ब्रह्मा शब्दका प्रयोग और गति श्रुति है । संशय होनेपर 
' अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं सगुण अपरब्रह्मके प्रति ही ले जाता है, ऐसा बादरि आचाय 
मानते हें । किससे ? इससे कि उसमें गति उपपन्न होती है। इस काय ब्रह्मामें गन्तव्यत्व उपपन्न होता 
है, क्योंकि परिच्छिन्न है । परन्तु परब्रह्मामें गन्तृत्व, गन्तव्य अथवा गति नहीं हो सकती, करण कि 
वहु सबंगत है और गन्ताओंका प्रत्यक्‌ आत्मा है ॥ ७ ॥ 


८५४ त्रह्वासूच-शाङ्करभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


६ 'ब्रह्मलोकान्गमयति ते तेषु धह्मकोकेषु पराः परावतो वसन्ति’ (बृह० ६।२।१५) इति च 
श्रुत्यन्तरे विशेषितत्वात्कायंत्रह्मविषयेव गतिरिति गम्यते। नहि बहुवचनेन विशेषणं 
परस्मिन्त्रझण्यवकल्पते । काय त्ववस्थाभेदोपपत्तः संभवति बहुवचनम्‌ । लोकश्रतिरपि 
विकारगोचरायामेव संनिवेशविशिष्टायां भोगभूमावाञ्जली-गोणी त्वन्यत्र ब्रह्मंव लोक 
एष सम्राट इत्यादिषु । अधिरणाधिकतव्यनिद्‌शोऽपि परस्मिन्त्रह्मण्यन।ञजखः स्यात्‌ । 
तस्मात्कार्यविषयमेवेदं नयनम्‌ ॥ ८ ॥ 

ननु कार्यविषयेऽपि ्रह्मशब्दो नोपपद्यते, समन्वये हि समस्तस्य जगतो जन्मादि 
कारणं प्रमेति स्थापितमिति । अत्रोच्यते 

सामीप्यात्तु तद्वयपदेशः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद--सामी प्यात्‌, तु, तद्वयपदेशः । 

खूत्रार्थ--( सामीप्यात्‌ ) कायंब्रह्म कारणब्रह्मकी संनिधिमे है, अतः ( तद्वयपदेशः ) कायं- 
ब्रह्ममें मी कारण ब्रह्मका शब्द प्रयोग होता हे । ( तु ) शब्द शङ्का निवत्त्यथ है । 

£ तुशब्द आशक्भाव्यावृत्यथः। परत्रह्मलामीप्यादपरस्य त्रह्मणस्तस्मिन्नपि ब्रह्म 
शब्दप्रयोगो न विरुध्यते। परमेव हि ब्रह्म विशुद्धोपाधिसंबन्धं कचित्कश्चिद्विकारघ 
नोमयत्वादिभिरुपासनायोपदिश्यमानमपरमिति स्थितिः ॥ ९ ॥ | 

ननु कायप्रातावनावृत्तिश्रवणं न घटते । नहि परस्माद््रह्मणोऽन्यत्र कचिन्नित्यतां 
संभावयन्ति । दर्शायति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनावृत्तिम्‌ “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 

“ब्रह्मलोकान्‌? ( एक अमानव पुरुष आकर इन्हें ब्रह्मलोकोंमें ले जाता है वे उन ब्रह्मलोकों 
में हिरण्यगभंकी परमायु तक अनन्त संवत्सरो तक निवास करते हैं) इसप्रकार अन्य श्रृतिमें विशेषित 
होनेसे काय ब्रह्मविषयक ही यति है, ऐसा ज्ञात होत हे । क्योंकि परब्रह्मामें बहुवचनसे विशेषण 
उपपन्न नहीं होता । काय ब्रह्मामें तो अवस्थाभेदकी उपपत्ति होनेसे बहुवचन संभव है। लोकश्र्‌ ति मी 
( लोकोंका श्रवण भी ) विकार विषयक संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशिष्ट मोगभूमिमें ही मुख्य है और 
अन्यत्र ब्रह्मेव छोक एष सम्राट ' ( हे सम्राट्‌ ! यह ब्रह्म ही लोक है ) इत्यादिमें तो गोणी है। 
अधिकरण ओर अधिकतव्य निर्देश भी परब्रहमामें मुख्य नहीं होगा । इसलिए यह उपासकका नयन 
कार्यत्रह्मविषयक ही है ॥ ८॥ 

परन्तु काय्रह्मविषयक सी ब्रह्मशब्द उपपन्न नहीं होता, क्योंकि समन्वय अधिकरणमें समस्त 
जगतुके जन्म आदिका कारण ब्रह्म ही है - ऐसा प्रतिपादित किया गया है ? इसपर कहते हैं--- 

'तु' शब्द शङ्काकी व्यावृत्तिके लिए हे । अपरब्रह्मको परब्रह्मके समीप होनेसे उसमें मी ब्रह्म 
शब्दका प्रयोग विरुद्ध नहीं हे, क्योंकि विशुद्ध उपाधि विशिष्ट परत्रह्म ही कहीपर किन्ही मनोमय 
आदि विकार धर्मोसे उपासनाके लिए उपदिष्ट हुआ अपरन्नह्म होता है, ऐसी स्थिति है ॥ ९॥ 

परन्तु उपासकको कायत्रह्मकी प्राप्ति होनेपर अनावृत्त श्रुति नहीं घटती, क्योंकि परब्रह्म 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

& काय ब्रह्मा गन्तव्य है, अब इसमें 'विशेषितत्वाञ्च' यह दूसरा हेतु कहते हैं। 'ब्रह्मलोकेषु' 
इस श्र तिमें बहुवचन, लोकशब्द और आधाराथंक सप्तमी विभक्ति इन हेतुबंसे काय ब्रह्म ही गन्तव्य 
सिद्ध होता है, क्योंकि उपाविदे कार्यत्रह्ममें बहुवचन आदि उपपन्न होते हैं ॥ ८॥ 

# यद्यपि ब्रह्म शब्द कार्यत्रह्ममें मुख्य-वृत्तिसे अनुपपन्न है, तो भी उसमें उपासनाके लिए गोणी वृत्तिसे 
ब्रह्मशब्दका प्रयोग हो सकता है, क्योंकि परब्रह्म ही विशुद्ध उपाधि विशिष्ट होकर कायं ब्रह्म है ॥९॥ 


अघि० ५ सू० १०-११-१२ | भाषानुवाद्‌~सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८५५ 


मानवमावतं नावतन्ते' ( छा० ४।१५।५ ) इति, तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्ति वयोध्वमायन्नस- 
तत्वमेति’ ( छा» ८।६।६, क० ६।१६ ) इति चेत्‌ । अत्र ब्रुमः 


कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परममिधानात्‌ ॥१०॥ 
पद्च्छेद्‌ -कार्यात्यये, तदध्यक्षेण, सह, अतः, परम्‌, अभिधानात्‌ । 
सूच्राथ--( कार्यात्यये ) काय ब्रह्मलोकका विनाश होनेपर उस लोकमें उत्पन्न आत्मसाक्षा- 
व्कारवाले तत्त्वज्ञानी ( तदध्यक्षेण सह ) उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगभके साथ ( अत! ) काय्रह्मासे 
( परम्‌ ) परब्रह्मको प्राप्त होते हैं, ( अभिधानात्‌ ) क्योंकि ऐसा श्रुतिमें अभिधान है । 

& का्यंत्रह्मलोकप्रलयप्रत्युपस्थाने सति तत्रैवोत्पन्नसम्यग्दशनाः सन्तस्तदध्यक्षेण 
हिरण्यगभण सहातः परं परिछुद्धं विष्णोः परमं पदं प्रतिपद्यन्त इति । इत्थं क्रममुक्तिर- 
नावृत्त्यादिश्र त्यभिधानेभ्योऽभ्युपगन्तव्या । न ह्यञ्जसेव गतिपूविका षरप्रासिः संभ 
बतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 

स्मृतेश्च ॥ १ १॥ 

पद्च्छेद्‌--स्मृतेः, च । 

सूत्राथ--और 'ब्रह्मणा सह? इस स्मृतिस भी कायं ब्रह्म विषयक गति सुनी जाती है । 

स्म्तिरप्येतमर्थमनुजानाति--'ब्रह्मणा सह ते सवं संप्राप्ते प्रतिसंचरे। परस्यान्ते कृता- 
तमानः प्रविशन्ति पर पदम्‌' इति । तस्मात्काय्रह्मविषया गतिः श्रयत इति सिद्धान्तः ॥१९॥ 

कं पुनः पूवपश्षमाशङ्गयायं सिदान्तः प्रतिष्ठापितः ? 'काय बादरिः’ (ब्रह्मसूत्र ४।३।७) 
इत्यादिनेति । इदानीं सृत्रेरेवोपद स्यते 

परं जेमिनिमर्यत्वात्‌ ॥ १२॥ 
पद्च्छेद--परम्‌, जमिनिः, मुख्यत्वात्‌ । 


दन्यत्र कहीं भी नित्यठाकी संभावना नहीं है । "एतेन प्रतिपद्यमाना०' ( इस देवपथसे जानेवाले इस 
मानव आवतमें नहों लोटते ) यह श्रति देवयान माउासे प्रस्थान किये हुएके लिए अनावृत्ति दिख 
लाती है । उनकी इस संसारमै पुनरावृत्ति नहीं होती, क्योंकि “तयोध्वमावल्नश्टतस्वमेति' ऐसी श्रुति 
है । ऐसा यदि कहो तो इसपर हम कहते हैं-- | 

कायं ब्रह्मालोकका प्रलय उपस्थित होनेपर वहाँपर जिनको सम्यग्दशन उत्पन्न हुजा है ऐसे 
उत्पन्न हुए सम्यग्दशंनवाले तत्त्वदर्थीलोग उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगमंके साथ इससे पर परिशुद्ध 
विष्णुके परमपदको प्राप्त होते हैं। इसप्रकार क्रम मुक्ति अनावत्ति आदि श्र ति अमिधानों-वचनोंसे 
स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि परत्रह्मकी प्राप्ति गति पूवक मुख्य नहीं हो सकती, ऐसा हमने 
“उपपत्ति’ पदसे उपपादन किया है ॥ १०॥ 

ब्रह्मणा सह०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेशर पर-हिरण्यगमं ( समष्टि छिङ्ग शरीररूप विकार ) 
का अन्त होनेपर.ब्रह्मळोकवासी वे सब तत्वदर्शी ब्रह्माके साथ परब्रह्मको प्रविश-प्राप्त होते हैं) यह स्सृति 
मी इस अथंका अनुमोदन करती है । इसलिए कायं ब्रह्माविषयक गति श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त है ॥११॥ 

परन्तु पुनः किस पुवपक्षको शङ्कु! कर कार्य बादरिः? इत्यादिसे यह सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है ? अब वह सुत्रोंग्ने ही दिखलाया जाता है-- 

_ सत्यानन्दी-दीपिका 

क उत्क्रान्तिके अनन्उर अचिरादि गति पूर्वक परब्रह्माकी प्राप्ति नहीं हो सकती । अतः छान्दोग्य 

आदिमें अनावृत्ति आदिका कथन क्रममुत्तिको लेकर है, इसलिए कोई बिरोध नहीं है ॥ १० ॥ 


८१६ ब्र्मसूत्र-दाङइरभाष्य | अ०४ पा० ३ 


सत्राथ--( जैमिनिः ) जेमिनि आचायंका मत है कि ( परम्‌ ) गठिका विषय परब्रह्म है, 
( मुख्यत्वात्‌ ) क्योकि परब्रह्म ही ब्रह्वाशन्दका मुख्य आलम्बन है । 

जेमिनिस्त्वाचार्यः 'स एनान्ब्रह्म गमयति’ (छा० ४।५५।५) इत्यत्र परमेव ब्रह्म प्रापय- 
तीति मन्यते । कुतः ? मुख्यत्वात्‌ । परं हि ब्रह्म रह्म शाब्दस्य मुख्यमालम्बनं गोणमपरम्‌, 
मुख्यगोणयोश्च सुख्ये संप्रत्ययो भवति ॥ १२ ॥ 


दशेनाच ॥१३॥ 
पदच्छेद-- दशनात्‌, च । 
सूआथ--और 'तथोध्वंमायन्नमृतत्वमेति' इत्यादि श्रुति भी गतिंपूत्रंक अमृतत्व दिखलाती है । 
'तयोध्वेमायन्रम्तस्वमेति' ( छा» ८।६।६, क० ६।१५ ) इति च गतिपूर्वकमम्तत्वं दर्श- 
यति । अमृतत्वं च परस्मिन्त्रह्मण्युपपद्यते न काय, विनारित्वात्का्यस्य । “अथ यत्रान्यत्प- 
इयति तदट्पं तन्मत्य॑म्‌’ (छा० ७।२।४।१) इति प्रवचनात्‌ परविषरयेव चेषा गतिः कठवल्लीषु 
पठयते। नहि तत्र विद्यान्तरप्रकमोऽस्ति, 'अः्यत्न धर्मादन्यत्राधर्मात्‌’ (कठ० २1१५) इति 
परस्यैव ब्रह्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ १३॥ | 
जूर रि ९ 
न च काय प्रतिपच्यमिसंघ्िः ॥१४॥ 
पद्च्छेद्‌--न, च, कार्ये, प्रतिपस्यमिसन्धि। । 
सूत्राथ--( प्रतिपत््यमिसन्धिः ) प्रजापतेः सभां वेश्म प्रपद्ये’ यह गृह प्राप्तिरूप सङ्कल्प (च) 
मी ( न कार्ये ) कायं ब्रह्मविषयक नही है, क्योंकि 'ते यदन्तरा? इससे कायं ब्रह्माले भिन्न परब्रह्म ही 
प्रकृत है । यह शड्का युक्त नहीं है, क्योंकि वाक्य और श्रुति प्रमाणसे दुर्बल प्रकरण बाधित है, अतः 
गृहप्राप्तिरूप सङ्कल्प कायंत्रह्म विषयक है, इसलिए कायं ब्रह्मा ही गन्तव्य है । 
४ अपि च "प्रजापतेः समां वेसम प्रपद्ये’ ( छा० ८।१४।१ ) इति नायं कायविषयः 
प्रतिपत्यभिसंधिः, 'नामरूपयोर्निवहिता ते यदन्तरा तदूब्रह्मः (छा० ८।१४।१) इति कार्यविल- 


जेमिनि आचाय तो `स एनान्ब्रह्म गमयति’ यहाँ परब्रह्मको ही प्राप्त कराता है, ऐसा मानते 
हें । किससे ? इससे कि वह मुख्य हे । परब्रह्म ही ब्रह्मशब्दका मुख्य आालम्बन है और अपर गोण 
है । मुख्य और गोणमें मुख्यमें संप्र्यय होता है ॥ १२ ॥ 

'“तयोध्वेमायज्नम्ट्तत्वमेति' ( हृदय देशसे निकली हुई उस मुख्य सुषुम्ना नाडीसै ऊध्वं जाकर 
अमृतमावको दी होता है) यह श्रुति गतिपुवंक अमृतत्व दिखलाती है, और अमृतत्व परकब्रह्ममें 
उपपन्न होता है कीय ब्रह्ममें नहों, क्योंकि कार्य ब्रह्म विनाशी है। “अथ यन्रान्यत्‌०” ( अब जिस 
अविद्यावस्थामें अन्यको देखता-है वह अल्प है बह मत्यं है ) इस प्रवचनसे परविषयक ही यह गति 
कठवल्लीमें पठित है । उसमें अन्य अपर-विद्याका प्रक्रम-प्रकरण नहीं है, क्योंकि “अन्यन्न घर्मादु०' 
( धमंसे भिन्न और अधमंते भिन्न है ) इस प्रकार परब्रहाका ही उपक्रम किया गया है ॥ १३॥ 

और “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये’ ( मैं प्रजापतिके समागृहुर्मे जाऊ ) यह प्राप्तिका सङ्चुल्प 
कायंब्रह्म विषयक नहीं है । क्योंकि 'नामरूपयोनिर्वहिता०' (वह आकाद्य नामदे प्रसिद्ध आत्मा अपनेमें 
स्थित जगद्बीङभूठ नाम ओर रूपको अभिव्यक्त करनेवाला है, वे जिसके अन्तर हें वह ब्रह्म है ) इस 

सत्यानन्दी-दीपिका 

क “प्रजापतेः समां वेइम प्रपद्ये’ इससे वेम प्राप्तिका संकल्प परब्रह्म विषयक कहा गया है, 
वह ठीक नहीं है, क्योंकि प्रजापति, समा और वेशम इन तीन शब्दात्मक श्रतियोंसे ओर उनके 
संघातात्मक वावयसे प्रकरण बाधित है । कारण कि वे सवगत ब्रह्मामें संगत नहीं होते । श्रुति ओर 


अधि० ५ सू० १४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८५७ 


क्षणस्य परस्येव ब्रह्मणः प्रकरतत्वात्‌, 'यशो$ह मत्रासि ब्राह्मणानाम्‌’ (छा० ८।१४।१) इति च 
सवीत्मत्वेनोपक्रमणात्‌, “न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महद्यशः’ (श्वेता० ४।१९) इति च 
परस्येव ब्रह्मणो यशोनापत्वप्रसिद्धेः । सा चेयं येइपप्रतिपत्तिर्गतिपूर्विका हादविद्यायासुः 
दिता-'तदपराजिता पूर्बेह्मण प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌’ (छा० ८।५।३) इत्यत्र । पदेरपि च गत्य- 
थत्वान्मार्गापेक्षा५डसीयते । तस्मात्परत्रह्मचिषया गतिश्चतय इति पक्षान्तरम्‌ । तावेतौ 
दौ पक्षावाचायेण सूत्रितो गत्युपपत्यादिभिरेको मुख्यत्वादिभिरपरः । तत्र गत्युपपत्त्या- 
दयः प्रभवन्ति मुख्यत्वादीनामासयितुं, नतु मुख्यत्वादयो गत्युपपत्त्यादोनित्याच एव 
सिद्धान्तो व्याख्यातो द्वितीयस्तु पूर्वपक्षः | न हासत्यपि संभवे म॒ख्य स्यवार्थस्य ्रह णमिति 
कञ्चिदाज्ञापयिता विद्यते | परविद्याप्रकरणेऽपि च तत्स्तुत्यथ विद्यान्तराश्रंयगत्यजुकीतं- 
नमुपपद्यते-'विष्वङ्‌ङन्या उस्क्रमणे अवन्तिः (छा० ८।६।६) इतिवत्‌ । 'प्रजापतेः समां वेइ 
प्रपद्ये (छा० ८।१४।१) इति तु पूर्वचाक्यविच्छेदेन कायऽपि प्रतिपक््याभिसंधिन विरुध्यते । 

गुणेऽपि च ब्रह्मणि 'सर्वात्मत्वसंकीतनं सवकर्मा सर्वकामः’ इत्यादिवदवकल्पते। तस्मा- 
दपरविपया एव गतिश्च॒तयः। केजित्पुनः- पूर्वाणि पूवपक्षसूत्राणि भवन्त्युत्तराणि सिद्धान्त 
सन्राणीत्येतां व्यवस्थामङुरुध्यमानाः परविषया एव गतिश्रतीः प्रतिष्ठापयन्ति, तदनुपप- 
न्म्‌ , गन्तव्यत्दानुपपत्ते्रह्मणः-'यत्सवंगतं सर्वान्तरं सर्वात्मकं च परं ब्रह्म’, आकाशवत्सवग- 
तश्च नित्यः, 'यत्साक्षादपरोक्षाद्ब्रह्म' (वृह० ३।४।१), “य आत्मा सर्वान्तरः’ (ब्रह ० ३।४।१), आत्म- 


"प्रकार कार्यत्रहारे £ कायंत्रह्मसे विलक्षण परब्रह्म ही प्रकृत है । 'यशोऽह०? ( मैं ब्राह्माणोंका यश-आत्मा होता हूँ ) 
ऐसा सर्वात्मरूपसे उपक्रम है, कारण कि “न तस्य प्रतिमाऽस्ति०' ( जिस ईश्वरका नाम महद्यश-सवंत्र 
पुण है ऐसे उस ब्रह्मकी कोई उपमा भी नहीं है ) इस प्रकार परब्रह्म ही यश नामसे प्रसिद्ध है । ओर 


यह वेइम प्राप्ति गति पूवंक है, वह 'तदपराजिता०' ( वहाँ अपराजित नामवालो ब्रह्माकी पुरी है, प्रशन 
हिरण्यगभसे विशेषरूपसे निमित और सुवणमय है ) यहाँ हादविद्यामें कही गई है। पद्‌ धातु मी 


गत्यथंक होनेसे उसे मागकी अपेक्षा निश्चित होती हे । इसलिए गति वोघक श्रतियाँ परब्रह्म विषयक हैं 
ऐसा पक्षान्तर है । वे ये दोनों पक्ष आचायने सूत्रसे दिखलाए हैं। एक गतिको उपपत्ति आदिसे और 


दूसरा मुख्यत्व आदिसे । उनमें गतिकी उपपत्ति आदि मुख्यत्व आदिका आमासखूपसे प्रतिपादन करनेमें 
समर्थ हैं, परन्तु मुख्यत्व आदि गतिकी उपपत्ति आदिका आभासरूपसे प्रतिपादन करनेमें समथ नहीं 


है । इसलिए आद्य ही सिद्धान्त कहा गया है ओर द्वितीय पूवपक्ष । क्योंकि संमव न होनेपर मी मुख्य 
अर्थका ही ग्रहण हो, ऐसा कोई आज्ञा करनेवाला प्रमाण विद्यमान नहों हे । परविद्याके प्रकरणमें मी 


अपरविद्याके आश्रय गतिका अनुकीतंत परविद्याकी स्तुतिके लिए 'विइवङङन्या उत्क्रमणे भवन्ति 
( भिन्न-भिन्न गतिवालो नाड्याँ केवल उऱ्क्रान्तिके लिए हैं इसके समान उपपन्न होता हे । “प्रजापते 
समां वेस्म प्रपद्ये' इसमें तो पूववाक्यसे विच्छदकर कायत्रह्वामें मी प्राप्तिका सङ्कल्प विरुद्ध नहीं है । 
सगुणब्रह्मामें मी सर्वात्मत्व संकीतंन 'सवकर्मा सवंकामः' इत्यादिके समान हो सकता है । इसलिए गति 
बोधक श्रूतियां मपरब्रह्म विषयक ही हैं। पुनः कोई लोग पूचंसुत्र पूवपक्षसुत्र हैं ओर उत्तरसूत्र 
सिद्धान्तसूत्र हैं, ऐसी व्यवस्थाको जानते हुए गतिबोधक श्रुति परब्रह्म विषयक ही प्रतिष्ठापित 
करते हैं। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि ब्रह्ममें गन्तव्यर््वकी उपपत्ति नहीं होती । 'यत्सवंगत० 
( जो सवंगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक और परब्रह्म है) “आकाशवत्सवगतश्च नित्य: ( आत्मा 
आकाशके समान सवंगत ओर नित्य है) 'यव्साक्षादपरोक्षाद्रह्म (जो साक्षात्‌ परोक्ष 


सत्यानन्दी-दीपिका 


वाक्र्यकी अपेक्षा प्रकरण दुबल है । इसलिए गति बोघक श्र तियाँ काय ब्रह्म विषयक ही हैं । इस प्रकार 
स्व सिद्धान्त कहकर अब अन्य मतका 'केचित्‌' इत्यादिसे निराकरण करते हुँ । 


८.” प्रह्ासूज-शाङ्करभाष्य [ अ०४ पा०३ 


वेदं सवम? (छा० ७।२५।२), 'बह्मेवेदं विश्वमिदं वरिम (मु० २।२।११) इत्यादिश्रुतिनिर्धारित- 
विशेषम्‌ , तस्य गन्तव्यता न कदाचिदप्युपपद्यते । नहि गतमेव गम्यते । अन्यो ह्यन्यद्ग- 
च्छतीति प्रसिद्धं लोके। ननु लोके गतस्यापि गन्तव्यता देशान्तरविरिष्टस्य दष्टा । यथा 
पृथिवीस्थ एव पृथिवीं देशान्तरद्वारेण गच्छतीति। यथा ऽनन्यत्वेऽपि बालस्य कालान्तर- 
विशिष्टं वार्धकं स्वात्मभूतमेव गन्तव्यं दृष्टम्‌, तद्वद्त्रह्मणोऽपि सर्वशक्त्युपेतत्वात्कथं- 
चिद्गन्तव्यता स्यादिति-न, प्रतिषिद्वखर्वविशेषत्वाद्घ्रह्मणः । 'निष्कलं निष्क्रियं शान्तं निर- , 
वद्यं निर्जनम्‌’ (श्वेता० ६।१९) 'अस्थूलमनण्वहस्वमदीघम्‌' (ब्रह ° ३।८।८), 'स बाह्याभ्यन्तरो ह्यज 
(मु० २।१।२), 'स वा एष महानज भात्माऽजरोऽमरोऽम्टृतोऽमयो ब्रह्म’ (बृह० ४।४।२५), 'स एष 
नेति नेत्यात्मा’ (बृह० ३।९।२६) इत्या दि श्रतिस्मृतिन्यायेभ्यो न देशकालादिविशेषयोगः पर- 
मात्मनि क्पंयितुं शक्यते । येन भूप्रदेशवयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्यात्‌ । भूचय- 
सोस्तु प्रदेशावस्थादिविरोषयोगादुपपद्यते देशकालविशिष्टा गन्तव्यता। जगदुत्पत्तिस्थि- 
तिप्रलयहेतुत्वश्रतेरनेकशक्तित्वं बह्मण इति चेत्‌-न, विशेषनिराकरणश्रतीनामनन्यार्थ- 
त्वात्‌। उत्पच्यादिश्चतीनामपि समानमनन्यार्थत्वमिति चेत्‌-न, तासामेकत्वप्रतिपाद्‌न 
परत्वात्‌ | सृ रादिरष्टान्तेहि सतो ब्रमण एकस्य सत्यत्वं विकारस्य चानृतत्वं प्रतिपाद 
यच्छास्त्रं नोत्पच्यादिपरं भवितुमर्हति । & कस्मात्पुनरुत्पत्त्यादिश्रुतीन्नां विशेषनिराकरण- 
ब्रह्म है ) 'य आत्मा’ ( जो आत्मा सबके अन्तर है) 'आत्मेवेदं सवम ब्रह्मवेद? ( यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
सवश्रेष्ठ ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्र तियोंसे सवगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक परब्रह्मा जो विशेषरूपसे निर्धारित 
किया गया है, उसमें गन्तव्यता कदाचिद्‌ भी उपपन्न नहीं होती, क्योंकि प्राप्त ही प्राप्य नहीं होता । 
लोकमें यह प्रसिद्ध है कि अन्य ही अन्यके प्रति जाता दै 1 परन्तु लोकमें प्राप्तको मी देशान्तर विशिष्ट- 
रूपसे गन्तव्यता देखी जाती है । जसे पृथिवीपर स्थित हुआ ही अन्य देशद्वारा पृथिवीके प्रति जाता है। 
जिस प्रकार बालकके अनन्य होनेपर भी अन्यकालसे विशिष्ट स्वात्मभत ही वार्धक्य गन्तव्यरूपसे देखा 
जाता है । वसे ही सम्पुण शाक्तियोंखे युक्त होनेके कारण ब्रह्मामें भी किसी प्रकार गन्तव्यता' हो सकती 
है ? नहीं, क्योंकि सवविरोषोंका ब्रह्मामें प्रतिषेध है, “निष्कलं०' ( ब्रह्म अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त 
अनिद्य, निर्लेप है) 'अस्थूलम०' (वह न स्थूल, न अणु, न ह्लस्व और न दीघं है ) 'स बाह्याभ्यन्तरो- 
ह्यजः०' ( वह बाह्य और भीतर विद्यमान है, अज है ) 'स वा एष०” ( वह यह आत्मा महान्‌, अज, 
अजर, अमर, अमृत, अमय ब्रह्मा है) “स एष०' ( जिसका मधुराण्डमे “यह नहीं, यह नहीं” ऐसा 
कहकर निरूपण किया गया है वह यह आतमा है ) इत्यादि श्र ति, स्मृति और अनुकूल तक देश, 
काल आदि विशेष योगकी परमात्मामें कल्पना नहीं की जा सकती, जिससे कि म-पदेश, वय-अवस्था 


न्यायसे इस ब्रह्मामें गन्तव्यता हो, परथिवी और वयमें तो प्रदेश और अवस्था आदि विशेषके योगसे 
देश काल विशिष्ट गन्तव्यता उपपन्न होती है। यदि कहो कि जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 


कारणत्व बोधक श्र्‌ तिसे ब्रह्मामें अनेक शक्तित्व है? तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विशेष निराकरणक 
श्र तियाँ अनन्याथक हैं। यदि कहो तो उत्पत्ति आदि श्रृतियोंमें मी अनन्यार्थरव समान है, तो ऐसा 
नहीं है, क्योंकि वे एकश्व प्रतिपादन परक हँ । मृत्तिका आदि दष्टान्तोंसे सत्‌ अद्वितीय ब्रह्ममें सत्यत्वका 
ओर विकारमें नृतत्वका प्रतिपादन करता हुदा शास्त्र उत्पत्ति आदि परक नहीं हो सकता । परन्तु 
यह केसे जाना जाय कि उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रतियाँ विशेष निराकरण करनेवाली श्र तियोंके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ निविरोष श्र तियाँ निराकांक्ष होनेसे स्वाथंमें फलवाली हैं, अतः अङ्गी हैं और विशेष श्रूतियां 

अफलवाली हैं, अतः निषेध्य विशेषके समपंण आदि द्वारा अद्भ भूत हे, क्योंकि “फलवत्सब्निषावफल 


अधि० ५ खू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी ऐपिकासहित ८५९, 


श्रुतिशेषत्वं न पुनरितरशेषत्वमितरासामिति ? उच्यते" बिशेषनिराकरणश्रुतीनां निरा- 
काह्लाथंत्वात्‌ । न ह्यात्मन एकत्वनित्यत्वश्युद्धत्वायवगतो सत्यां भूयः काचिदाकाङ्कोपजा- 
यते पुरुषाथसमातिवुद्धय पपत्तेः, तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपर्यतः’ (ईशा० ७), 'अमयं 
बे जनक प्राप्तोऽसि’ (ब्रृह० ४।२।४), 'विद्वान्न बिभेति कुतश्चन । एतं ह बाव न तपति, किमहं साधु 
नाकरव, किमहं पाप पकरवम्‌' ( तेत्ति० २।९।१ ), इत्यादिश्चुतिभ्यः, तथेव च विदुषां तु्टयनु- 
भवादिदर्शनात्‌ । विकारानृतामिसंध्यपचौँदाञ्च व्योः स रूत्युमाप्तोति य इह नानेव पश्यति' 
इति। अतो न विशेधनिराकरणश्रतीनामन्यरोषत्वमवगन्तुं शक्यम्‌ । नेवमुत्पच्यादिश्रतीनां 
निराकाङ्कार्थप्रतिपादनसामर्थ्य भस्ति। प्रत्यक्षं तु ताखामन्यार्थत्वं खमनुगम्यते। तथा हि- 
तत्रत चछुङ्गमुत्पतितं सोम्य विजानीहि नेदममूलं भविष्यति’ (छा०६।८।३) इत्युपन्यस्योदक सत पवे 
कस्य जगन्मूलस्य विज्ञे यत्वं दशंयति। “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति । 
यप्प्रयन्त्यमिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासस्व । तद्ब्रह्मेति’ ( ते० ३।१।१ ) इति च । एवमुत्पत्त्यादि- 
श्र॒तीनामैकात्म्यावगमपरत्वान्नानेकदाक्तियोगो अह्णः । अतश्चवगन्तव्यत्वानुपर्पात्तः । “न 
तस्य प्राणा उस्क्रामन्ति बहव सन्ब्रह्माप्येति’ (वृह० ४।४।६) इति च परस्मिन्ब्रह्मणि गति निंवार- 


अङ्गभूत हैं और विशेष प्रतिषेधक श्रृतियाँ उत्पत्ति आदि प्रतिप।दक श्रतियोंके अङ्ग नहीं है ? कहते हैं- 


विशेष निराकरणक 'श्रतियाँ निराक्लाक्षाथंक हैं, क्योंकि आत्मका एकत्व, नित्यरव, शुद्धत्व आदि ज्ञान 
होनेपर पुनः कोई मी आकांक्षा उत्पन्न नहीं होती । कारण कि “तत्र को मोहः०' ( उस समय एकत्व- 


दर्शी उस विद्वानूमें क्या मोह ओर शोक हो सकते हैं ? अर्थात्‌ नहीं हो सकते) अभय व० 

( हे जनक ! निश्‍चय तु अमयको प्राप्त हो गया है ) “विद्वान्न०' ( उस ब्रह्मके आनन्दको जानेवाला 
विद्वान्‌ किससे भी मयमीत नहीं होता उस विद्वानुको मैंने शुम कमं क्यों नहीं किया, पाप कमं क्यों 
किया इसप्रकारको चिन्ता सन्तप्त नहों करती ) इत्यादि श्रुतिसे पुरषाथ-पुरुषको अभीष्ट वस्तुकी समाप्ति 
विषयक बुद्धि उपपन्न होती है । उसी प्रकार तत्ववेत्ताविद्वानोंमें सन्तुष्टि अनुमव आदि देखनेमें आते 
हैं। ओर विकार एव अनृतमें ्मितन्धि-आग्रहका अपवाद मी है, क्योंकि “मत्योः स० (जो अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी श्रुति है । इसलिए विशेष निरा- 
करण करनेवाली श्रतियोमें अन्य शेषत्व नहीं जाना जा सकता । इसीप्रकार उत्पत्ति आदि प्रतिपादक 
श्रृतियोंमें निराङ्काक्ष अथ प्रतिपादन करनेकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि उनका तो अन्याथत्व प्रत्यक्ष 
समनुगत है। जैसे कि 'तत्रतच्डुङ्गम्‌०' ( हे सोम्य ! उस जलसे ही तु इस शरीररूप अङ्कर-क्वायको 
उत्पन्न हुआ समझ क्योंकि यह निमुल-कारण रहित नहीं हो सकता ) इसप्रकार उपक्रमकर उपसंहार-अन्तमें 
जगतुके मुलभूत एक ही सतूको विज्ञेयरूपसे दिखलाती है । ओर 'यतो वा०' (जिससे निश्चय ही ये सब 
भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे ये जीवित रहते हैं और अन्तमें विनाशोन्मुख होकर 
जिसमें लीन होते हैं, उसे विदोषरूपसे जाननेकी इच्छाकर वहीं ब्रह्मा है ) यह श्रुति है। इसभ्रकार 
उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रुतियाँ एकात्म्य अवगम परक होनेसे ब्रह्ममें अनेक शक्तिका योग नहीं हो 
सकता । इसलिए ब्रह्मामें गन्तव्यत्वकी अनुपपत्ति हे । “न तस्य प्राणा०' ( उस ब्रह्मावत्ताके प्राण इस 
शरीरसे उत्क्रमण नहीं करते, ब्रह्म ही होकर ब्रह्माको प्राप्त होता है ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मामें गतिका 
निवारण करती है । उसका स्पष्टो ह्यकेषाम्‌' इस सूत्रें व्याख्यात किया जा चुका है । गतिकी कल्पना 


त्यानन्दी-दीपिका | 
तदुङ्गम्‌' ( फलवानुकी सन्निधिमें अफलवान उसका अङ्ग है ) यह न्याय है । इससे निविशेष श्रृतियाँ 
सविशेष श्र्‌ तियोंके अङ्ग नहीं हो सकतीं । इसप्रकार न्यायसे सविरोष श्र.तियोंमें अङ्गत्व कहकर अब 
श्र तिप्ते मी प्रत्यक्षं तु? आदिसे कहते हैं । 


८६० ब्रझसृत्र-शाङ्करभाष्य | अ० ४ पा० दे 


यति । तदूव्याख्यातम्‌- स्पे होकेषाम्‌' (ब्रह्मसूत्र ४२।१३) इत्यत्र । छै गतिकल्पनायां च गन्ता 
जीवो गन्तव्यस्य त्रह्मणो5वयवो विकारो वाऽन्यो वा ततः स्यात्‌। अत्यन्ततादःस्म्ये गमना- 
नुपपत्तेः। यद्येचं ततः कि स्यात्‌-उच्यते? यद्येकदेशास्ते नेकदेशिनो नित्यप्रापतत्वान्न पुनत्रे- 
ह्यगमनमुपपद्यते,एकदे शेकदे शित्वकउपना च ब्रह्मण्यचुपपन्ना नि रवयवत्व प्रसिद्धे। विकार- 
पक्षेऽप्येतत्तुर्यम्‌, बिकारेणापि विकारिणो नित्यग्राप्तव्वात्‌ । नहि घरो मुदात्मतां परित्यज्या- 
तिष्ठते,परि त्यागे वाऽ पावप्राप्तेः । विकरावयवपक्षयोश्च तद्वतः स्थिरत्वादूत्रह्मणः संसा- 
रगमनमप्दनचक्ल्सम्‌ । अथान्य एव जीवो ब्रह्मणः। सो5णुवर्यापी मध्यमपरिमाणो वा 
भवितुमर्हति । व्यापित्वे गमनानुपपत्तिः, मभ्यमपरिमाणत्वे चानित्यत्’प्रसङ्गः । अणुत्वे 
कृत्स्नशरीरवेदनानुपपत्तिः। प्रतिषिद्धे चाणुत्वमध्यमपरिमाणत्वे विस्तरेण एुरस्तात्‌। पर 

स्म(च्चान्यत्वे जीवस्य'तस्वमसि’ (छा० ६।.।७) इत्याद्शशतबाधप्रसङ्गः। विकारावयवपक्ष 

योरपि समानोऽयं दोषः | विकाराचयवयो स्तद्वतोऽनन्यत्वादृदोष इति चेत्‌-न, मुख्यकः 
त्वानुपपत्तेः । सवष्वेते षु पक्षेष्वनिमाक्षप्रसङ्गः । संसार्यात्मत्वानि वृत्तेः । निवृत्तो वा स्वरूप- 
न।शप्रसङः,ब्रह्मात्मत्वानभ्युपगमाञ्च। ® यत्तु केश्चिज्जल्प्यत-नित्यानि नेमित्तिकानि कर्मा 


होनेपर वह गन्ता जीव गन्तव्य ब्रह्मका अवयव वा विकार अथवा उससे अन्य होना चाहिए ? क्योंकि 
अत्यन्त तादाःम्यमें गमन अनुपपत्न है । यदि ऐसा हो तो उससे क्या होगा? कहते हैं--यदि जीव 
ब्रहका एक देश-माग-अवयव हो तो उस एक देशी ब्रह्मके नित्य प्राप्त होनेसे पुनः ब्रह्मगमन उपपन्न 
नहीं होता । एक देश और एकदेशितव कल्पना ब्रह्ममें अनुपपन्न है, क्योंकि वह निरवयवरूपसे प्रसिद्ध 
हे । विकारपक्षमें मी यह अनुपपत्ति समान है, कारण कि विकारसे विकारी नित्थ प्राप्त हे । घट 
मृदात्मताका परित्याग कर अवस्थित नहीं होता, क्योंकि परित्याग करनेपर उसका अमाव प्राप्त होगा । 
विकारपक्ष ओर अवयवपक्षमें विकारी और अवयवी ब्रह्मके स्थिर होनेसे संसारगमन मो अनिश्चित 
हे । यदि जोव ब्रह्माले अन्य है तो यह अण, व्यापी थवा मध्यमपरिमाण वाला हो सकता है । 
वथापी-व्यापक होनेपर ठो गमनकी अनुपपत्ति है । मध्यपरिमाणवाळा होनेपर अनित्थत्व प्रसङ्ग है । 
अणृत्व होनेपर समस्त शरीरगत वेदना नहीं हो सकठी। अणुत्व ओर मध्यम परिमाणत्दका तो 
विस्तारसे पुव प्रतिषेध किया गया है। जीवका परमात्मासे अन्य होनेपर “तत््वमसि' इत्यादि एकत्व 
बोधक शास्त्रका बाघ प्रसङ्ग होगा । यह दोष तो विकार और अवयव पक्षमें मी समान है । यदि कहो 
कि विकार ओर अवयव तो विकारी ओर अवयवीसे अनन्य हैं, अतः उक्त दोष नहीं है, ठो ऐसा नहीं 
है, क्योंकि मुख्य एंकश्वकी अनुपपत्ति होती है, और इन सब पक्षोंमें अनिर्मोक्ष प्रसङ्ग है, कारण कि 
संसार्यात्मत्वकी निवृत्ति नहीं होगी, अथवा निवृत्ति होनेपर उसके स्वरूपका नाश प्रसंग होगा, क्योंकि 
उसमें ब्रह्मात्मत्वका स्वीकार नहीं किया गया है। कुछ लोग तो यह कहते हैँ-नित्य और नेमित्तिक 


सत्यानन्दी-दीपिका | 

*॑ यदि गन्ता जीवकी गतिकी कल्पना की जाय तो यह प्रश्‍न उठता है कि गन्ता जीवका गन्तव्य 
अद्यके साथ वया सम्बम्ध है? क्या वह गन्तव्य ब्रह्मका अवयव है वा विकार है अथवा अन्य है? 
प्रथम दो विकल्प भेद और अभेदे हैं और तृतीय अत्यन्त भेदमें है । अत्यन्त अभेदमें तो गमन 
नहीं हो सकता । अतः 'उच्यते' आदिसे सब विकल्पोंका समाधान किया ग्रया है । 

ॐ. अब अन्य मतका 'यत्त' इत्यादिसे उपन्यास कर खण्डन करते हैं। संसारका निमित्त 
कम हैं उनके अभावसे संसारका अभावडूप मोक्ष स्वतः सिद्ध है। इसलिए ब्रह्माज्ञानके विना भी 
संसारके अमाव होनेसे मोक्ष होता हे । जैसे रोगके निमित्तका अभाव होनेसे रोग निवृत्त हो जाता 
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ण्य नुष्ठीयन्ते प्रत्यवायानुत्पत्तये, काम्यानि प्रतिषिद्धानि च परिहियन्ते स्वर्गनरकानवाप्तये 
सांप्रतदेहोपभोग्यानि च कर्माण्युपभोगेनेव क्षिप्यन्त इत्यतो वतंमानदेहपातादृध्व देहा- 
न्तरप्रतिसंघानकारणाभावाव्स्वरूपावस्थान लक्षणं कंबल्यं विनापि त्रह्मात्मतयेवंवृत्तस्य 
सेत्स्यतीति-तदसत्‌, प्रमाणाभावात्‌। न ह्यतच्छास्त्रेण केनचित्प्रतिपादितं मोक्षार्थीत्थं 
समाचरेदिति । स्वमनीषया त्वेतत्तकितं यस्मात्कर्मनिमित्तः संसारस्तस्मान्निमित्ता- 
भावान्न भविष्यतीति । न चेतत्तकयितुमपि शाक्यते, निमित्ताभावस्य दुर्ज्ञानत्वात्‌ । 
बहुनि हि कर्माणि ज्ञात्यन्तरसंचितानीष्टानिष्टविपाकान्येकेकस्य जन्तोः संभाव्यन्ते । तेषां 
विरुद्धफलानां युगपदुपभोगासंभवात्कानिचिलब्यावसराणीदं जन्म निमिमते, कानिचित्त 
देशा कालनिमित्तप्रतीक्षाण्यासत इ्यतस्तेषामवरिष्टानां सांप्रतेनोपभोगेन क्षपणासंभवान्न 
यथावर्णितचरितस्यापि वर्तमानदेहपाते देहान्तरनिमित्ताभावः शाक्यते निइचेतुम्‌। कमं- 
शोषसद्भावसिद्विश्च ‘तद्य इह रमणीयचरणाः’, 'ततः सेषेण' इत्यादिश्रतिस्सृतिभ्यः । ® स्यादे 
तत्‌-नित्यनेमित्तिकार्न तेषां क्षेपकाणि भविष्यन्तीति, तन्न, विरोधाभावात्‌ । सति हि 
विरोधे क्षेप्यक्षेपकभावो भवति । नच जन्मान्तरसंचितानां सुङतानां नित्यनेमित्तिकेरस्ति 
विरोधः । शुद्धिरूपत्वाविशेषात्‌। दुरितानि त्वशुद्धिरूपत्वात्सति विरोधे भवतु क्षपणं नतु 
कर्मोका अनुष्ठान प्रत्यवांयकी अनुत्पत्तिके लिए किया जाता है । काम्य और प्रतिषिद्ध कर्मोका स्वग 
और नरककी आप्रप्तिके लिए परिहार किया जाता है । वतमान देहके उपमोग योग्य कम उपभोगसे 
ही क्षय हो जते हें, अत: वतमान देहपातके अनन्तर अन्य देहके प्रठिसंधान कारणका अभाव होनेसे 
स्वरूपावस्थानरूप केवल्य ब्रह्मात्मताके विना भी एवंवृ्त पुरुषको सिद्ध होगा । वहु ठीक नहीं है, 
क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । -मोक्षार्थी इसप्रकार आचारण करे यह किसी मी शास्त्रसे प्रति- 
पादित नहीं है । यह अपनी बुद्धिसे हो ठक किया गया है, क्योंकि कमं निमित्तक संसार है, अतः 
निमित्तके अभावसे संसार नहीं होगा । परन्तु यह तकं मी नहीं किया जा सकता, कारण कि निमित्त 
का अभाव दुज्ञय हे । एक एक प्राणीके अन्य-अन्य जन्ममें संचित इष्ट, अनिष्ट फलवाले अनेक कमं 
संभावित हैं । अत्यन्त विरुद्ध फलवाले उन कर्मोका युगपत्‌ उपभोग संभव न होनेखे उनमें खे फल 
देनेका अवसर प्राप्त किए हुए कुछ कर्म इस जन्मका निर्माण करते हैं और देश, काल और निमित्त 
की प्रतीक्षा करनेवाले कुछ कमं रहते हैं। इसलिए उन अवशिष्ट कमोंका संप्राप्त उपमोगसै क्षपण 
असंमव होनेसे यथावणित चरितवालेका भी वतंमानदेहृके पात होनेपर अन्य देहके निमित्तका 
अभाव निश्चित नहीं किया जा सकता है । 'तद्य इह०' ( इसलिए जो यहाँ रमणीय चरणवाले हैं ) 
ततः शेषेण' ( पीछे शेषश्रे ) इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे कमंशेषके सद्भावकी सिद्धि होती है । 
परन्तु यह शङ्का हो सकती है-नित्य और नमित्तिककम उन-अवशिष्ट कर्मोके क्षेपक ( नाशक ) 
होंगे, बह युक्त नहीं हे, क्योंकि उनमें विरोधका अमाव हे । विरोध होनेपर ही नाइय-नाशक भाव 


होता है । जन्मान्तरमें सञ्चित सुकृत कर्मोका वतमान नित््य-नमित्तिकके साथ विरोध नहीं है, कारण 
कि दोनोंमें शुद्धरूपत्व समान है। दुरितोंका अशुद्धिलूप होनेसे विरोध होनेपर विनाश मले हो, 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
है ओर पुनः नहीं होता । परन्तु यह कथन असङ्गत है, क्योंकि प्रमाणके विना केवल तकसे किसी 


सिद्धात्तकी सिद्धि नहीं हो सकती है । कम तक अगम्य हैं, अतएव 'गहना कमणो गतिः? ( गीता» 
४।१७ ) इत्यादि स्मृति ओर 'तद्य इह’ इत्याति श्र तिसे अवशिष्ट कर्मोका अस्तित्व सिद्ध होता हे । 


# अनारव्ध फलवाले पुण्य-पाप भले हों, परन्तु उनका नित्य-नमित्तिक कर्मोके अनुष्ठानसे 
नाश होनेपर जन्मान्तर न होगा, इस आशयसे स्य्रादेतत्‌०' इत्यादिसे शङ्का करते हें । परन्तु यहाँ 
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तावता देहान्तरनिमित्ताभावसिद्धिः, सुकृतनिमित्तत्वोपपत्ते', दुरितस्याप्यरोषक्षपणा- 
नवगमात्‌ । नच नित्यने मित्तिकानुष्ठानात्प्रत्यवायानुस्पत्तिमात्रम्‌ , न पुनः फलान्तरोत्पत्ति- 
रिति प्रमाणमस्ति, फलान्तरस्याप्यनुनिष्पादिनः संभवात्‌ । स्मरति ह्यापस्तम्बः--'तद्य- 
थाम्र फलाथ निमिते छायागन्धावनूत्पद्यते एवं घम चयमाणमर्था अनूत्पद्यन्ते' इति । न चाखतिं 
सम्यग्द्दाने सर्वात्मना कास्यप्रतिषिद्धवजंनं जन्मप्रायण।न्तराले केनचित्प्रतिज्ञातुं शक्यम्‌। 
सुनिपुणानामपि सृक्ष्मापराघद्शाना'  । खंशायितव्यं त भवति, तथापि निमित्ताभावस्य 
दुक्षनित्वमेव । न चानभ्युपगम्यमाने ज्ञानगम्ये ब्रह्मत्मत्वे कतृत्वभोक्तृत्वस्वभावस्या- 
त्मन केबल्यमाकाह्धितुं शाक्यम्‌। अग्न्योष्ण्यवत्स्वमावस्यापरिहारायत्वात्‌ । £ स्यादे- 
तत्‌ । कतृंत्वभोक्तृत्वकायमनर्था न तच्छक्तिस्तेन राक्यत्यवस्थानेऽपि कायपरिहारा- 
दुपपन्नो मोक्ष इति- तच्च न, शक्तिसद्भावे कार्यप्रसवस्य दु्निवारत्वात्‌। अथापि स्यान्न 
केवला शक्तिः कायंमारभतेऽनपेक्ष्यान्यानि निमित्तानि, अत एकाकिनी सा स्थितापि 
नापराध्यतीति-तच्च न, निमित्तानामपि शाक्तिळक्षणेन संबन्धेन नित्यसंबद्धत्वात्‌ । 
तस्मात्करतृत्वभोक्तृत्वस्वभावे सत्यात्मन्यसत्यां विद्यामम्यायां ब्रह्मात्मतायां न 


परन्तु इतनेसे देहान्तर निमित्तके अभावकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि सुकुतोंमें निमित्तत्व उपपन्न है 
और दुरितका मी अशेष विनाश अवगत नहीं होता । इसीप्रकार नित्य-नैमित्तिकक्षे अनुष्ठानसे प्रत्यवाय 
की अतुत्पत्तिमात्र होती है और अन्य फलकी उत्पत्ति नहीं होती, ऐसा होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 
क्योंकि अन्य फलका भी उसके साथ निष्पन्न होना सम्भव है । 'तद्यथाम्रे०' ( जैसे फलके लिए 
निमिठ आम्रवृक्षके पीछे छाया ओर गन्ध उत्पन्न होते हैं, वसे धम अनुष्ठानके पीछे अथ उत्पन्न होते 
हैं ) यह आपस्तम्ब स्मृति है । सम्यग्दशनके न होने तक जन्म-मरणके मध्यमें सर्वाटमना काम्य ओर 
प्रतिषिद्धके त्यागकी किसीसे मी प्रतिज्ञा नहीँ की जा सकती, क्योंकि कमकुशल पुरुषोंमें भी सुक्ष्म 
अपराध देखनेमें आता है । संशयका विषय तो हो सकता है, तो मी निमित्तका असाव दुविज्ञेय ही 
है । ज्ञानगम्य ब्रह्मात्मत्व स्वीकार न करनेपर तो कतृत्व मोकतृत्व स्वमाववाले आत्माके केवल्यकी 
आाकाङ्छा नहीं की जा सकती, कारण कि अग्नि-ओष्ण्यके समान स्वभाव अपरिहायं है। ऐसा हो, 
परन्तु कतृत्व, भोवतृत्वरूप कायं अनथक है उसकी शक्ति नहीं, इससे शक्तिके अवस्थित होनेपर मी 
कार्यके परिहारसे मोक्ष उपपन्न होता है ? वह युक्त नहीं है, क्योंकि शक्तिके सःद्भावमें कायंका जन्म 
दुनिवार है । ओर मी शङ्का होती है कि केवल शक्ति अन्य देश, काल आदि निमित्तोंकी अपेक्षा 
न कर कार्यका आरम्म नहीं करती, इससे वह एकांकी स्थित होती हुई मी पराध नहीं करती ? वह 
सी ठीक नहीं, क्योंकि निमित्त भी शक्तिूप सम्बन्धसे नित्य सम्बद्ध हैं। इसलिए कतव मोकतृरंब 
स्वसावके विद्यमान होनेपर और आत्मामें विद्यागम्य ब्रह्मात्मत्व न होनेपर तो किसी प्रकार मी मोक्ष 
की झला नहीं है । और 'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (.ज्ञानके विना मोक्षके लिए अन्य साधन 
सत्यानन्दो-दौपिका २. 
यह प्रश्‍न उठंता है कि कतुत्व आदि आमाका स्वभाव है अथवा उसमें आरोपित है? प्रथमपक्षमें- 
क्या वह स्वभावकायं दै अथवा शक्ति? कायंपक्षमें--उस कायंकी निवृत्तिमें मोक्ष दै अथवा उसकी 
स्थितिमें ? प्रथमपक्ष-अग्नि-ओष्ण्यके समान स्वभाव निवृत्त नहीं किया जा सकता । द्वितीय-स्थितिमें 
तो वदतोव्याधात है, क्योंकि जब कायं विद्यमान है तो मोक्ष कंसे हो सकता है । अब स्वभाव शक्ति 
हे, इस पक्षकी "स्यादेतत्‌' इत्यादिसे शङ्का करते हैं । 
& यदि कर्तृत्व आदि आत्मामें आरोपित है, यह द्वितीय पक्ष कहो तो वह उत्वञ्चानसे ही 
निवृत्त हो जाता है, इस विषयमै 'नान्यः पन्था विद्यतेश्यनाय' “ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌' इत्यादि श्रुति 
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कथंचन मोक्ष प्रत्याशास्ति । श्रुतिञ्च-'नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्रेता० ३।८ )इति ज्ञाना- 
दन्यं मोक्षमाग वारयति । परस्मादनन्यत्वेऽपि जीवस्य सवंव्यवद्दारलोपप्रसङ्ग; । प्रत्याक्षा- 
दिप्रमाणाप्रवृत्ते रिति चेत--न, प्रोकप्रबोधात्स्वप्नव्यवहारवत्तदुपपत्तः शास्त्रं च यत्र हि 
द्वैतमिव भवति तदितर इतरं प्यति’ (बृह० २।४।१४,४।५।१५ ) इत्यादिना5प्रबुद्धविषये प्रत्य- 
क्षादिव्यवद्दारमुकत्वा पुनः प्रबुद्ध विषये “यत्र त्वस्य सवसास्मैवाभूत्तत्केन कं पयेत्‌’ (बृह० २।४।- 
१४,४।५।१५ ) इत्यादिना तदभावं दुर्दायति। तद्वदेवं परत्रह्मविदो गन्तव्यादि विज्ञातस्य 
बाधितत्वान्न कथंचन गतिरुपपादयितुं शंकया । किविषयाः पुनगति श्रुतय इति ? उच्यते- 
सगुणविद्याविषया भविष्यन्ति। तथा हि-कचित्पञ्चाग्निविद्यां प्रकृत्य गतिरुच्यते, कचि- 
त्पयंङ्कविद्यां कचिद्वेश्वानरविद्याम्‌। यत्रापि ब्रह्म प्रकृत्य गतिरुच्यते-'यथा प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म 
खं ब्रह्म” ( छा० ४।१०।५ ) इति, 'भथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइ’ ( छा० ७।१।९ ) 
इति च, तत्रापि वामनीत्वादिभिः खत्यकामादिभिश्च गुणेः सगुणस्येवोपास्यत्वात्लंभवति 
गतिः। न कचित्परत्रह्मविषया गतिः श्राव्यते, यथा गतिप्रतिषेघः श्रावितः-'न तस्य प्राणा 
उत्क्रामन्ति’ ( बृह० ४।४।६ ) इति । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌” ( तै०२।१।१ ) इत्यादिषु तु सत्यप्या- 
प्नोतेगत्यथत्वे वर्णितेन न्यायेन देशान्तरप्राप्त्यसंभवात्स्वरूपप्रतिपत्तिरेवेयमविद्याध्यारो- 
पितनाम रूपप्रविळयापेक्षयाऽभिघीयते- ब्रह्मेव सखह्माप्येति ( बृह० ४।४।७ ) इत्यादिवदिति 
द्रष्टव्यम्‌ । अपि च परविषया गतिवर्याख्यायमाना प्ररोचनाय वा स्यादनुचिन्तनाय वा? तत्र 

नहीं है ) यह श्रुति ज्ञानसे अन्य मोक्षमामंका वारण करती है। जीवका परमात्मासे अनन्य होनेपर 
भी सब व्यवहारका लोप प्रसङ्ग होगा, क्योंकि इस पक्षमें प्रत्यक्ष आदि प्र माणोकी प्रवृत्ति नहीं है, ऐसा 
यदि कहो तो नहीं, क्योंकि तत्तवज्ञानके पूव स्वप्नव्यवहारके समान उसको उपपत्ति होतो है । 'तत्र हि०' 
( जहाँ दैत-सा होता है वहाँ अन्य-अम्यको देखता है ) इत्यादिसे शास्त्र अप्रबुद्धविषयमें प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार कहकर पुन: प्रबुद्धविषयमें 'यन्न त्वस्थ्‌०' ( जिस समय इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो 
गया तब किससे किसे देखे ) इत्यादि शास्त्रथे उसका अभाव दिखलाते हैं। इसलिए परत्रह्माज्ञानीके 
गन्तव्य आदि विज्ञानका बाध होनेसे किसीप्रकार मो गतिका उपपादन नहीं किया जा सकता । 
तब गति प्रतिपादक श्रुतियाँ किसको विषय करती हैं ? कहते हैं-सगुण विद्या विषयक होंगी । जेसे कि 
कहीं पच्चाग्नि विद्याको प्रस्तुतकर गति कहो जाती है, तो कहींपर पयंडुविद्या और कहींपर वश्वानर- 
विद्याका उपक्रम कर कही जाती है। ओर जहाँ ब्रह्मको प्रस्तुतकर गति कही जाती है, जेसे' "प्राणो 
ग्रहा०' ( प्राण ब्रह्म है, सुख ब्रह्म आकाश ब्रह्म है। ) और “अथ यदिदम०' ( अब इस रारीररूपी 
ब्रह्मपुरकें मीतर जो यह सूकम कमलाकार गुह है ) यह श्रुति है। वहाँपर मी वामनीत्व आदि ओर 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे सगुणब्रह्मके ही उपास्य होनेसे गति सम्भव है । जसे 'न तस्य०' ( उस 
ब्रह्मवितके शरीरसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) इसभ्रकार गतिका प्रतिषेध सुनाया गया है, वेसे कहींपर 
परब्रह्म विषयक गति नहीं सुनाई जाती । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌' इत्यादि श्रतिमें “अप” घातु गतयर्थक 
होनेपर मी वर्णित न्याय (ब्रह्म सवंगत सर्वान्तर और सर्वात्मा है) से देशान्तर प्राप्तिका असंमव होनेसे 
अविद्यासे अध्यारोपित नाम, रूपके विलयकी अपेक्षा ब्रह्म सन्ब्रह्माप्येति’ इत्यादिके समान यह स्वरूप- 
प्राप्ति ही अभिहित है, ऐसा समझना चाहिए। और परब्रह्मा विषयक व्याख्यान की हुई गति 
प्ररोचनके लिए अथवा अनुचिःतनके लिए होगी ? उसमें ब्रह्मतत््ववित्‌ पुरुषमें तो गतिको उक्तिसे 

सत्यानन्दी दीपिका 

प्रमाण हैं । इसप्रकार प्रासद्धिककां परिहारकर अब प्रकृत परमतत्त्वका 'तदेवम्‌' इत्यादिसे उपसंहार 
करते हैं । इसलिए सवगत सर्वान्तरात्मा ब्रह्म गन्तव्य न होनेखे परत्रद्वावितृकी गति नहीं हो सकती । 
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प्ररोचनं तावद्त्रह्माविदो न गत्युक्त्या क्रियते, स्वसंवेद्येनेवाव्यवहितेन विद्यासमपितेन 
स्वास्थ्येन तत्सिद्धेः । नच नित्यसिद्धनिःश्रयसनिवेदनस्हा साभ्यफलस्य विज्ञानस्य गत्यनु- 
चिन्तने काचिदपेक्षोपपद्यते। तस्मादपरध्रह्मचिषया गतिः । तत्र परापरत्रह्मविवेकानवधार- 
पेन पर स्मिन्त्रहणि वर्तमाना गतिश्रतयःपरस्मिन्नभ्यारोप्यन्ते। & कि दे ्रह्मणी-परमपर 
चेति? बाढं द्वे-'एतद्वं सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः” (प्रर ५।२) इत्यादिद्‌र्दानात्‌ । 
कि पुनः ब्रह्म किमपरमिति ? उच्यते-यत्राविद्याकतनामरूपादिबिरोषप्रतिषेघाद स्थुला- 
दिदान्देर्बह्मोपदिइयते, तत्परम्‌ । तदेव यत्र नामरूपादि विशेषेण केनचिद्वि रिष्टमुपासना- 
योपदिइ्यते-मनोमथः प्राणशरीरो भारूपः’ (छा० ३।१४।२) इत्यादिदाब्दैस्तद्परम्‌ । नन्वे 

वमद्वितीयश्रृतिरुपरुध्येत, न; अविद्याकतनामरूपोपाधिकतया परिहृतत्वात्‌ । तस्य चापर- 
ब्रह्मोपासनस्य संनिधो श्रयमाणम्‌ “स यदि पितृलोककामो मवति’ ( छा० ८।२।१ `) इत्यादि 
श्वर्यलक्षणं संलारगोचरमेव फलं भवति’ अनिवर्तितत्वादविद्यायाः। तस्य च देश- 
विशेषावबद्धत्वात्तत्याप्त्थ गमनमविरुद्धम । सवंगतत्वेऽपि चात्मन आकाशस्येव घटादिः 
गमने, बुद्धयाद्रपाधिग मने गमनप्रसिद्धिरित्यवादिष्म 'तदगुणसारत्वात' ( बह्मसूत्र २।३।२९ ) 
इत्यत्र। तस्मात्‌ 'काय बादरिः’ (बह्मसूत्र ९।३।७) इत्येष एवं स्थितः पक्षः। “परं जेमिनि 

(ब्रह्मसूत्र ४।३।१२) हति तु पक्षान्तरप्रतिभानमात्रप्रद रानं प्रश्ञाविकासनोयेति द्रष्टव्तम्‌ ॥१४।॥ 


प्ररोचन नहों किया जाता, क्योंकि बहु तो स्व सवेद्य विद्यासे समपित अव्यवहित स्वास्थ्यसे सिद्ध है । 
झौर नित्य सिद्ध निश्रयस निवेदन विशिष्ट असाघ्यफलवाले विज्ञानकी गतिके अनुचिन्तनमें कोई अपेक्षा 
उपपन्न नहीं होती । इससे अपरब्रह्म विषयक गति है । उसमें पर ओर अपर ब्रह्मके विवेकका निश्‍चय न 
होनेसे अपरब्रह्ममें वर्तमान गतिबोधक श्रुतियां परब्रह्ममें अध्यारोपित की जाती हैं । क्या पर और अपर 
दो ब्रह्मा हैं? हाँ, ठीक, दो ब्रह्म हैं । क्योंकि “एतद्रे सत्यकाम०' ( पिप्पलादने कहा--हे सत्यकाम ! 
यह जो ओंकार है वही निश्चय पर और अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखनेमें आता है । तो परब्रह्म क्या 
है और अपर ब्रह्म वग है ? कहते हैं-जहाँ अविद्याकृत नाम-रूप आदि विदोषके प्रतिषेधसे अस्थूल 
आदि शब्दोंसे ब्रह्म उपदिष्ट हे वह परब्रह्म है, क्षौर वही जब नाम-रूप आदि किसी विशेषणसे विशिष्ट 
होता हुआ उपासनाके लिए मनोमयः प्राणश्चरीरो मारूपः०' ( ब्रह्म मनोमय, प्राणशरीर माख्प है ) 


इत्यादि शब्दोसे उपदिष्ट होता है वह अपर ब्रह्मा है । परन्तु ऐसा होनेपर अद्रत प्रतिपादक श्रुति बाधित 
होगी ? नहीं, क्योंकि अविद्याक्कत नाम-रूप उपाधिसे यक्त होनेके कारण वह परिहत है। और अपर- 


ब्रह्माकी उपासनाका उसके समीपमें 'स यदि०' ( यदि वह पितृलोककी कामनावाला होता है.) इत्यादि 
जगत्‌ ऐश्वयेरूप संसार विषयक ही श्रूयमाण फल होता है, क्योंकि उसकी अभी तक अविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है। ओर वह देराविरोषमें अवबद्ध है, इसलिए उस देशकी प्राप्तिके लिए गमन विरुद्ध नहीं 
है । आत्माके सवंव्यापक होनेपर भी जेसे घट आदिके गमनसे आकाशका गमन होता है, वसे ही 
बुद्धि आदि उपाधिके गमन होनेपर झास्मामें गमत प्रसिद्ध है, ऐसा 'तदगुणसारत्वात्‌ इस सूत्रमें हमने कहा 
है। इसलिए 'काय बादरि।' ( बादरि आचायंके मतमें कायंब्रह्म ही गम्य है) यही सिद्धान्त 


पक्षं है । “परं जेमिनिः' ( जेमिनि आचायंके मतमें परब्रह्म ही गम्य है ) इसप्रकार अन्यपक्षका प्रतिमा- 
नमात्र प्रदशन तो केवल बद्धिकी विशदताके लिए है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १४॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& माया उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मा पर है और माया उपाधि युक्त वही ब्रह्म अपर दै । 'अस्थूक- 
मन्वणु’ इत्यादि श्रृतियाँ अविद्याकृत नाम-रूप विशेषका प्रतिषेध करती हुई परब्रह्मका प्रतिपादन करती 
हैँ 1 यः सर्वज्ञः सववित्‌’ “सत्यकामः सत्यसङ्गल्पः' इत्यादि श्रुतियां सोपाधिक अपर ब्रह्मका प्रतिपादन 
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( ६ अप्रतीकालस्बनाधिकरणम्‌ । सू १५-१६) 
अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण उभयथाऽदोषात्तत्क्रतुश्च ॥ १५ ॥ 
पदच्छेद--अप्रतीकालम्बनानू, नयति, इति, बादरायणः, उमयथा, अदोषात्‌, तत्क्तुः, च । 
सूचार्थ--( अप्रतीकालम्बनान्‌ ) अमानव पुरुष अप्रतीकोपासकोंको ( नयति ) ब्रहशलोकमें ले 

जाता है, ( बादरायणः ) ऐसा आचाय बादरायणका मत ह्वै । ( उभयथाऽदोषात्‌ ) क्योंकि कुछ 
उपासकोंको ले जाता है और कुछको नहीं ले जाता, ऐसा होनेपर भी दोष नहीं है, कारण कि ( तहक़- 
तुश्च ) ब्रह्मक्रतु ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है । | | 
% स्थितमेतत्कार्यविषया गतिर्न परविषयेति । इदसिदानीं संदिह्यते-किं सर्वान्वि- 
कारालम्बनानविदोषेणेवामानवः पुरुषः प्रापयति ब्रह्मलोकमुत कांश्चिदेवेति । कि तावत्पा- 
तम्‌ ? सवषामेवैधां विदुषामन्यत्र परस्मादू्रह्मणो गतिः स्यात्‌ । तथा हि “अनियमः सर्वाः 
सास्‌ ०' (बह्मसूत्र ३।३।३१) इत्यत्राविशेषेणेवेषा विद्यान्तरेष्ववतारितेति । पचं प्राप्ते प्रत्याह- 
अप्रतीकालम्बनानिति । प्रतीकालम्बनान्वजयित्वा सर्वानन्यान्विकारालम्बनान्नयति ब्रह्म- 
लोकमिति बाद्रायण आचारयो मन्यते । न होवमुभयथाभावाभ्युपगमे कश्चिद्दोषो5स्ति, 
अनियमन्यायस्थ प्रतीकव्यतिरिक्तेष्वप्युणसनेषूपपत्तेः। तत्क्रतुश्वास्योभयथाभावस्य 
समर्थको हेतुर्दरष्टव्यः। यो हि व्रह्मक्रतुः स त्राह्ममेश्वयंमासीदेदिति दिलष्यते, 'तं यथा 
यथोपासते तदेव मवति' इति श्रुतेः, नतु प्रतीकेषु बह्मक्रतुत्वमस्ति, प्रतीक प्रघानत्वादुपा- 
सनस्य । नन्वत्रह्मक्रतुरपि ब्रह्म गच्छतीति श्रूयते यथा पश्चाग्निविद्यायाम्‌-स एनान्ब्रह्म 
कायंब्रह्म विषयक गति है और परब्रह्म विषयक गति नहीं है, यह सिद्ध हो चुका । अब यह 
सन्देह होता है कि.क्या विकारका आलम्बन करनेवाले सब उपासकोंको अमानव पुरुष समानरूपस्धे 
ब्रह्मलोक प्राप्त कराता है अथवा किन्हींको ही? तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षी-इन सभी उपासकोंको 
परब्रह्मसे अन्यत्र-कायंब्रह्ममें गति होनी चाहिए, क्योंकि 'अनियमः सर्वासाम्‌' इस सूत्रमें समानरूपसे 
ही इस गतिका अन्य उपासनाओंमें मो अवतरण किया गया है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
निराकरण करते हैँ-'अप्रतीकाढस्बनान्‌” प्रतीकका आलम्बन करनेवालोंको छोड़कर अन्य विकारालम्बी 
समी उपासकोंको अमानव पुरुष ब्रह्मलोकमें ले जाता है, ऐसा बादरायण आचायं मानते हैं। इस 
प्रकार उमयथाभाव ( प्रतीकालम्बियोंको नहीं ले जाता और विकारालम्बियोंको ले जाता है ) स्वीकार 
करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि अनिण्म न्याय प्रतीकसे व्यतिरिक्त उपासनाओंमें उपपन्न होता 
है । 'तत्क़तुश्र! (कायंग्रह्वकी उपासना करनेवाला) इसे उमयथाभावका समर्थक हेतु समझना चाहिए । 
जो ब्रह्वाक्रतु है बह ब्रह्मके ऐश्वयंको प्राप्त होता है यह घटता है, क्योंकि “तं यथा०', (जो उसकी जिस- 
जिस प्रकारसे उपासना करता है वही होता है) ऐसी श्रुति है । प्रतीकोंमें ब्रह्मंक्रतुत्व नहीं है, कारण कि 
उपासना प्रतीक प्रधान होती है । परन्तु अब्रह्मक्रतु मी ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है, ऐसी श्रुति है । जैसे कि 
“स एनान्त्रह्म गमयति” ( कह अमानव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्मलोकमें १हुँचाता है ) इस प्रकार 
| सत्यानन्दी-दीपिका . यु 1 
करती हैं । परन्तु 'एकमेवाद्वितीय॑ ब्रह्मः 'नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि अद्गत प्रतिपादक श्रुतियोंका 
ओपाधिक अपरब्रह्माके स्वीकार करनेपर भी बाध नहीं हो सकता है, क्योंकि वह कल्पित होनेसे ज्ञान- 
दृष्टिप्रे परिहृत है ॥१४॥ 
५ “स. एनान्ब्रह्म गमयति' यह सामान्य श्रुति है । 'जो जिसकी उपासना करता है वही होता 
है' इस तद्क़तुन्यायसे संशय होता है कि यावत्‌ विकार उपासकोंको ब्रह्मलोक. प्राप्त होता है अथवा 
किन्ही. उपासकोंको ? ऐसा संशय होनेपर 'सर्वेषामे०' आदिसे पूर्वपक्ष दिखलाकर लिद्धान्ती-<“मनो 
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गमयति’ ( छा० ४।१५।४ ) इति भवतु, यत्रेवमाहत्यवाद उपलभ्यते, तदभावे त्वोत्सर्गिकेण 
तत्क्रतुन्यायेन ब्रह्मक्तूनामेव तत्प्राप्तिनतरेषामिति गम्यते ॥१५॥ 


विशेषं च दर्शयति ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद--विशेषम्‌, च, दशयति । 

सूत्रार्थ--( च ) और ( विशेषम्‌ ) नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पुव-पृवंसे उत्तरोत्तर उपा- 
सनाओंमें और अधिक फल ( दशंयति ) श्रुति दिखलाठी है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मालोकमें नहीं जाते । 

$ नामादिषु प्रतीकोपासनेषु पूर्वस्मात्पूबस्मात्फलविदोषमुत्तरस्मिन्नुत्तरस्मिन्यु- 
पासले दशयति-“यावन्नाम्नो गतं तत्रास्य यथाकामचारो मवति’ (छा० ७।१।५) वाग्वाव नाम्नो 
भूयसी! (छा० ७।२।१) 'यावद्वाचो गतं तन्नास्य यथाकामचारो भवति’ (छा० ७।२।२), मनो वाव 
वाचो भूय.' (छा० ७।३।१) इत्यादिना । स चायं फलविशेषः प्रतीकतन्अत्वादुपासनानामु 
पपद्यते, ब्रह्मतन्त्रे त॒ ब्रह्मणो ५विशिष्टत्वात्कथं फलविशेषः स्यान्‌ ? तस्मान्न प्रतीकालम्ब- 
नानामितरेस्तल्यफलळत्वमिति ॥ १६॥ 

इति श्रीमच्छङ्रमभगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 


पश्चागिन विद्यामें हे । परन्तु जहॉपर इसप्रकार साक्षादपवादक-साक्षात्‌ उपलब्ध हो वहापर मले ऐसा 
हो, किन्तु उसके अमावमें तो ओत्सगिक तत्क्रतुन्यायसे ब्रह्माक्रतुओंको ही ब्रह्मलोक प्राप्ति है अन्योंको 
नहीं, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १५ ॥ 
नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पूर्व पूवकी अपेक्षा उत्तरोत्तर उपासनाओंमें यावन्नाम्नो गतं०' 
( वह जो कि नामकी 'यह ब्रह्म है” ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामकी गति होती है 
वहाँ तक यथेच्छ गति हो जाती है ) वाग्वाव नाम्नो भूयसी” ( वाक्‌ ही नामसे बंढ़कर है) 'यद्वा- 
चो गतं०' ( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक वाणीको गति 
होती है वहाँ तक स्वेच्छ गति हो जाती है ) “मनो वाव वाचो भूयः? ( मन ही वाणीसे उत्कृष्ट है) 
इत्यादिखे श्रुति फलविशेष दिखलाती है। यह फलविशेष प्रतीकके अधीन होनेसे उपासनाओंमें 
उपपन्न होता है। उपासनाशोंको ब्रह्म अधीन होनेपर तो फलविशेष कैसे होगा, क्योंकि ब्रह्म अविशष्ट 
है । इससे प्रतीकालम्बियोंको अन्योके समान फल नहीं है॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाडू रभाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
्रह्मे्युपासीत” (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए) यह प्रतीक आलम्बन है । इस प्रकार प्रतीकका 
आलम्बन करनेवालोंको छोडकर सब विकार आलम्बी उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त होता है । प्रतीको- 
पासक अचिरादि मागसे विद्युत्‌ लोक तक जाते हैं, ब्रह्मलोक तक नहीं, क्योंकि वे ब्रह्मोपासक नहीं है । 
प्रतीकोपासनाओंमें नाम आदि प्रतीक प्रधान होता है और ब्रह्म गौण । किन्तु ब्रह्मोपासनाओंमें ब्रह्म 
प्रधान होता है । “तं यथा०' यह तत्क्रतुन्याय श्रुतिमूलक है । यद्यपि पञ्चाग्निविद्यामें उपासक ब्रह्म- 
क्रतु नहीं है, तो भी वहाँ स्पष्टरूपसे उन पश्चाग्निविद्या उपासकोंके लिए ब्रह्मलोक प्राप्ति कही गई है, 
अतः यहाँ तक्रतुन्यायका बाध हे । इससे सिद्ध हुआ हे कि अप्रतीकब्रह्मोपासकोंके लिए ही ब्रह्मलोक 
प्राप्ति है ॥ १५ ॥ 
# इस वक्ष्यमाण हेतुश्वे भी प्रतीकोपासक ब्रह्म लोकमें नहीं जाते 'विशेषं च दशयति” इस सूत्रसे 
कहते हैं । “नाम ब्रह्मत्युपासीत' (नाम ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) इस प्रकार ब्रह्ाहष्टिसे नाम आदि 
की उपासना प्रतीकोपासना कही जाती है । प्रतीकके तारतम्यसे फलतारतम्यकी श्रुति है। नाम आदि 
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चतुर्थाध्याये चतुथेः पादः । 
[ अन्न पाडे ब्रह्मप्रासि-षह्मकोकस्थितिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादर्मे ब्रह्मग्राप्ति और ब्रह्मलोककी स्थितिका निरूपण है ) 
( १ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ । स्‌० १-३ ) 
संपद्याविर्भावः स्वेनशब्दात्‌ ॥ १॥ 

पदच्छेद--संपच्य, आविर्भावः, स्वेनशब्दात्‌ । 

सुत्नाथ---(संपत्य) प्रकाशरूप आत्माका साक्षात्कारकर उस आत्मरूपमें (आविर्मावः) विद्वान्‌ 
आविभ्‌ त होता है, (स्वेनशब्दात्‌) क्योंकि 'स्वेन रूपेण' इस श्रुतिमें 'स्व' शब्द है । 

४ एवमेवैष संप्रसादो ऽस्माच्छरीरात्लमुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इति श्रयते। तत्र संशयः--कि देवलोका य॒प॑मोगस्थानेष्विवागन्तुकेन 
केन चिद्विशेषेणाभिनिष्पद्यते, आहोस्तिदात्ममारेणेति। कि तावत्प्राप्तम ? स्थानान्तरेष्वि- 
वागन्तुकेन केनचिद्रपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ , मोक्षस्यापि फलत्वप्रसिद्धे, अभिनिष्पद्यत 
इति चोत्पत्तिपर्यायत्वात्‌ स्वरूपमात्रेण चेद्‌भिनिष्पत्तिः पूर्वास्वप्यवस्थासु स्वरूपान- 
पायाद्विभाव्येत । तस्माद्विरोषेण केनचिदभिनिष्पद्यत इति । एवं प्रासे बूमः केवलेनेवा- 
त्मन(ऽऽविभेचति, न घर्मान्तरेणेति । कुतः ? स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इति स्वशब्दात । 
अन्यथा हि स्वशब्देनेति विरोषणमनवकटूप्ं स्यात्‌ | नन्वात्मीयाभिप्रायः स्वशब्दो भवि- 
ष्यति । न, तश्यावचनीयत्वात्‌ । येनेतर हि केतचिद्र्पेणाभिनिष्पद्यते तस्येवात्मीयत्बोप- 


“एवमेवेष सम्प्रसादो०? ( इसीप्रकार यह जीव इस शरीरसे समुक्थानकर-देहात्मभाव त्यायकर 
ज्योतिःस्वरूप परब्रह्माका साक्षात्कारकर स्व-आत्मरूपसे आविभूंत होता है ) ऐसी श्रुति है। उसमें 
संशय होता है कि क्या देवलोक आदि उपभोग स्थानोंके समान किसी एक आगन्तुक स्वरूपविरोषसे 
अभिनिष्पन्न होता है अथवा आत्ममात्रसे ? तब क्या प्राप्त होता है? पूवपक्षो--अन्य स्थानोंके समान 
किसो एक आगन्तुकरूपसे अमिनिष्पन्न होना चाहिए, क्योंकि मोक्ष मी फलरूपठे प्रसिद्ध है, 'अमि- 


निष्पद्यते’ ( अभिनिष्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिका पर्यायवाची शब्द है। यदि स्वरूपमात्रसे अमि- 


निष्पत्ति हो तो पूवं अवस्थाओंमें मी स्वरूपके अविनाश होनेसे ज्ञात होता चाहिए । इसलिए किसी 
एक विशेषरूपसे अभिनिष्पन्न होता है सिद्धान्ती--एऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-केवल आत्म- 
रूपसे ही आविभू त होता है, अन्य धमंसे नहीं । किससे ? इससे कि “स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते' ( अपने 
रूपसे अमिनिष्यन्न होता है ) इसमें “स्व” शब्द है । अन्यथा विशेषणीमृत “स्वेन? स्वशब्द अनुपपन्न 
होगा । परन्तु आत्मीय अभिप्रायवाला स्व” शब्द होगा? नहीं, क्योंकि यह स्वकीय कहने योग्य 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीकोंमें भेद होनेसे उपासनामे भेद उसके फलमें भेद स्वाभाविक है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मलोकमें 
नहीं जाते । परन्तु ब्रह्म तो सवत्र समान है, अतः उसकी उपासनाका फल भी समान है । इसलिए 
ब्रह्मोपासक ही ब्रह्मलोकमें जाते हैं ॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका तृतीबपाद्‌ समाप्त ॥ ३॥ 
# गत पादमें सगुण ब्रह्योपासकोके लिए कार्य ब्रह्मकी प्राप्ति कही गई। अब उनके लिए ब्रह्मलोक 
सम्बन्धी ऐदवर्य विशेषका विचार इस पादक उत्तराद्धसे किया जायगा । उससे पूव अभीष्ट परविद्यासे 
प्राप्य निविशेष ब्रह्ममावको कहते हैं-स्वेन रूपेणामिनिष्पय ते' इस निगुणविद्याके फलबोधक वाक्यमें 


स्वशब्दके सम्बन्धी आगन्तुकरूपवाची और स्वात्मरूपवाची होनेसे संशय होता है अर्थात्‌ स्वशब्द 
आत्मीय और आत्माके लिए प्रयुक्त होता देखा जाता है, अतः किसका ग्रहण करना चाहिए ? पूर्वपक्षी- 
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पत्तेः स्वेनेति विशेषणमनथकं स्यात्‌। आत्मवचनतायां व्व्थेवत्केवलेनेवाव्मरूपेणाभि- 
निष्पद्यते, नागन्तुकेनापररूपेणापीति ॥ १ ॥ 
कः पुनर्विरोष पूर्वास्ववस्थास्विह च स्वरूपानपायसाम्ये सतीत्यत आह-- 


मुक्त; प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेद्‌-- मुक्तः, प्रतिज्ञानात्‌ । 

सुजाथं- (मुक्तः) मुक्त पुरुष पूणं आनन्दरूपस्चे अवस्थित होता है, (प्रतिज्ञानात्‌) क्योंकि 'एतं 
त्वव ते' इत्यादि श्रुतिमें सम्पूणं अनथंसे मुक्त आनन्दस्वरूप आत्माकी व्याख्येयरूपसे प्रतिज्ञा की गई है । 

योऽाभिनिण्पद्यत इत्युक्तः, स सर्वबन्धविनिसुक्तः शुदे नेवात्मना ऽवतिष्ठते । पूर्वत्र 
त्वन्धो भवत्यपि रोदितीव विन!इामेवापीतो भवतीति चावस्थात्रयकलुषितेनात्मनेत्ययं 
विशेषः । कथं पुनरवगम्यते मुक्तोऽयमिदानीं भवतीति ? प्रतिक्षानादित्याह । तथा 
हि --'९तं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यासि’ ( छा» ८।५।३,८।१०।४,८।११।३ ) इत्यचस्थात्रय- 
दोषविहीनक्षात्मानं व्याख्येयत्वेन प्रतिज्ञाय, अशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशत; ( छा० 
८।१२।१ ) इति चोपन्यस्य, स्तेन रूपेणाभिनिष्पश्रते स उत्तमः पुरुषः’ ( छा० ८।१२।३ ) 


नहीं है । जिस किसी रूपसे अभिनिष्पन्न होता है । उसीमें आत्मीयस्वकी उपपत्ति होनेख्रे स्वेन” यह 
विशेषण अनथक होगा और आत्मवाची होनेपर तो सार्थक है, इसलिए केवल आत्मरूपसे ही 
आविभू त होता है किसी अन्य आयन्तुकरूपसे नहीं ॥ १ ॥ 

परन्तु स्वरूपका अविनाश समान होनेपर पूवं अवस्थाओं और इस अवस्थामें क्या विशेष 
है ? इसपर कहते हैं-- 

यहाँ “अमिनिष्पद्यते' शब्दसें जो कहा गया है, वह सम्पूण बन्धसे विनिमुक्त होकर शुद्ध आत्म- 
रूपसे ही अवस्थित होता है । पुवं अवस्थाओंमें 'अन्धो भवति’ ( जाग्रदवस्थामें वह अन्धा होता है ) 
'अपि रोदितीव ०' (स्वप्नावस्थामें आहत होनेसे अथवा प्रिय वस्तु के विनाशसे मानो रोता है) 'विनाश- 
भेत्रापीतो भवहि०' (सुषुसिमे विशेष ज्ञानके न होनेसे मानो विनाशको प्राप्त होता है) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंमें कळ षित आत्मछपड़े अवस्थित होता है यह [ज्ञानसे पूवं तीन अवस्थाओं ओर इस 
अवस्थामें | विशेष है । परन्तु अब यह मुक्त होता है ऐसा कश्चे अवगत हो ? प्रतिज्ञासे, ऐसा कहते हैं। 
क्योंकि “एतं त्वेव ते०' (में तुम्हारे प्रति इस आत्माका पुनः व्याख्यान करूंगा ) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंके दोषसे रहित आत्माकी व्यार्येयरूपसे प्रतिज्ञा कर “अशरीरं वाव सन्तं०' ( उस अशरीर- 
भूत आत्माको प्रिय और अप्रिय स्पर्श नहीं करते ) इस प्रकार उपक्रमकर "स्वेन रूपेणासिनिष्पद्यते०' 

 _ सत्यानन्दी-दीपिका 

'मोक्षः, भागन्तुकः, फळस्वात्‌ स्वगवत्‌’ (मोक्ष आगन्तुक है, क्योंकि फल है जैसे स्वग) यदि स्वशब्दसे 
द्यातमस्वरूपमात्रकी अभिनिष्पत्ति हो तो पूव अवस्थाओंमें अविन होनेसे उसका सबंदा ज्ञान होना 
चाहिए, इससे ज्ञान आदि साधन व्यथं होंगे, अतः मोक्ष एक आगन्तुक फलविशेष है । पपक्ष मे 
मोक्ष स्वके समान है, सिद्धान्तमें मोक्ष स्वगंसे बिशेष है । सिद्धान्ती-आत्मसाक्षात्काररूप मोक्ष 
स्वगा आदि साध्यफलके समान उत्पन्न नहीं होता, किन्तु विद्यासे केवल अविद्याकी निवृत्तिमात्र है, 
आत्मा तो स्वयं नित्य सिद्ध है । जैसे प्रकाश अन्धकारकी निवृत्तिद्दारा वस्तुकी अभिव्यक्तिमें हेतु है । 
किच्च “अभिनिष्पद्यते' शब्दका अथं केवल उत्पत्ति नहीं है आविर्भाव भी हे । जैसे बेवालसे आवृत्त जल 
उसके हटाए जःनेपर स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है, वसे अविद्यासे आवृत्त आत्मस्वरूप विद्यासे अविद्या- 
की निवृत्ति होनेपर स्पष्टरूपसे अभिव्यक्त-अमुभूत होता है ॥ १ ॥ 
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इति चोपसंहरति । तथाऽऽसख्यायिकोपन्रमेऽपि 'य आत्माऽपहतपाप्मा’ ( छा० ८।७।१ ) 
इत्यादि सुक्तात्मविषयमेव प्रतिज्ञानम्‌ । फलत्वप्रलिद्धिरपि मोक्षस्य बन्घनिवृत्तिमात्रापेक्षा 
नापूवापजननापेक्षा। यदप्यभिनिष्पद्यत इत्युत्पत्तिपर्यायत्वं तदपि पूर्वावस्थापेक्षम्‌— 
यथा रोगनिवत्तावरोगोऽभिनिष्पद्यत इति तद्वत्‌ । तस्माददोषः ॥ २ ॥ 


आत्मा प्रकरणात्‌ ॥ ३॥ 

पद्च्छेद्‌--आत्मा, प्रकरणात्‌ । 

सूत्रार्थ--( आत्मा ) यहाँ आत्माका हो ज्योति? शब्दसे प्रतिपादन है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि 
'य आत्मा' इस प्रकार उसका प्रकरण है । 

$ कथं पुनमुक्त इत्युच्यते ? यावता 'परं ज्योतिरुपसंपद्य' ( छा० ८।१२।३ ) इति 
कार्यगो चरमेवैनं श्रावयति, ज्योति-शब्दस्य भौतिके ज्योतिषि रूढत्वात्‌ । न चानतिवृत्तो 
विकारविषयात्कश्चिन्सुक्तो भवितुमर्हति, विकारस्यातंत्वप्रलिद्धेरिति । नेष दोषः, यत 
आत्मैवात्र ज्योतिःशब्देनावेद्यते, प्रकरणात्‌, 'य आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विस्रृत्युः ( छा० 
८1७१ ) इति हि. 5ते परस्मिन्नात्मनि नाकस्माद्गोतिकं जयोतिः शक्यं ग्रहीतम्‌, प्रकृत- 
हानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञात्‌ । ज्योति शाब्द स्त्वात्मन्यपि रद्यते--'तद्देवा ज्योतिषां ज्योति? 
( बृह० ४।४।१६ ) इति । प्रपञ्चितं चेतत्‌ ज्योतिदंशनात” ( ब्रह्मधूत्र १।३।४० ) इत्यत्र ॥ ३ ॥ 


( अपनेरूपसे अमिनिष्पन्न होता है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा उपसंहार करते हैं। इसीभ्रकार आस्या- 
यिकाके उपक्रममें मी 'य आत्माऽपहतपाप्मा' ( यह आत्मा पाप रहित है ) इत्यादि मुक्त आत्म- 
विषयक ही प्रतिज्ञान है । ओर मोक्षमें फलत्व सिद्धि मी बन्ध निवृत्तिमात्रकी अपेक्षासे है, अपुव उत्पत्ति 
की अपेक्षासे नहीं है । यद्यपि 'अभिनिष्पद्यते' यह उत्पत्तिका पर्याय है, ठो भी वह पूर्वावस्थाकी 
अपेक्षासे हे । जैसे रोगकी निवृत्ति होनेपर अरोग अभिनिष्पन्न होता है, . उसके समान यहाँ मो समझना 
चाहिए, इससे दोष नहीं है ॥ २॥ 

परन्तु 'परं ज्योतिरुपसंपद्य'० ( पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वात्मरूपसे अवस्थित होता है ) यह 
श्रुति इसे कार्य विषयक श्रवण कराती है, तो मुक्त है, पुनः ऐसा क्यों कहा जाता है? क्योंकि ज्योतिः 
शब्द मौठिक ज्योतिमें रूढ है । कार्यविषयका अनतिक्रमभणकर कोई मुक्त नहों हो सकता । कारण कि 
विकार दुःखरूपस प्रसिद्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि यहाँ आत्मा हो ज्योतिः चन्दसे कहा जाता है, 
क्योंकि उसका प्रकरण है, 'य आत्मा०' (यह आत्मा पाप रहित, जरा रहित ओर मृत्यु रहित है) इस 
प्रकृत परमात्मामें अकस्मात्‌ भौतिक ज्योठिका ग्रहण नहीं किया जा सकता, कारण कि ऐसा होनेमें 
प्रकतहानि ओर अप्रकृतप्रक्रियाका प्रसङ्ग होगा । ज्योतिः शब्द तो “तदेवा ज्योतिषां ज्योतिः ( उसको 
देवता लोग ज्योतिके मी ज्योतिरूपसे उपासना करते हैं) इस प्रकार आत्मामें मी देखा जाता है । 
इसका 'ज्योतिदेशेनात्‌' इस सूत्रमें विस्तृत विचार किया गया है । ३ ॥ 

| सत्यानन्दी दीपिका. | 

# पर ज्योतिरुपसंपद्य' इस श्रतिपर विचार करनेसे ऐसा प्रतीत होता हे कि स्वरूप अमि- 
निष्पत्तिसे अतिरिक्त ज्योतिको प्राप्त होता है । क्‍योंकि “सूर्यो ज्योतिः' “अग्निर्ज्यातिः' इत्यादि मोतिक 
पदार्थामें ज्योतिःथब्द रूढ है सिद्धान्ती- यद्यपि ज्योति.शब्द सूयं आदि भौतिक ज्योतिमें रूढ है 
तथापि आत्माका प्रकरण है, 'य आत्माउपहतपाप्मा' और 'परं ज्योति” इस प्रकार प्रकरण और 
वाक्यसे आत्मामें भी ज्योतिः शब्द प्रयुक्त होता है । यहाँपर ज्योतिः पद तो मुख्यरूपसे ब्रह्ममें प्रयुक्त 
होता है केवल ज्योतिमें नहीं । यदि ज्योति: चब्दसे सूयं आदि भौतिक ज्योतिका ग्रहण करें, तो प्रकृत 
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( २ अविभागेन दष्टत्वाधिकरणम्‌ स्‌० ४ ) 
अविभागेन दृश्त्वात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद--अविभागेन, दृष्टट्वात्‌ । 

सूत्नाथं--( अविमागेन ) मुक्त पुरुष परब्रह्मसे अविभक्त होकर अवस्थित होता है, (दृष्टत्वात्‌) 
क्योंकि 'ब्रह्मोव सन्ब्रह्माप्येति’ इत्यादि श्रतियोंमें अभेद ही देखा जाता है । ` 

& परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते यः, स कि परस्मादात्मनः एथ- 
गेव भवत्युताविभागेनेवावतिष्ठत इति वीक्षायाम्‌ 'स तत्र पर्यंति' (छा०८।१२।३) इत्यधिकर 
णाधिकतव्यनिद शात्‌ योतिरुपस पद्य (छा० ८।१२। ३) हति च कतकर्मनिद राद्ध देनेवाव 
स्थानमिति यस्य मतिस्तं व्युत्पादयत्यविभक्त एव परेणात्मना मुक्तोऽवतिष्ठते। कुतः 
हष्टत्वात्‌। तथा हि तत्वमसि’ ( छा० ६।८।७) अहं ब्रह्मास्मि’ ( बृह० १।४।१० ), 'यन्न 
नान्यत्पश्यति’ ( छा० ७।२४।१ ) “न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विमक्तं यत्पञ्येत्‌' (बृह ४।३।३३) 
इत्येवमादीनि वाक्यान्यविभागेनेव परमात्मानं द्‌शायन्ति । यथादर्शानमेव च फल युक्तम्‌ , 
तत्क्रतृन्यायात्‌ । 'यथोदक आुद्धे शुद्धमासिक्तं तादृगेव भवति । एवं सुनेविजानत आत्मा भवति 
गौतम" ( क० ४१५ ) इति चेवम।दीनि मुक्तस्वरूपनिरूपणपराणि वाक्यान्यविभागमेव 
द्शायन्ति । नदी समुद्र।दिनिदर्शनानि च। भेदनिदशस्त्वमेदेऽपयुपचयंते। “स भगव 
कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्ते महिम्नि’ ( छ० ७।२४।१ ) इति 'आस्मरतिरात्मक्रीडः' (छा० ७।२५।२) 
इति चेवमादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 


जो पर ज्योतिको प्राकर आक््महपसे अमिनिष्यन्न होता है। क्या वह परमातमासे पृथक्‌ ही 


होता है अथवा अविमागसे-अभेदपे हो अवस्थित होवा है? इसप्रकार विचार होनेपर “स तत्र पयति' 
(वह अपने आतमामें स्थित हुआ सब ओर संचार करता है) इसमें अधिकरण और अधिकतव्य-आधा 


राधेयभावका निर्देश होनेसे और “ज्योतिरुपसंपद्य ( ज्योतिको प्राकर ) इसमें कर्ता ओर कमका 
निर्देश होनेसे मुक्त पुरुष परमात्मासे भिन्न होकर ही अवस्थित होता है, ऐसी जिसको बुद्धि हो उसको 
कहते हैं--मुक्त पुरुष परमात्मासे अविमक्त ही अवस्थित होता है, किससे ? इससे कि ऐसा देखा जाता 
है । जैसे कि 'तस्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि’ “यत्र नान्यत्पइयति’ (जहाँ अन्य नहीं देखता). 'न तु वद्ह्वि- 
तीयमस्ति’ (उस समथ उससे भिन्न कोई दुसरी वस्तु है ही नहीं जिसे देखे) इत्यादि वाक्य अविमागसे ही 
परमात्माको दिखलाते हैं। और दशंनके अनुसार ही तत्रतुन्यायसे फल युक्त है। “यथोदक झुद्े०' 
( जैसे शुद्ध जलमें डाला हुआ शुद्ध जल वसा ही हो जाता है, वसे ही हे गोतम ! विज्ञानी मुनिका 
आत्मा मी हो जाता है ) इत्यादि मुक्ति स्वरूप निरूपण परक वाक्य और नदी, समुद्र आदि दृष्टान्त 
अविमाग ही दिखलाते हैं। भेद निर्देश तो 'स मगव:०' ( नारद-हे भगवत ! वह मूमा किसमें प्रति 


ष्ठित है? सनत्कुमार--अपनी महिमामें ) और 'आत्मरतिरात्मक्रीडः' ( इस प्रकार जाननेवाला 
झाल्मरति ओर बात्मक्रीड है ) इत्यादि दशनसे अभेदमें भी उपचरित होवा है ॥ ४॥ 


 सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्माका परित्याग अप्रकृत भौतिक ज्योतिका ग्रहण प्रसक्त होगा ॥ इसलिए ज्योतिः स्वरूप आत्माका 
साक्षात्कारकर आत्मरूपसे अवस्थित होना ही मुक्त है॥ ३॥ 


# यदि मुक्त पुरुष ब्रह्मसे अविभक्त होकर ही अवस्थित है तो “स तत्र पयति” 'परं ज्योतिरुप 
संपथ' इत्यादि श्रतियोंमें भेदका निर्देश क्यों किया गया है? अभेदमें मी भेदोपचार होता है, जेधे 
पुरुषस्य चैतन्यम्‌? 'राहोः शिर इत्यादि स्थलोंमें दै । अतः औपचारिक भेदनिर्देश वास्तविक 
अभेदका बाधक नहीं होता । वस्तुतः जीव तो अज्ञानावस्थामें भी ब्रह्मस्वरूप है, किन्तु उपाधिसे भिन्न 
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( ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ । खु० ५-७ ) 
ब्राह्मेण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद्‌--त्राह्योण, जमिनिः, उपन्यासादिभ्यः । 

सत्राथ--( ब्राह्मण ) मुक्त पुरुष ब्राह्मधर्म-सर्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व स्वरूपसे अवस्थित होता दै । 
(जेमिनिः) ऐसा आचायं जेमिनिका मत है, (उपन्यासादिभ्य॥) क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे ऐसा 
ही अवगत होता दै । 

% स्थितमेतत्‌- “स्वेन रूपेण’ ( छा० ८।३।४ ) इत्यतरात्ममात्ररूपेणाभि निष्पद्यते 
नागन्तुकेनापररूपेणेति । अघुना तु तद्विरोषबुभुत्लायामभिघीयते-स्वमस्य रूपं त्राह्मम- 
पहतपाप्पत्वादिसत्यसंकल्पत्वावसानं तथा सचश्चत्वं सव श्वरत्वं च तेन स्वरूपेणाभिनिष्प- 
दयत इति जेमिनिराचार्यो मन्यतेः | कुतः ? उपन्यासादि भ्यस्तथात्वावगमात्‌ । तथा हि- 
आत्मा5पहतपाप्मा' (छा० ८।७।१) इत्यादिना सत्यकामः सत्यसंकल्पः' (छा० ८।७।१) इत्येव- 
मन्तेनोपन्यासेनेवमात्मकतामात्मनो बोधयति। तथा “स तत्र पयति जक्षन्क्रीडन्र्ममाणः' 
(छा० ८।१२।३) इत्यैश्वर्य रूपमावेदयति । 'तस्य सवेषु लोकेषु कामचारो भवति’ (छा०७।२५।२) 
इति च। 'सवंजञः सर्वेश्वर? इत्यादिव्यपदेशाइचेवसुपपन्ना भविष्यन्तीति ॥ ५ ॥ 


_  चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यौडइलोमिः ॥ ६॥ 
पदच्छेद--चितितन्मात्रेण, तदात्मकत्वात्‌, इति, भोडुलोमि! । 
सृत्राथं--( तदात्मकत्वात्‌ ) जीवके चतन्यरूप होनेच्चे ( चितितन्मात्रण ) मुक्तपुरुष केवल 
चेतन्यरूपसे अवस्थित होता है, ( इति ओडुलोमिः ) ऐसा ओडुलोमि आचाय मानते हैं । 


“स्वेन रूपेण' ( आत्मरूपसे अभिनिष्पन्न होता है ) इस श्रृतिमें केवल आत्मरूपसे अभिनिष्पन्न 
होता है किसी अन्य आगन्तुकरूपसे नहीं, ऐसा सिद्ध हुआ । अब तो उसके विशेष जाननेकी इच्छा 
होनेपर कहते हैं कि इसका अपना ब्राह्मारूप अपहतपाप्मत्व आदिसे लेकर सत्य संकल्पत्व पर्यन्त तथा 
सवत्व, सर्वेश्व रत्व है, उस स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा जेमिनि आचाय मानते हैं । किससे ? 
इससे कि उपन्यास आदि हेतुओंसे वैसा ही अवगत होता है। क्योंकि 'य आत्माऽपहतपाप्मा' 
इत्यादिसे लेकर और "सत्यकामः सत्यसङ्गल्पः' इत्यन्त उपन्याससे आत्माके ऐसे ही स्वरूपत्वका बोध 
कराता है । इसी प्रकार “स तत्र पयेति०' ( वह संप्रसाद-जीव अपने आत्मरूपमें स्थित होता है, उस 
अवस्थामें कहीं मक्षण करता, हसता, रमण करता हुआ विचरण करता है ) इस प्रकार ऐश्वयरूपका 
आवेदन ( सूचना ) करता है। “तस्य सवंघु०' ( सब लोकोंमें उसकी यथेच्छ गति होतो है ) ऐसो 

श्रुति मी है । 'सवेज्ञः सर्वेश्वरः इत्यादि व्यपदेश भी इस प्रकार माननेपर उपपन्न होगे ॥ ५ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीत होता दै । इससे यह सिद्ध हुआ कि मुक्त पुरुष ब्रह्मस्रे अत्यन्त अविभक्त ही रहता है ॥ ४ ॥ 

% कया वह मुक्त पुरुष सवज्ञवव आदि धमं युक्त होकर अवस्थित होता है अथवा धमं बयादि 
रहित निविशेष चिन्मात्ररूपसे अवस्थित होता है, अथवा वस्तुत। चिन्मात्र होनेपर मी अन्य जीवके 
व्यवहारको दृष्टियि कल्पित सवज्ञत्व आदि धमं हैं? इस प्रकार संशय होनेपर “अघुना' आदिसे 
कहते हैं । वह मुक्त पुरुष सवंज्ञत्व आदि युक्त सविशेष ब्रह्मरूपसे अवस्थित होता है। इसमें उपन्यास 
आदि हेतु विद्यमान हैं। 'सोऽन्वे्व्यः' ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) इत्यादि . विधिके लिए 
'य आत्माऽपहतपाप्मा’ यह उपन्यास है । आदि पदसे विधि और व्यपदेशका ग्रहण- है । अज्ञात ज्ञापक 
वाक्यको विधि कहते हैं । 'स तत्र पयति’ यह विधि है, और 'सवज्ञः सवेश्वरः’ यह व्यपदेश है ॥५॥ ` 
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कै यद्यप्यपहतपाप्मत्वादयो भेदेनेव धर्मा निद्श्यन्ते, तथापि शब्दविकल्पज्ञा पवेते । 
पाप्मादिनिवृत्तिमात्र हि तत्र गम्यते। चेतन्यमेव त्वस्यात्मनः स्वरूपमिति तन्मात्रेण स्वरू- 
पेणाभिनिष्पत्तियुक्ता । तथा च श्रतिः-'एव वा भरेऽयमात्मानन्तरोऽबाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन 
एव' ( बृह० ४।५।१३ ) इत्येवंजातोयकाऽनुणृहीता भविष्यति । खत्यकामत्वाद्यस्तु यद्यपि 
चस्तुस्वरूपेणेव घर्मा उच्यन्ते-सत्याः कामा अस्येति, तथाप्युपाधिखंबन्धाधीनत्वात्तेषां 
न चेतन्यवत्स्वरूपत्वसंभवः, अनेकाकारत्वप्रतिषेधात्‌। प्रतिषिद्धं हि ब्रह्मणोऽनेकाकार- 
त्वम्‌-'न स्थानतोऽपि परस्योभयरिङ्गम्‌' (बह्मपूत्र ३।२।११) इत्यत्र। अतपच च जक्षणादि सं- 
कोतनमपि दुःखाभावमात्राभिप्रायं स्तुत्यथमात्मरतिरित्यादिवित्‌ । नहि मुख्यान्येव रति- 
क्री डामिथुनान्यात्मनि शक्यन्ते वर्णयितुं द्वितीयविषयत्वात्तेषाम्‌ तस्मान्निरस्तादोषप्रप- 
न प्रसन्नेनाव्यपदे शयेन. बोघात्मनाऽमिनिष्पद्यत इत्यो डुलोमिराचारयो मन्यते ॥ ६॥ 


एवमप्युपन्यासात्पूवेभावादविरोधं बादरायणः ॥ ७।¦ 
पद्च्छद्‌- एवम्‌, अपि, उपन्यासात्‌, पूवंमावात्‌, अविरोधम्‌, बादरायणः । 
स॒त्राथ--( एवमपि ) ऐसा होनेपर मी ( उपन्यासात्‌ ) पूर्वोक्त उपन्यास आदि हेतुओंसे 
( पुवमावात्‌ ) प्रथम ब्रह्मके सवज्ञत्व आदि व्यावहारिक होनेसे मुक्त आक्त्मामे ( अविरोधः ) विरोध 
नहीं है, ( बादरायणः ) ऐसा बादरायण आचायका मत है । 
पवमपि पारमार्थिकचेतन्यमात्रस्वरू पाभ्युपगमेऽपि व्यवषारापेक्षया पूर्वस्याप्युपन्या- 
सादि भ्योऽवगतस्य त्राह्मस्ये उवर्य रूपस्याप्रत्याख्य।नाद विरोधं बादरायण आचार्यों मन्यते। 


यद्यपि अपहठपापमत्व आदि धमं भेदसे ही निर्दिष्ट हैं, तो भी वे धमं शब्दविकल्पसें ही उत्पन्न 
होते हैं, क्योंकि. उनमें केवल पाप आ.दकी निवृत्ति ज्ञात होती है । परन्तु चतन्य ही इस आत्माका स्वरूप 
है, इसलिए केवल उसी स्वरूपसे अभिनिष्पत्ति युक्त है । इस प्रकार 'एवं वा अरे०' ( याज्ञवल्क्य --हे 
मेत्रयी | उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर-बाह्य भेदसे शन्य सम्पूण प्रज्ञानघन हो है ) इस प्रकारको 
श्रुति अनुगृहीत होगी । परन्तु सत्यकाम है इसका वह सत्यकाम है, इस व्युश्पत्तिसे यद्यपि सत्यकामत्व 
आदि धमं वस्तुस्वरूपठे ही कहे जाते हैं, तो मी उपाधि सम्बन्धके अधीन होनेसे उनमें चेतन्यके 
समान स्वरूपत्व संभव नहीं है, क्योंकि आत्मामें अनेकाकारत्वका प्रतिषेध है । “न स्थानतोऽपि परस्यो- 
मयक्षिड्रम' इस सूत्रमें ब्रह्मामें अनेकाकरत्वका प्रतिषेध किया गया है । अतएव मक्षण आदि संकीतंन 
मी दुःख अमावमात्रके अभिप्रायसे हे और वह आत्मरति आदिके समान स्तुत्यथंक है । क्योंकि रति, 
क्रीडा, मिथुन आतमामें मुख्यरूपसे वर्णन नहीं किए जा सकते, कारण कि वे द्वितीय-अन्य विषयक है । 
इसलिए समस्त प्रपच्चसे रहित प्रसन्न अव्यपदेश्य बोधरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा ओडुडोमि 
आचाय मानते है ॥ ६ ॥ 
ऐसा होनेपर मी-पारमाथिक चेतन्यमात्रस्वरूप स्वीकार करनेपर मी व्यवहारकी अपेक्षासे 
उपन्यास आदिसे पूवं अवगत ब्राहा-ब्रह्मके ऐश्वयंडपका प्रत्याख्यान न होनेके कारण अविरोध बादरायण 
आचाय मानते हैं ॥ ७ ॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
+ मुक्तपुरुष ईश्वरके सत्यकामत्व आदि धमंविशिष्ट होकर अवस्थित होता है, इस प्रकार 
भेदाभेद अयुक्त है, इस बातको कहनेके लिए 'चितितन्मात्रेण' इक्यादिसे अन्य पूवपक्ष कहते हैं ॥ ६ ॥ 
+ जेमिनि आचाग्रेने ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि धर्मोको पारमार्थिक सत्य कहा हे ओर 
झोडुलोमि आचायंने इन धर्मोको औपाधिक कहकर अत्यन्त असत्‌ कहा है, अत! ये दोनों पक्ष 


अधि० ४ सु० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासदित ८७३ 
(४ संकल्पाधिकरणम्‌ । सू० ८-९ ) 
संकल्पादेव तु तच्छृते! ॥ ८॥ 

पद्च्छेद्‌-- संकल्पात्‌, एव, तु, तच्छते: । 

सूत्राथ--( संकल्पादेव ) इस विद्वानुके केवल संकल्पसे ही पितर आदि उपस्थित होते हैं 
( तच्छुते: ) क्योंकि 'संकल्पादेवास्य' ऐसी श्रुति है । 

हाद विद्यायां श्रयते--'स यदि पितृलोककामी भवति संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्त 
(छा० ८।२।१) इत्यादि । तत्र खंशयः-कि संकल्प पव केवलः पित्रांदिसमुत्थाने हेतुरुत 
निमित्तान्तरसहित इति | तत्र सत्यपि संकल्पादेवेति श्रवणे लोकवन्निमित्तान्तरापेक्षता : 
युक्ता । यथा लोकेऽस्म्रदादीनां संकत्पाद्गमनादिभ्यञ्च हेतुभ्यः पित्रादिसंपत्तिभेवत्येवं 
सुक्तस्यापि स्यात्‌ । एवं दृष्टविपरीतं न कल्पितं भविष्यति । संकल्पादेवेति तु राज्ञ इव 
संकटिपता्थसिद्धिकरीं साधनान्तरसामग्रीं सुलभामपेक्ष्योच्यते । नच संकट्पमात्रस- 
मुत्थानाः पित्रादयो मचरोरथाविजस्भितवचञ्चलत्वात्पुष्कले भोग समर्पयितुं पर्याप्ताः स्युः 
रिति । एवं प्राप्ते त्रमः--संकल्पादेव तु केबलात्पित्रादिसमुत्थानमिति । कुतः ? तच्छुतेः। 
“संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति’ (छा० ८।२। ) इत्यादिका हि श्रुतिनिमित्तान्तरापक्षायां 
पीड्येत । निमित्तान्तरमपि तु यदि संकल्पानुविधाय्येव स्याद्भवतु नतु प्रयत्नान्तरसंपाद्यं 


हादंविद्यामें 'स यदि पितृकोककामो०” ( वह. यदि पितृलोककी कामनावाला होता हेतो 
उसके संकल्पसे ही पितृगण वहाँ समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय होता है कि 
क्या केवल संकल्प ही पितृ आदिके समत्यानमे हेतु हे अथवा अन्य निमित्तके साथ संकल्प हेतु दै ? 
पूर्वपक्षी - उस श्रृतिमें 'संकल्पसे ही” इसप्रकार श्रवण होनेपर मी लोकके समान अन्य तिमित्तकी 
अपेक्षा युक्त है। जैसे लोकमें अस्मद्‌ आदिके संकल्पसे और गमन आदि हेतुओंसे पितृ आदिकी 
प्राप्ति होती है, वैसे मुक्तके लिए भी होनी चाहिए, ऐसा होनेसे हष्टसे विपरीत कल्पित नहीं होगा 1 
'संकल्पसे ही’ यह तो राजाके समान संकल्पित अथंकी सिद्धि करनेवाली अन्य साधन सामग्रीकी 
सुलभताकी अपेक्षासे कहा जाता है। ओर संकल्पमात्रसे समुत्थान होनेवाले पितर आदि मनोरथसे 
कल्पितके समान चञ्चल होनेसै पुष्कलभोग समपंण करनेमें समर्थ नहीं होंगे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--कैवल संकल्पसे ही पितृ आदिका समुत्थान होता है, किसस्रे इससेकि उसकी 
श्रुति है । 'संकल्पादेवास्य०' ( उस विद्वानके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रृति 
अन्य निमित्तको अपेक्षा होनेपर बाधित हो जायगी । अन्य निमित्त मी यदि संकल्पके झनुविधायो 
( अनुगामी ) हो तो भले हो, परन्तु अन्य प्रयत्न साध्य अन्य निमित्त हमें इष्ट नहीं है, क्योंकि अन्य 
निमित्तकी प्राप्तिके पुवं संकल्पसे वन्च्यत्व प्रसंग होगा । और श्रति-अवगम्य अथमें 'लोकके समान 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अयुक्त हैं, क्योंकि ऐसा माननेपर अद्दत श्रुति, सवज्ञत्व श्रुति और व्यवहारका बाध होता है । यद्यपि 
परमार्थ में चेतन्यमात्र स्वरूप है, तो मी व्यवहारदृष्टिसे सत्यकामत्व, ऐश्वयं आदि सत्य मानने चाहिए, 
क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंजे सिद्ध होता है । इसलिए परमाथदृश्सि और व्यवहारहष्टिसे दोनों पक्ष 
युक्त हैं अर्थात्‌ परमाथंदष्टिखे केवल चेतन्यमात्र स्वरूप है उससे भिश्च सब कल्पित-मिथ्या असत्‌ है, 
यह ओड्लोमि आचायंका मत युक्त है और व्यवहाररष्टिदै ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि धमं सत्य हैं, इस 
प्रकार जैमिनि आचायंका मत मी युक्त है । इस प्रकार परमाथहश्सि ओर व्यवहारहषिखरे दोनोंमें 
कोई विरोध नहीं है ॥ ७ ॥ 


८७४ ब्रझसूत्र-शाकुरभाष्य [ अ० ४ पा० ४ 


निमित्तान्तरमितीष्यते । प्राक्संपत्तेर्वन्ध्यसंकल्पत्वप्रसङ्गात्‌। नच श्रत्यवगम्ये$थ 
लोकवदिति सामान्यतो इष्टं क्रमते । संकल्पबलादेव चेषां यावत्प्रयोजनं स्थेयोपपत्तिः । 
प्राकुतसंकर्पविळक्षणत्वान्मुक्तसं कल्पस्य । 
अत एव चानन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 
द्च्छेद्‌--अतः, एव, च, अनन्याधिपतिः । | 
mf सूआर्थ- (अत एव च) और अवन्ध्य संकल्पसे ही विद्वान्‌ (अनन्याविपतिः) अनन्याधिपति 
ता ह । 
न अत एव चावन्ध्यसंकल्पत्वाद्नन्याधिपतिविद्वान्भवति-नास्यान्योऽधिपतिभं 
वतीत्यर्थः । नहि प्राकृतोऽपि संकल्पयन्चन्यस्वामिकत्वमात्मनः सत्यां गतौ संकल्पयति । 
श्रुतिश्वेतदर्शयति “अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्व सत्यान्कामांस्वेषां सवषु लोकेपु का ध- 
चारो मवति' ( छा० ८।१।६ ) इति ॥९॥ 
( ५ अभावाधिकरणम्‌ । स्‌० १०-१४ ) 
अभाव बादरिराह ह्येवम्‌ ॥ १० ॥ 
पदच्छे दू--अभावम्‌, बादरिः, आह, हि, एवम्‌ । 
सत्राथं--( बादरिः ) बादरि आचाय मानते हैं कि ( अभावम्‌ ) विद्वानुके शरीरका वहाँ 
अभाव होता है, ( हि ) क्योंकि ( एवम्‌ ) 'मनसेतातू' ऐसा श्र ति कहती है । 
संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति' (छा० ८।२।१) इत्याद्श्रतेमनस्तावत्संकल्पसाघनं 
सिद्धम्‌ । दारीरेन्द्रियाणि पुनः प्राप्तेश्वयस्य विदुषः सन्ति; न वा सन्तीति समीक्ष्यते । 
तत्र बादरिस्तावदाचार्यः शरीरस्येन्द्रियाणां चाभावं महीयमानस्य विदुषो मन्यते। 
कस्मात्‌ ? एवं ह्याहाम्नायः 'मनसेतान्कामान्पञ्यन्र्मते’ (छा० ८।१२।५) “य पते ब्रह्मलोके 
( छा० ८।१३।१ ) इति । यदि मनसा शरीरेन्द्रयेश्च विद्रेन्मनसेति विशोषणं न स्यात्‌ । 
तस्मादभाचः शारीरेन्द्रियाणां मोक्षे ॥१०॥ 
भावं जेमिनिविकल्पामननात्‌ ॥ ११॥ 


यह सामान्यतोदष्ट अनुमान प्रवृत्त नहीं होता । संकल्पबलसे ही इन विद्वानोंका .यावत्‌ प्रयोजन 
स्थिरताको उपपन्न होता है, कारणकि मुक्त पुरुषका संकल्प प्राकृत पुरुषोंके संकल्पसै विलक्षण हे ॥८॥ 
ओर इसीसे-अवन्ध्य संकल्पसे ही विद्वान्‌ अनन्याधिपति होता है, इसका अन्य अधिपति- 
स्वामी नहीं होता, ऐसा अथ है । संकल्प करता हुआ प्राकृत पुरुष भी गति होनेपर अपने ऊपर 
अन्य स्वामी होनेका संकल्प नहीं करता । “अथ य०' ( जो इस लोकमें आत्माको तथा सत्यकाम- 
नाओंको जानकर परलोकमें जाते हैं उनकी समस्त लोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) यह श्रति मी 
इसको दिखलाती हे ॥ ९॥ 

'संकल्पदेवास्य०' ( उसके संकल्पसे ही पितृगण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्र्‌ तिसे सिद्ध 
होता है कि मन ही संकल्पका साधन है । प्राप्त ऐश्वयंवाले विद्वानुके शरीर ओर इन्द्रियां होती हैं 
अथवा नहीं होती ? इस विषयपर विचार किया जाता है । इस परिस्थितिमें बादरि.आचायं तो ऐश्वयं 
आदि महिमाको प्राप्त हुए विद्वामुके शरीर, इन्द्रियोंका अभाव मानते हें । किससे ? इससे कि मन- 
सैतान्‌०' ( यह आत्मा ब्रह्मलोकमें मनसे ही भोगोंको देखता हुआ रमण करता है ) य एते ब्रह्मलोके” 
(ये जो ब्रह्मलोकमें संकल्पलम्य भोग हैं) यह श्र ति ऐसा ही कहती है । यदि मन, शरीर ओर इन्द्रियोंसे 
विहार. करेगा तो “मनसा' ( मनसे ) यह विशेषण नहीं होना चाहिए, इससे मोक्षमें शरीर और 
इर्ट्रियोंका अभाव है ॥ १० ॥ 
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पदच्छेद्‌--भावम्‌, जमिनिः, विकल्पामननात्‌ । 

सूत्नाथ--( भावम्‌ ) मनके समान शरीर और इत्द्रयोंका मोक्ष में भाव ( जेमिनिः ) जभिनि 
आचाय मानते हैं, ( विकल्पामननात्‌ ) क्योंकि 'स एकधा भवति' इत्यादि श्रुति अनेकधाभावका 
विकल्प कहती है । 

जेमिनिस्त्वाचायों मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य भावं मुक्त अति मन्यते । यतः 
'स एकधा भवति त्रिबा भवति' ( छा० ७।२६।२ ) इत्याद्नाऽनेकघाभावचि ऊर्पमामनन्ति । 
न हानेकविधता विना शरीरभेदेनाज सी स्यात्‌ । यद्यपि निगुंणायां भूमदिद्यायामयमने- 
कधाभावविकल्पः पठ्यते, तथापि विद्यमानमेबेदं सगुणावस्थायामेरवयं भू मविद्यास्तुतये 
संकीत्येत इत्यतः सगुणविद्याफलभावेनोपतिष्ठत इति ॥ ११ ॥ 

उच्यते-- | 

द्वादशाद्ववदुमयविधं बादरायणोऽतः ॥ १२॥ 

पदच्छेदू-ददशाहवत्‌, उभयविधम्‌, बादरायणः, अते: । 

सुत्रार्थ--( बादरायण: ) बादरायणका मत है कि ( अतः ) उभय लिङ्गक श्रुति देखनेसे 
( उभयविधम्‌ ) उमयविधत्व है । ( द्वादथाहवतु ) जैसे द्वादशाह उमयविध होता हे । 

छै बादरायणः पुनराचार्यो5त एवोभयलिङ्गश्र॒तिद्‌शंनादुभयविधत्वं साधु मन्यते, 
यदा खद्दारीरतां संकल्पयति तदा सशारीरो भवति, यदा त्वशरीरतां तदा 5दारीर इति, 
सत्यसं ऋलपत्वात्‌, संकल्पवेचित्याच्च । द्वादशाहवत्‌ । यथा द्वादशाहः सत्रमहीनश्च 
भवति। उभयलिङ्गश्र॒तिदर्शनादेवमिदमपीति ॥ १२ ॥ 


जेमिनि वाचायं तो मनके समान इन्द्रिय सहित शरीरका मी भाव मुक्त पुरुषके प्रति मानते 
हैं, क्योंकि 'स एकधा मवत्ति०' ( वह एक प्रकारका होता है, तीन प्रकारका होता है ) इत्यादिसे श्रुति 
अनेकघा मावका विकल्प कहती है। शरीर भेदके विना अनेक विधता मुख्य संगत नहीं होगो । 
यद्यपि निगुण भूमविद्यामें यह अनेकधा भाव विकल पढ़ा जाठा है, तो मी संगुण अवस्थामें स 


विद्यमान ऐश्वयंका भूमविद्याकी स्तुतिके लिए भमविद्यामें संकोतंन किया जाता है, इसलिए सगुण- 
विद्यकि फलरूपसे उपस्थित होता है ॥ १६१ ॥ 

सिद्धान्ती-- कहते है 

परन्तु बादरायण आचाय इसोसे-उभूय लिङ्गकी श्रुति देखनेसे उमयविधत्व उचित मानते हैं । 
जब उपासक सशरीरताका संकल्प करता है तब सशरीर होता है और जब अशरीरताका संकल्प 
करता है तब अशरीर होता है, क्योंकि वह सत्यसंकल्प है ओर संकल्प विचित्र है । द्वादशाहफे समान । 
जसे द्वादशाह सत्र ओर अहीन होता है, कारण कि उभयलिङ्गक श्रुति देखनेमें आती है, अत! यह 


भी इसीप्रकार है ॥ १२ ॥ 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

* सिद्धान्ती--उपासकका संकल्प सत्य और विलक्षण होता है, अतः संकल्प और असंकल्पके 
भेदसे स॒दारीरत्व ओर अशरीरत्व उपपन्न होते हैं। इसमें द्वादशाह नामक सत्रका उदाहरण देते हैं- 
'द्वााहस्रद्धिकामा उपेयुः’ ( समृद्धिको कामनावाला द्वादथाह नामक सत्र करे) 'य एवं विद्वांसः 
सन्रसुपयन्ति’ ( जो विद्वान्‌ इसप्रकार सत्रको प्राप्त होते हैं) 'त आसते’ इसप्रकार आसन ओर उप- 
यन विधिसे ज्ञापित बहुकतृंक सत्र कहलाता है,. ओर उस सत्रको द्वादशाहेन प्रजाकामं याजयेत्‌' 
(प्रजाकी कामनावाला द्वादद्याह नामक याग करे) यहाँ 'यज्‌' घातुका विधिमें प्रयोग होनेसे नियत एक 
कर्ता प्रतीत होता है । अतः हिरात्रके समान अहीनत्व प्राप्त है । जसे यहाँ उमय लिङ्गक श्रुतिसे दोनों 
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वन्वभावे संध्यवदुपपत्तः ॥ १३ || 

पद्‌ञ्छेद--तन्वमावे, सन्ध्यदद्‌, उपपत्तेः । 

सृजार्थ- ( तन्वमावे ) ब्रह्मलोकमें इन्द्रिय युक्त शरीरका अमाव होनेपर भी ( सन्ध्यवद्‌ ) 
:वप्नके समा" मानसिक विषय उपलब्धिमात्र होते हैं, ( उपपत्तेः ) क्योंकि ऐसी उपपत्ति होती है । 

कै यदा तनोः सेन्द्रियस्य दारीरस्याभावस्तदा यथा संध्ये स्थाने शरीरेन्द्रियविषयेष्व 
वेद्यमानेष्वप्युपलब्धिमात्रा एव पित्रादिकामा भवन्त्येवं मोक्षेऽपि स्युरवं ह्येतदुपपद्यते ॥ 
भावे जाग्रत्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेद- मावे, जाग्रद्वत्‌ । 

सूत्रार्थ--( मावे ) ब्रह्मलोकमें इन्द्रिय सहित शरीरके सद्भावमें ( जाग्रद्वत्‌ ) जाग्रतृके समान 
पतर आदि उपलब्ध होते हैं।. 

& भावे पुनस्तनोयंथा जागरिते विद्यमाना एव पित्रादिकामा भवन्त्येच सुक्तस्या- 
युपपद्यते ॥ १४ ॥ | 

( ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ सू १५-१६ ) 
प्रदीपवदावेशस्तथा हि दर्शयति ॥ १५॥ 

पदच्छेद--प्रदीपवत्‌, आवेशः, तथा, हि, दशेयति । 

सृञ्जा्थ- विद्वानुके द्वारा निर्मित अनेक शरीरोंमें विद्वान्‌ ( प्रदीपवत्‌ ) प्रदीपके समान 
' आवेशः ) प्रविष्ट होता है, ( हि ) क्योंकि (तथा) उसी प्रकार (दरयति) 'स एकधा मवति’ इत्यादि 
पति दिखलाठी है । 

% “भावं जैमिनिर्विकल्पामननात्‌' (ब्रह्मसूत्र ४।४।११) इत्यत्र सदवारीरत्वं मुक्तस्योक्तम्‌। 
त्र रिघाभाबादिष्वनेकशरीरसग कि निरात्मकानि शरीराणि दारुयन्त्राणीव सज्यन्ते, कि 


जब तनुका-इर्द्रिय सहित शरीरका अभाव होता है, तब जसे स्वप्नावस्थामें शरीर, इन्द्रिय 
गोर विषयछे अविद्यमान होनेपर मी पितृ आदि पदाथ उपळब्धिमांत्र होते हैं, वसे मोक्ष-ब्रह्मलोकमें 
पी. उपलब्धिमात्र होगे, इसप्रकार यह उउपन्न होता है ॥ १३ ॥ 

परन्तु शरीरके होनेपर जसे जाग्रदधस्थामें विद्यमान ही पितर आदि पदाथं होते हैं, वसे मुक्त 
गि मी उपपन्न होते हैं ॥ १४॥ 

“माव जेमिनिविकल्पामननात्‌' इस सूत्रमें मुक्त पुरुषको सशरीर कहा गया है। वहाँ त्रिधा- 
शव आदिमें अनेक शरीरको सृष्टिमें दारुयन्त्रके समान कया निरातमक शरीर इप्पन्न किए जाते हैं 
सत्यानन्दी दीपिका 

कार देखे जाते हैं, वसे सगुण उपासकके लिए शरीर आदिके विषयमें समझना चाहिए ॥ १२ ॥ 

£ शरीर, इन्द्रियके न होनेपर भी जेच्चे स्वप्नावस्थामे केवल मनसे पितर आदिका सुक्ष्म उप- 
गोग होता है, वसे विद्वानुको ब्रह्मंलोकमें मानसिक सूक्ष्म उपभोग प्राप्त होता है। ऐसा माननेपर 
मनसैतान्कामान्पश्यन्रमते' यह श्रुति मी उपपन्न होती है। यदि सन्ध्यशब्दसे सुषुक्षिका ग्रहण करें 
1 उक्त श्रुति बाधित होगी, क्योंकि सुषुप्तिमे मतका अपने कारणमें ळय होनेसे किती प्रकारका मोग 
गी उपपन्न नहीं हो सकता । इसलिए सन्ध्य शब्दसे स्वप्नावस्थाका ग्रहण युक्त है ॥ १३ ॥- 

® यद्यपि ब्रह्मलोकमें मुक्त पुरुषके लिए मनसे ही सूक्ष्म मोग उपलब्ध होते हैं, तो मी शरीर 
गदिके स-द्भावमें मुक्त पुरुषको पुष्कल मोगकी सिद्ध होती है, अन्यथा नहीं ॥ १४ ॥ 

& परन्तु उमयलिङ्गक श्रतिसे जो विद्वानुके अनेक शरीर माने गए हैं, वह व्यथं है, क्योंकि 
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वा सात्मकान्यस्मदादिशरीरवदिति भवति वीक्षा। तत्र चात्ममनसोभंदानुपपत्तरकेन 
शारीरेण योगादितराणि शारीराणि निरात्मकानीति। एवं प्रापे प्रतिपाद्यते-प्रदोपवदा- 
वेश इति । यथा प्रदीप एकोऽनेकप्रदीपभावमापद्यते, विकारश्क्तियोगात्‌ । एबमेकोऽपि 
सन्विद्वानैश्वर्ययोगादनेकभावमापद्य सर्वाणि शरीराण्याविशति । कुतः? तथा हि दर्शा- 
यलि शाखमेकस्पानेकभावम्‌-'स एकधा मवति त्रिधा मचति पञ्चघा सप्तथा नवधा” ( छा० ७। 
२६।२ ) इत्यादि । नेतददारुयन्त्रोपमाभ्युपगमेऽवकल्पते, नापि जीवान्तरावेशे। न च 
निरात्मकानां शारीराणां प्रवृत्तिः संभवति । यत््वात्ममनसोभदाजुपपत्ते रनेकशारीरयोगा- 
संभव इति, नष दोषः, एकमनोनुवर्तीनि समनस्कान्येवापराणि शारीराणि सत्यसंक- 
त्पत्वात्स्रक्ष्पति । सृष्टेषु च तेषूपाधिमेदादात्मनोऽपि भेदेनाधिष्ठात्त्वं योक्ष्यते । पषेच 
च योगशास्त्रे षु योगिनामनेकदारीरयोगप्रक्रिया ॥ १५ ॥ 

कथं पुनर्सुक्तस्यानेकशारीरावेशादिलक्षणमेश्वयंमभ्युपगम्यते ? याचता 'तत्केन कं 


अथवा क्या अस्मद्‌ आदि शरीरके समान सात्मक उत्पन्न किए जाते हैं? इसप्रकार विचार होता है । 
पूत्र पक्षी-उसमें आत्मा और मनके भेदकी अनुपपत्तिसे एक शरीरके साथ योग-सम्बन्ध है, अतः अन्य 
शरीर निरातमक हैं । सिद्धान्ती--ऐसा प्राक्त होनेपर प्रतिपादन करते हैं---'प्रदोपषवदाविश!” । जैसे एक 
प्रदीप विकारशक्तिके योगसे अनेक प्रदीपमावको प्राप्त होता है, बसे विद्वान्‌ एक होता हुआ भी ऐश्वयं 
योगसे अनेकभाव ध्राप्तकर सब रारीरोंमें प्रवेश करता है, क्योंकि उसी प्रकार “स एकचा भवति! 
(वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है, पचधा, सप्तधा और नवघा होता है) इश्वादि शास्त्र एकका 
अनेकभाव दिखलाता है । यह दारुयन्त्र उपमाके स्वीकार करनेमें संभव नहीं हे ओर न अन्य जीवके 
प्रवेशमें मी । ओर तिरात्मक शरीरोंकी प्रवृत्त मी नहों हो सकती । ओर जो यह कहा गया है कि 
वात्मा और मनके भेदकी अनुपपत्ति होनेसे अनेक शरीरोंके साथ योग-सम्बन्ध असंमव है। यह दोष 

हीं है, क्योंकि वह सत्यसद्कुल्पसे एक मनके अनुवर्ती मन सहित अन्य शरीरोंकी सृष्टि करेगा । उनकी 


सृष्टि होनेपर उपाधि भेदसे आत्माका भी भेद होनेसे अधिष्ठातृत्व युक्त होगा । योगियोंकी योगशास्त्रोमें 
अनेक शरीरके साथ सम्बन्धकी यही प्रक्रिया है॥ १५ ॥ 


परन्तु मुक्तके अनेक शरोरोंमें आवेश आदि रूप ऐश्वर्य केसे स्वीकार किया जाता है, जब कि 
'तत्केन०” ( मुक्तावास्थामें ज्ञानी किस करणसे किस बिषयको जाने ) 'न तु तद्द्वितीयमस्ति’ ( 
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उन जड़ शरीरोंमें मोगका असंभव है । इस प्रकार आक्षेप संगतिसै पूवपक्षी कहते हैं--मुक्त पुरुषके 


सत्यसकल्पसे निमित शरीर दारुयन्त्रके समान जड़ हैं, क्योंकि आत्मा और मन एक एक हैं, उनका 
विभाग नहीं हो सकता। उन शरीरोंमें प्रवेशके लिए अन्य आत्माकी भी उप्पति नहीं हो सकती, 
क्योंकि कम-कतृभावका विरोध है। अतः संकल्पित अन्य शरोर जड़ हैं। सिद्धान्ती--स एकधा 
मवति’ इत्यादि श्रुतिके बलसे विद्वानुका अनेकधाभाव कहा गया है । इस विषयमें योगथास्त्रको सम्मति 
हे--'निर्माणचित्तान्यस्मितामात्रात्‌' ( योगसूत्र ४४ ) ( योगियोंके योग प्रमावक्षे उत्पादित शरीर 
अस्मितामात्र कारणसे-अहंकार पुवंक संकल्पसे निमित मनोंखे युक्‍त होते हैं ) इसप्रकार योगियोंसे 
_ निमित अनेक शरीर और मनोंकी प्रवत्तिमें भेद दिखाई देता है। इस भेदका कारण--'प्रवृत्तिभेदे 
प्रयोजक चित्तमेकमनेकेषाम्‌' ( योगसूत्र ४५ ) ( अनेक मनोंकी प्रवृत्ति भेदमें अनादि एक मन ही 
प्रयोजक है ) इसलिए योगियोंके योग प्रभावसे नवनिर्मित देहोंमें अस्मिताये निमित्त चित्त होते हैं 


ओर अनादि एक चित्त उन सबका नियामक होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सगुण उपासक 
सत्यसंकल्पसे अनेक सात्मक शरोरोका निर्माण कर उनमें प्रविष्ट होता है ॥ १५ ॥ 
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विजानीयात्‌? ( बृह० ४।५।१५ ), “न तु वद्द्वितीयसस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यद्विजानीयात्‌? ( बृह० 
ति ~ १ श्र ५. ह 

४।३।३० ) 'सळिळ एको दवष्टाःद्वतो मवति’ ( ब्रह्मसूत्र ४॥३॥३२ ) इति चेवंजातीयका श्रुति- 

विशेषविज्ञानं वारयतीत्यत उत्तरं पठति-- 


स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद्‌- स्वाप्ययसंपत्योः, अन्यतरापेक्षम्‌, आविष्कृतम्‌, हि । 

सूचार्थ- ( स्वाप्ययसम्पत्त्यो: ) सुंषुप्ति और मुक्तिमें से ( अन्यतरापेक्षम्‌ ) एककी अपेक्षासे 
विशेषज्ञानका अभाव स्वीकार किया गया है, (हि) क्योंकि ( आ'वष्कृतम्‌ ) संगुण विद्यामें शरीर 
आदिके स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । 

कै स्वाप्ययः सुषुत्तम्‌, 'स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपितोत्याचक्षते' ( छा० ६।८।१ ) 
इति श्रृतेः। संपत्तिः केवल्यम्‌, 'बह्मव सन्त्रह्माप्येति' ( बृह० ४।४।६ ) इति श्रुतेः। तयोर- 
न्यतरामवस्थामपेक्ष्येतद्धि रोषसंज्ञाभाववचनम्‌ । कचित्सुषुप्तावस्थामपेक्ष्योच्यते, कचि- 
त्केवल्यावस्थाम्‌ । कथमवगम्यत ! यतस्तत्रवेतदधिकारवशादाविष्कृतम्‌- एतेभ्यो भूतेभ्य 
समृत्थाय तान्येवानु विनञ्यति न प्रेत्य संज्ञाऽस्तीति’ ( बृह० २।४।१२ ), 'यत्न त्वस्य सवंमात्मैवा- 
भूत्‌’ ( बृह० २।४।१४ ), 'यत्न सुतो न कंचन कामं कामयते न कंचन स्वप्नं पश्यति' ( बृह ४। 
३।१९, माण्डू ० ५ ) इत्यादिश्चतिभ्यः। सगुशविद्याविपाकस्थानं व्वेतत्स्वर्गादिवद्वस्था 
न्तरम्‌। यत्रतद्श्वयसुपवण्यत, तस्माददोषः ॥ १६ ॥ 


अवस्थामें उससे भिन्न कोई दूसरा पदाथ ही नहीं होता जिते वह विशेषरूपसे जाने ) “सलिल एको' 
( सलिल-सा शुद्ध एक द्रष्टा अद्वत है) इस प्रकारकी श्रतियाँ विशेष विज्ञानका वारण करती हैं? इसके 
विषयमें उत्तर कहते हैं-- 

स्वाप्ययः' सुषुप्ति, क्योंकि “स्वमपीतो भवति'० ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता हे, 
इसीसे इसे लोग 'स्वपिति' ( सोता है ) ऐसा कहते हैं ) ऐसी श्रुति है। 'संपत्तिः-कँवल्य, क्योंकि 
“ब्रह्मच सन्ब्रह्माप्येति’ (ब्रह्म हो होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) ऐवी श्रुति है। उन दोनोंमें से एक 
अवस्थाकी अपेक्षासे इस विशेषज्ञानके अमावका बोधक वचन है । श्र ति कहींपर सुषुप्ति-अवस्थाकी 
अपेक्षासे [ विशेषज्ञानका अभाव ] कहती है और कहोंपर केवल्य-अवस्थाकी अपेक्षासे। यह केसे 
अवगत हो ? क्योंकि “एतेभ्यो भूतेभ्यः०' ( यह इन सत्य शब्द वाच्य मूतोसे प्रकट होकर उन्हींके साथ 
ताशको प्राप्त हो जाता है देहेन्द्रियमावसे मुक्त होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती है ) “यत्र- 
त्वस्य०' ( परन्तु जिस ज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया है) 'यत्र सु्तो०' ( जहाँ 
सोया हुआ यह किसी मोगकी कामना नहीं करता ओर न कोई स्वप्न ही देखता है ) इत्यादि श्र्‌ तियोंसे 
उसमें ही उसके प्रकरणके बलसे स्पष्ट किया गया है। जिसमें इस ऐखयंका वणन किया जाता है वह 
सगुणविद्याका विपाक (फल) स्थान स्वगं आदिके समान अन्य अवस्था है, इससे दोष नहीं है॥ १६॥ 
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ॐ न तु तदूद्वितीयमस्ति’ (परन्तु वह द्वितीय नहीं है) यहाँ सुषुप्तिको लेकर अन्यका निषेध है 
ओर 'तत्केन क पश्येत्‌’ यहाँ मुबितको लेकर विशेष विज्ञानका अभाव कहा गया है। इसलिए विशेष 
ज्ञानके अभावका. वचन सुषप्ति ओर केवल्य मुक्ति दोनोंमें से किसी एककी अपेक्षासे कहा गया है । 


यहाँ मुनि याज्ञवल्क्यने भामासवादको लेकर मत्रयीको उपदेश किया है। इसका रहस्य यह हैँ कि 
जेसे उदकपूण घटमें चग्द्रमाका प्रतिबिम्ब पड़ता है और जल सहित घटके नाश होनेपर प्रतिबिम्बका 


मी नाश हुआ प्रतीत होता हे । वस्तुतः उनका नाश उपाधिके नष्ट होनेपर बिम्बरूपसे अवस्थिति है । 
वसे घट स्थानीय पाँच भौतिक शरीर ओर जल स्थानीय अन्तःकरणमें चन्द्रमा स्थानीय ब्रह्मका 
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( ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ । सू० १७-२२ ) 
जगद्व्यापारज प्रकरणादसंनिहितत्वाच ॥ १७ ॥ 

पदच्छेद --जगद्व्यापारवजंम्‌, प्रकरणात्‌, असंतिहितत्वाच्च । 
पदच्छेद--( जगद्व्यापारवजम्‌ ) जगत्की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर अन्य अणिमा 
आदि ऐइवर्य विद्वानुको प्राप्त होता है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि जगत्‌ सृष्टिमें ईश्वर प्रकृत है ( असंनिहि- 

तइवाच्च) ओर अन्य असंनिहित हें । 

5 ये सगुणत्रझोपासनात्सहेव मनसेश्वरसायुज्यं वजन्ति, कि तेषां निरवग्रहमेइवय 
भवत्याहोस्वित्सांवग्रहमिति खंशयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? निरङ्क शमेवैषामेश्वय भवितुमर्हति 
आप्नोति स्वाराज्यस्‌' ( ते० १।६।२ ), सवऽस्मं देवा बलिमावहन्ति’ ( ते० १।५।३ ), "तेषां सवषु 
कोकेषु कामचारो मवति' ( छा» ७।२५।२,८।१।६ ) इत्यादिश्चतिभ्य इति । पर्व प्राप्त पठति-- 
जगद्व्यापारदजमिति। जगदुत्पत््यादिव्यापारं वर्जयित्वाउन्यद्णिमादात्मकमें श्वय 
मुक्तानां भवितुमहति, जगद्व्यापारस्तु नित्यसिद्वस्यं वेइवरस्य । कुतः ? तस्य तत्र प्रकृत- 
त्वादसंनिहितत्वाच्चेतरेषाम्‌। पर एव हीइवरो जगद्व्यापारेऽघिकृतः, तमेव प्रकृत्योत्प- 
त्याद्यपदेशात्‌, नित्यशब्दनिवन्धनत्वाच्च । तदन्वेषणविजिज्चासनपूवकं स्वितशेषामणि- 
माद्येइवर्य श्रयते । तेनासंनिहितास्ते जगद्व्यापारे। खमनस्कत्वादेव चेतेषामनेकमत्ये 


जो सगुण ब्रह्मकी उपासनासे मनके साथ ही ईश्‍वर सायुज्यको प्राक्त होते हैं, उनका ऐश्वय 
क्या निरद्कश है अथवा साङ्कणश ? इस प्रकार संशय होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूवंपक्षी--इनका 
ऐखवर्यं निरङ्कुश ही होना चाहिए,-क्योंकि 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌? ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है ) 
“सवेऽस्मे देवा०' ( समस्त देवगण उसे बलि ( उपहार ) समपंण करते हैं ) 'तेषां सवंघु०” ( उनकी 
सम्पूर्ण छोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। सिद्धान्ती-- ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'जगदच्यापारवजम्‌' । जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर मुक्त पुरुषको अन्य अणिमा आदि 


रूप ऐश्वर्य प्राप्त हो सकता है। जगतके उत्पत्ति आदि ब्यापार तो नित्य सिद्ध ईश्वरका ही है, किससे? इससे 
कि वह स्टिमें प्रकत है ओर अन्य-जीव असंनिहित हैं । परमेश्वर ही जगतकी उत्पत्ति आदि व्यापारमें 


अधिकृत है, कारण कि उसको प्रस्तुतकर उत्पत्ति आदिका उपदेश है और नित्यशब्दसे सम्बन्धित है । 
उसका अन्वेषण विशेष जिज्ञासापुवक अन्योंका अणिमा आदि ऐश्वय सुना जाता है । इससे वे जगत्‌को 
उत्पत्ति आदि व्यापारमें असंनिहित-असम्बन्धित हैं। इनके मनस्वी होनेसे ही ऐकमत्यका संभव न होनेपे 
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आभास पड़ता है, वही लोकमें जीव नामसे कहा जाता है । जब तत्त्वज्ञानसे मिथ्याश्चानकी निवृत्ति हो 
जाती है ओर भोगसे प्रारब्ध कम समाप्त हो जाता है, तब अन्तःकरण सहित शरीरके नाश होनेके 
साथ-साथ आभासका मी नाश हो जाता है । वस्तुत: उसका नाश अपने विम्बरूप चेतनसे अवस्थिति है । 
इस प्रकार उपाधिके नाश होनेसे प्रतिबिम्बका नाश-सा होता है, इस अभिप्रायसे "एतेभ्यो भूतेभ्यः” 
यह ध्रति है । और “यत्रत्वस्य' इस प्रकारकी श्रुतियाँ कंवल्य विषयक हैं, और 'यन्न सुप्तो न कंचन 
कामं कामयते’ इत्यादि श्रुतियाँ सुषुप्ति विषयक हैं । इसलिए सगुणोपासकके लिए ऐश्वयं प्राप्तिका 


वचन दोष रहित है, क्योंकि उसका भिन्न विषय है अर्थात्‌ फलोपमोगके लिए स्वगं आदिके समान 
एक अवस्थां विशेष है ॥ १६.॥ 


१ "संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्टन्ति ( इस उपासकके संकल्पसे ही पितर समुपस्थित 
होते हैं ) “स एकधा अवति त्रिधा अवति” इत्यादि श्रतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्मलोकमें गये हुए ` 
सगुणोपासकका ऐश्वय निरङ्कुश होता है अर्थात्‌ जैसे वह उपभोगके लिए अपने संकल्पसे ही इष्ट देह 
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कस्यचित्स्थित्यभिप्रायः कस्यचित्संहाराभिप्राय इत्येवं विरोधोऽपि कदाचित्स्यात्‌ । अथ 
कस्यचित्संकल्पमन्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समथ्यत, ततः परमेदवराकूततन्त्रत्वमे- 
वेतरेषामिति व्यवतिष्ठते ॥ १9॥ 
्रत्यक्षोपदेआदिति चेन्नाधिका रिकमण्डरुस्थोंक्ते! ॥ १८ || 

पद्च्छेद्‌- प्रत्यक्षोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, आधिकारिकमण्डलस्थोक्ते; । 

सूत्रथ--( प्रत्यक्षोपदेशात्‌ ) “आप्नोति स्वाराज्यम्‌? इत्यादि प्रत्यक्ष श्रतिथे विद्वान्‌का ऐश्वयं 
निर'ङ्कश प्रतिपादित है । ( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( आधिकारिकमण्डछस्थोक्तेः ) 
आदित्य मण्डल स्थित आधिकारिक परमेश रके अधोन स्वाराज्य प्राप्ति विषयक यह वचत है । 

_ # अथ यदुक्तम्‌- आप्नोति स्वाराज्यम्‌' ( ते० १।६।२ ) इत्यादि प्रत्यक्षोपदेशान्निरवग्र- ` 
हमेइत्रय विदुषां न्याय्यमिति तत्परिहतंव्यम्‌। अत्रोच्यते-नायं दोषः-आधिकारिकमण्ड- 
लर्थोक्तः। आधिकारिको यः सबितृमण्डङादिषु विशेषायतनेष्ववस्थितः पर ईश्वरस्त- 
दायत्तेवेयं स्वाराज्यप्रातिरुच्यते । यस्कारणमनन्तरम्‌ “आप्नोति मनसस्पतिम्‌’ (तै० १।६।२) 
इत्याह । यो हि सर्वमन सां पतिः पूर्वसिद्ध ईश्वरस्तं प्राप्नोतीत्यत दुक्तं भवति । तदनु घारेणेव 
चानन्तरम्‌ 'वाक्पतिश्चक्चुष्पतिः । श्रोत्रपतिविज्ञानपतिः? ( ते० १।६।२ ) च भवति इत्याह । एव- 
मन्यत्रापि यथाखंभवं नित्यसिद्धे इवरायत्तमेवेतरेषामेशवर्यं योजयितव्यम्‌ ॥ १८॥ 

किसीका जगत्‌की स्थितिमें अभिप्राय और ।किसीका उसके संहारमें अभिप्राय होगा, इस प्रकार कदाचित्‌ 
विरोध भी होगा । यदि किसी एकके संकल्पके अनुसार अन्यका संकल्प हो, इसप्रकार अविरोधका सम- 
थन करे तो इससे मी परमेश्वरके अभिप्रायके अधीन ही अन्य जीव हैं, ऐसी व्यवस्था होती है ॥१७॥ 

यह जो कहा गया है कि “आप्नोति स्वाराज्यम्‌? ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है) इत्यादि 
प्रत्यक्ष श्रुतिसे उपासकोंका ऐश्वयं निरङ्कुश युक्त है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते हैं- 


यह दोष नहीं है, क्योंकि आधिकारिक मण्डल स्थितोंके लिए यह उक्ति-वचन है। आदित्यमण्डल 
आदि विशेष स्थानोमें अवस्थित जो आधिकारिक परमेश्वर है उसके अधीन ही यह स्वाराज्य प्राप्ति 


कही जाती है, क्योंकि अनन्तर “आप्नोति मनप्तस्पतिम्‌? ( वह मनके पति-त्रह्मको प्राप्त होता है ) 
ऐसा श्रुति कहती है । जो सब मनोंका पति पुव सिद्ध ईश्वर है उसको प्राप्त होता है, ऐसा कहा गया 


है । अनन्तर उसके अनुसार ही 'वाक्पतिश्चश्चुष्पतिः' ( तथा वाणीका पति, चक्षका पति, श्रोत्रका 
पति ओर विज्ञानका पति हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति कहती हे । इसप्रकार अन्यत्र मी अन्य उपा- 
सकोंका ऐइवयं नित्य सिद्ध ईशवरके अधीन हो है, ऐसी यथासम्मव योजना करनी चाहिए ॥ १८॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आदिकी सृष्टिमे स्वतन्त्र हूं, वेसे आकारा आदि जगतूकी उत्पत्ति आदि करनेमें भी स्वतन्त्र हैं । वे 
ईश्वरके समान स्वतन्त्र-निरः्गु ऐश्वयंवानु होते हैं। इससे पूवपक्षमें अनेक. ईश्वर सिद्ध होते हैं । 
सिद्धान्ती-- सगुणोपासकका ऐइवय अस्वतन्त्र है अर्थात्‌ जगत्की उत्पत्ति आदि करनेमें वह असमथ 
है । जगतूकी उत्पत्ति आदि तो वह कर सकता है जो जगतूकी उरपत्तिसे पूवं ही सिद्ध हो और पूर्वापर 
पर्याळोचन करनेमें समथ, सववज्ञ, सवशक्तिमान्‌ नित्यसिद्ध हो, वह तो ईश्वर ही हो सकताहै। 
योगी लोग तो ईश्वरानुग्रहसे ब्रह्म लोकमें जाकर ऐश्वयंवान्‌ होते हैं, और महाप्रलयमें उन सबका अन्त 
हो जाता है, जगत॒की उत्पत्तिके पूव वे अविद्यान होनेके कारण उनसे जगतुकी उत्पत्ति आदि 
असम्मव है । किव 'स इईक्षाञ्चक्र’ (यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि श्रुतियाँ प्रलयके अनन्तर 
सृषह्टिकी उत्पत्ति आदिमें ईश्वरको ही कारण कहती हैं, इसका विस्तृत वणन ( ब्रह्मसूत्र १।१।२ ) इस 
सुत्रमें किया गया है॥ १७॥ 

% “आप्नोति स्वाराज्यम्‌? यहु श्रति वचन आदित्यमण्डल आदि विशेष स्थानोंमें स्थित 
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विकारावति च तथा हि स्थितिमाह ॥ १९॥ 
पदच्छेद--विकारावति, च, तथा, हि, स्थितिम्‌, आह । 
सूचार्थ--( विकारावति च ) विकारमें न रहनेवाला मी ब्रह्मका स्वरुप है, ( हि ) क्योंकि 
( तथा ) वेसे ( स्थितिम्‌ ) परमेश्वरके दो रूपोंकी स्थिति, ( आह ) 'ठावानस्य महिमा” इत्यादि 
श्रुति कहती है । 

% विकारावरत्यपि च नित्यमुक्तं पारमेश्वरं रूपं न केवलं विकारमात्रगोचरं सवित- 
मण्डाद्यघिष्ठानम्‌। तथा दास्य द्विरूपा स्थितिमाहास्तायः- तावनस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च 
पूरुषः । पादोऽस्य सर्वा भूतानि, न्रिपादस्यासृतं दिवि’ ( छा० ३।१२।६ ) इत्येवमादिः। नच 
तन्निविकारं रूपमितरालभ्बनाः प्राप्नुवन्तीति शाक्य चक्तम्‌, अतत्क्रतुत्वात्तेषम्‌। अतश्च 
यथैव द्विरूपे परमेइवरे निर्शुणं रूपमनवाप्य सगुण एबावतिष्ठन्ते, एवं सगुपो५पि निर- 
वग्रहमेशवयंमनवाप्य सावग्रह णवावतिष्ठन्त इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १९ ॥ 

दशेयतश्चेव प्रत्यक्षानुमाने ॥ २० ॥ 


पदच्छद--दशंयतः, च, एवम्‌, प्रत्यक्षानुमाने । 


विकारमें न रहनेवाला मी परमेश्वरका नित्यरप कहा गया है केवल विकारमात्र विषयक 
सवितृमण्डल आदि अधिष्ठानकरूप नहीं है, क्योंकि 'तावानस्य महिसा०' ( उतनी ही इस गायत्र्याख्य 
ब्रह्मकी महिमा है, तथा निविकार पुरुष इससे उत्कृष्ट है, तेज, जल और अन्न आदि सम्पूर्ण चराचर 
प्राणी इसका एक पाद हैं, ओर इसका पुरुष नामक त्रिपाद अमृत प्रकाशमय रवात्मामें स्थित है ) 
इत्यादि श्रुति इसके दो रूपोंकी स्थिति कहती हे । अन्य ( विकारवतिरूप ) का आलम्बन करनेवाले 
उपासक उसके निविकाररूपको प्राप्त होते है, ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योंकि वे उस क्रतुवाले 
नहीं है । इसलिए जसे दो रूपवाले परमेश्थ रक्षे होनेपर भी वे निगुणरूपको प्राप्त न कर सगुणरूपमें 
ही अवस्थित होते हैं, वसे सगुणमें मो निरङ्कुश ऐश्वयं प्राप्त किये विना उपासक साङ्कुश-अस्वतन्त्र 
ऐश्वयमें ही अवस्थित होते हैं, ऐसा समझना चाहिए ॥ १९ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
परमेश्व रके अधीन ही स्वाराज्य प्राप्तिके विषयमें है । यदि बह स्वाराज्य प्राप्तिमात्रसे निरङ्कुश ऐश्वयं- 
वानू होता तो उसके अनन्तर हो 'आझोति मनसस्पतिम इत्यादि श्र ति वचन असंगत होगा । आदित्य 
आदिको जो अधिकारमें नियुक्त करता है वह यहाँ आधिकारिक कहा गया है। इसलिए सगुण 
उपासकको अपने उपभोगमें भले स्वाराज्य-स्वातन्त्रय हो, परन्तु जगत्‌की उत्पत्ति आदिमें नहीं । इस 
प्रकार 'सवंघु लोकेषु कामचारो भवति इत्यादि स्थलोंमें भी यही समझना चाहिए कि उपासकका 
ऐश्वयं ईश्वरके क्षधीन है स्वतन्त्र नहीं ॥ १८॥ 

% शङ्का--जेसे उपास्य सगुण ब्रह्मागत सत्यसद्भुल्पत्व झादि उपासकमें आते हैं, वसे उपास्य 
गत जगतुकी उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं सी उसमें आनी चाहिए ? समाधांन--'तावानस्य 
महिम! इस श्र तिवचनसे ब्रह्मका विकारवतिरूप और 'ज्यायांश्र पूरुषः? इस वनसे .ब्रहाका निविकार- 
रूप प्रतिपादित है । और “पादोऽस्य सर्वा भूतानि' इस श्र्‌ तिवचनसे ब्रह्मा विकारवतिरूप और 
'त्रिपाद्स्यासृतं दिवि’ इस वचनसे ब्रह्मका निविकाररूप प्रतिपादित है । इसप्रकार जैसे ब्रह्मे दो रूप 
होनेपर भी निगुणरूप सगुण-उपासकोंसे अप्राप्त है, क्योंकि उसको निविकार ब्रह्माका ज्ञान नहीं है, 
बसे सगुण ब्रह्मगत जयतुकी उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं होनेपर भी उपासक उसे प्राप्ट नहीं कर 
सकता । इसलिए उपासक केवल अणिमा आदि सातिशय ऐश्वर्यको ही प्राप्त कर सकता है ॥ १९॥ 
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सून्नार्थ--( एवम्‌ ) इसप्रकार ( प्रत्यक्षानुमाने च ) श्रुति और स्मृति भी ( दशंयतः ) 
परमेश्वरका निविकाररूप दिखलाती है । 

दशंयतश्च विकारावतित्वं परस्य ज्योतिषः श्रुतिस्सुती । न तत्र सूर्यो माति न चन्दता- 
रकं नेमा विद्यतो भान्ति कुतोऽयमग्निः’ ( कठ० ५१५, श्वेता» ६।१४, सुण्ड० २।२।१० ) इति । 
न तद्भासयते सूर्यो न शशाङ्को न पावकः' (गी० १५६) इति च। तदेवं विकारावतित्वं परस्य 
ज्योतिषः प्रसिद्धमित्यभिप्रायः ॥ २० ॥ 


भोंगमात्रसाम्यलिङ्काच ॥ २१॥ 
पदच्छेद्‌--मोगमात्रसाम्यलिङ्गात्‌, च । 
सृश्रार्थ--और उपासकोंको ईइवरके साथ भोगमात्रकी साम्य श्र ति होनेसे भी उनका निरङ्कुश 
ऐस्वय नहीं है । 
इतश्च न निरङ्कशं विकारालम्बनानामेरवर्यं यस्माद्गोगमात्रमेवेषामनादिसिद्धने 
सवरेण समानमिति श्रयते-'तमाहापो बे खलु मीयन्ते लोकोऽसौ' हति “स यथैतां देवतां सर्वाणि 
भूतान्यवन्त्येवं हैवंविदं सर्वाणि भूतान्यवन्ति’ तेनो एतस्ये देवतायै सायुज्यं सलोकतां जयति’ 
( बृह० १।०।२३ ) इत्यादिभेदव्यपदेशलिङ्ग भ्यः ९१ ॥ 
नन्वेवं सति सातिशयत्वादन्तवत्वमेदवयस्य स्यात्‌, ततञ्चेषामावृत्तिः प्रसज्येते- 
त्यत उत्तरं भगवान्वाद्रायण आचार्यः पठति-- 
अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌ ॥ २२ ॥ 
पदच्छे द्‌--अनावृत्तिः, शब्दात्‌, धनावृत्ति।, शब्दात्‌ । 
सूत्रार्थ ( अनावृत्तिः ) अचिरादि पवे युक्त देवयान मागंसे जो उपासक ब्रह्मलोको प्राप्त 
होते हैं उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि “न च पुनरावतंते’ इत्यादि श्रृति है । सूत्रकी 
आवत्ति शास्त्र परिसमाप्तियोतक है । 


न तत्रसूर्यो भाति०' ( उस ज्योतिःस्वरूप परब्रहममें लोकावभासक सूयं प्रकाशित नहीं होता 
न चन्द्र ओर न तारे प्रकाशित होते हैं ओर न विद्युत्‌ ही चमकती हैं पुनः अस्मदादि गोचर यह 
भौतिक अग्नि तो कहाँ प्रकाशित हो सकती है ?) और “न तद्ासयते०' (उस स्वयं प्रका्मय परब्रह्म 
को न सूयं, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकते हैं) इसप्रकार श्रति और स्मृति मी 
ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मका विकारावतितव दिखलाती हैं । इसप्रकार पर ज्योतिमें विकारावतित्व प्रसिद्ध 
हे, यह अभिप्राय है ॥ २० ॥ 
ओर इस वक्ष्यमाण हेतुच्चे मी विकारका छआलम्बन-उपासना करनेवाले उपासकोंका ऐदवयं 
निरद्कुरा नहीं है, क्योंकि इनका मोगमात्र ही अनादि सिद्ध ईइवरके साथ समान है, 'तमाहापो०' 
( उस उपासकथे हिरण्यगमं सान्त्वना पूवंक कहते हैं, मुझसे ये अमृतमय जल भोगे जाते हैं, तुमसे 
यह अमृतमय लोक भोग्य हैं तुम इसका यथेच्छ भोग करो ) ऐसी श्रति है, और “स यथैतां०' ( जसे 
इस हिरण्यगम देवताकी सब प्राणी पूजा करते हैं, वसे ही ऐसा जाननेवालेकी सब मत पुजा करते हैं) 
तेनो एतस्य०' ( उस प्राणात्मप्रतिरूप व्रतके योगसे उपासक इसी प्राणदेवताका सायुज्य-एकातमता 
ओर समान लोकता-एक स्थानत्व प्राप्त करता है ) इत्यादि भेदव्पपदेश लिङ्गोंसे भी प्रतीत होता है 
कि उपासकका उपास्य ईश्वरके साथ भोगसाम्य है ॥ २१ ॥ 
परन्तु ऐसा होनेपर-उपासकोंका ऐश्वय सा'डुथ्य होनेपर सातिशय होनेथे उनका एश्वयं विनाशी होगा 
इससे इनको आवृत्ति (संसारागभन) प्रसक्त होगी ? इससे भगवान्‌ बादरायण आचायं उत्तर कहते हैं-- 
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४ नाडीरदिमसमन्वितेनाचिरादिपर्वणा देवयानेन पथा ये ब्रह्मलोकं शास्रोक्त- 
विशेषणं गच्छन्ति यस्मिन्नरश्च ह चे ण्यश्चाणंवौ ब्रह्मरोके तृतीयस्यामितो दिवि, यस्मिन्नेरं मदीयं 
सरो यस्मिन्नश्वत्थः सोमसवनो यस्मिन्नपराजिता पूत्रह्मणो यस्मिश्च प्रभुविमितं हिरण्मयं वेइम 
यश्चानेकधा सन्त्रार्थवादादिप्रदेरोषु प्रपऽच्यते-ते तं प्राप्य न चन्द्रलोकादिव भुक्तभोगा आवतन्ते, । 
कुतः ? “तयोध्वमायन्नम्रृतत्वमेति' ( छा» ८।६।६, कठ० ६।१६ ), तेषां न पुनरावृत्तिः’ ( बृह० 
६।२।१५ ), “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावतं नावतन्ते’ (छा० ४।१५।५ ), 'बह्मलोकममिसंप- 
द्यते’ (छा० ८।१५।१), “न च पुनरावतते? (छा० ८।१५।१) इत्यादिशब्देभ्यः। अन्तवत्त्वे5पि 
त्वेश्वर्यस्य यथाऽनावृत्तिस्तथा वणितम्‌ कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातःपरम्‌ (ब्रह्मसूत्र ४।३।१०) 

इत्यत्र। सम्यम्द्शनविध्वस्ततमसां तु नित्यसिद्वनिर्वाणपरायणानां सिद्धेवाना वृत्तिः, 


जो उपासक नाड़ीरश्मि समन्वित अथिरादिपवं युक्त देवयानमागसे शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हँ- इस पृथिवी नामक लोकसे तृतीय द्युलोकमें जो ब्रह्मलोक है, उस ब्रह्मलोकमें 
अर और ण्य नामके दो समुद्र-समुद्र तुल्य तालाब हैं, वहीं अन्नमय मण्डसे पुण मदका हर्षोत्पादक 
सर है, वहां अमृतका स्रोत बहानेवाला अश्वत्थ वृक्ष है, वहाँपर ब्रह्माकी अपराजितापुरी है, वहीं 
्रह्माद्वारा निमित सुवणमय गृह है, जिसका अनेक प्रकारसे मन्त्र, अर्थवाद आदि प्रदेशोंमें विस्तारसे 
वर्णन किया जाता है, वे उसे प्राप्तकर जैसे कमंठ लोग भुक्त मोग होकर चन्द्रलोकसे लोटते हैं, वसे 
नहीं लौटते । किससे ? इससे कि “तयोध्वमायच्न०' (उस मूर्धन्य नाड़ीश्चे ऊध्वंको जानेवाला अमृतत्वको 
प्राप्त होता है) 'तेषां न पुनरावृत्तिः ( उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती ) “एतेन प्रतिपद्यमाना०' ( इस 
देवमागसे जानेवाले इस मानव मण्डलमें पुनः नहीं लौटते ) ब्रह्मळोकममिसंपद्यते” ( ब्रह्मलोकको प्राप्त 
होता है ), “न च पुनरावतंते' ( ओर पुनः नहीं लोटता ) इत्यादि श्रृतियां हैं । ऐश्वयँके विनाश्ची 
होनेपर भी जैसे अनावृत्त होती है, उसे ही कार्यात्यये तदुध्यक्षेण सहातः परम्‌" इस सूत्रमें वणित 
है । सम्यग्दशंनसे विध्वस्त अज्ञानवाले नित्यसिद्ध निर्वाण परायण मुक्त पुरुषोंकी अनावत्ति तो सिद्ध 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* यहाँ 'बादरायण' शब्दसे बदरिकाश्रममें निवासका कथन होनेके कारण सदा सववज्ञ परमं 
गुरु नारायणके प्रसादका योतक होनेखे तत्प्रणीत शास्त्रमें निदु शत्व सूचित होता है। यद्यपि सगुण 
विद्याका फल सातिशय होनेसे विनाशी है, तो भी ब्रह्मलोकर्मे ईश्वरके अचिन्त्य प्रसादसे ब्रह्मात्मकत्व 
शान हो जाता है जिससे वह पुन! संसारमै लोटकर नहीं आता । जो सगुण उपासना-दहुरविद्या 
आदिसे रहित केवल ब्रह्मचयं, अश्वमेध आदि साधनोंद्वारा ब्रह्मलोकमें जाते हैं, वे वहाँ फल भोगकर 
मानव लोकमें लोट आते हैं, क्योंकि वे तत्त्वज्ञानसे रहित होते हैं। जपे चन्द्रलोकमें गए हुए केवल 
कमठ लोग फल मोगकर लोट झाते हैं। 'तत्त्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्तवाक्योंग्चे जिसका 
आत्मेकत्व ज्ञानसे अज्ञान निवृत्त हो गया है उसका तो अत्रेव ब्रह्म समश्नुते’ यहाँ जीवितावस्थामें ही 
ब्रह्म प्राप्तिरूप मोक्ष सिद्ध है । सगुण उपासक भी उसी आत्मज्ञानको पाकर ब्रह्माके साथ मुक्त हो जाता 
है, अतः उनकी पुनः आवृत्ति नहीं होती, क्योंकि 'न च पुनरावतते” ( वह पुनः संसारमें नहीं आता ) 
इत्यादि श्रुतियाँ हें । इस माँति सगुण उपासकोंकी क्रम मुक्ति होती दै । इसप्रकार समन्वयके कथनसे 
्रह्माऱ्मकत्वमें वेदान्त-उपनिषद्‌ वाक्य प्रमाण हैं, ऐसा निश्‍चय किया गया है । वाक्याथं ज्ञानमें स्मृति, 
तक आदि सवंप्रकारके विरोधका परिहार किया ग्रया है और साधन सम्पत्ति भी दिखलाई गई है । इससे 
विवेक आदि साधन सम्पन्न और वेदान्तवाक्योंके श्रवण आदिकी आवृत्तिसे समस्त प्रतिबन्धसे रहित 
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तदाश्रयणेनेव हि सगुणशरणानामप्यनावृत्तिसिद्धिरिति। अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः 
शब्दादिति सूत्राभ्यासः शास्त्रपरिसमाप्ति द्योतयति ॥२२॥ 
इति श्रीमत्परमहंसंपरित्राजकाचारय श्रीस द्गोविन्द॒ भगवस्पूज्य पाद श्षिष्यश्रीमच्छङ्करभगवत्पूज्य- 
पादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य चतुथः पादः ॥४॥ 


समाप्तमिदं बरह्मसूत्रशाङ्करभाष्यम्‌ ॥ 

ही है । सगुण ञ्रणवालोंकी भी उस ज्ञानके आश्रयसे ही अनावृत्ति सिद्ध होती है । 'अनावृत्ति शब्दसे, 
अनावृत्ति शब्दसे' इसप्रकार सुत्रकी पुनरुक्ति शास्त्रकी परिसमाप्त सूचित करती है ॥ २२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाङ्गरभाष्य-भाषानुवादके चतुर्थाध्यायका चतुर्थ पाद समाप्त ॥४॥ 


उ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषको समूळ बन्धकी निवृत्ति होनेपर झाविभूत निष्कल, अनन्त, स्वप्रकाश, चिदानन्दरूपसे 
अवस्थिति होती है ॥२२॥ 
वेदान्तसूत्रभाष्यस्य शाङ्करस्य गरीयसः । अनुवादमविद्यान्धतमसद्वादशात्मनः ॥ १ ॥ 
तथा रनत्नप्रभापञ्चपादिकान्यायनिणयमामतीप्रन्रतिग्रन्थान्‌ साष्यामिप्रायवेदकान्‌ ॥ २ ॥ 
आश्रित्य तेषां तात्पयेमाकलय्य समन्ततः । सुखावगतये तस्य विवृण्वम्‌ राष्ट्रभाषया ॥ ३ ॥ 
विद्यार्थिहितमाळक्ष्य सत्यानन्द्याल्य दीपिकाम्‌। व्यधादुव्याख्याञ्च सरलां सत्यानन्दसरस्वती ॥४॥ 
सेयं ज्ञानप्रदेशस्य महिते पुटभेदने । सरवंशाखरहस्य जेः संख्यावद्धिः समाकुले ॥ ५ ॥ 
करनेत्रविय क्षुभिते वेक्रमवत्सरे। आशिने मासि धवळे दले सइशमीतिथौ ॥ ६ ॥ 
वासरे भूमिजातस्य गुरुदेवप्रसादतः । मतिमत्संमति प्राप्ता निर्विध्न॑ पूर्णतामगात्‌ ॥ ७ ॥ 
पदालिुमनोजातगुम्फितेयं सुमाळिका । प्रीतये शाङ्करस्यास्तामपिता सच्चिदात्मनः ॥ ८ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 
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। इति शम्‌ । 


॥ समाप्वश्नाय ग्रन्थ; ॥ 


बादरायणप्रणीतब्रद्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 
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अनुबन्धादिम्यः प्रज्ञान्ठरपु. 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्य. 
अनुस्मृतेर्बादरिः 
अनुस्मृतेश्च 
अनेन सवंगतत्वमाथाम, 
अन्तर उपपत्तः 

अन्तरा चापि तु तद्दृष्टे! 

अन्तरा भतग्रामवत्स्वात्मनः 
अन्तरा विज्ञानममसी क्रमेण 
अन्तर्याम्यबिदेवादिषु तद्धमंव्य, 
अन्तवत्त्वमसवज्ञता वा 
अन्तस्तद्वर्मोपदेशात्‌, 

अन्त्यावस्थितेएचो मयनित्यत्वा. 
अन्यत्रामावाच्च न तृणादिवत्‌ 

अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्ना, 
अन्यथानुमितो च ज्ञशक्तिवि. 
अन्यथा भेंदानुपपत्तिरिति चे. 
अन्यमावव्यावृत्तश्च 
अन्याधिष्ठितेषु पूववदभिला. 
अन्यार्थं तु जेमिनिः प्ररन. 
अन्याथंशच परामशः 


०७७ ०0 ANNAN NSA ७ 0 ७ HDD NAS NN NNN “0 .« -८५ 2४ ०९ ९४ ०९८ “5 "०४ "४ 


४ 


२०0 ०८ ०७ २०४ “८० “0 ९७४ ८0 0 “0 “0 DANN ०८ >> “0 “0 20 ०९ २०४ “0 HN NS NN ०९ ०९ “४ «७ श 


अ० पा० सं० 
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हर 


२ बाद्रायणप्रणीतत्रहसुत्राणां बर्णानुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधार. 
अपरिग्रहाच्चात्यन्तमनपेक्षा 
अपि च सप्त 
अपि च स्मयते 


3? १) 
32 11 
71 ११ 


अपि चेवमेके 


अपि च संराधने प्रत्यक्षानुमाना. 
अपीतौ तद्वघसङ्गादसमञ्जसम्‌ 


अप्रतोकालम्बनान्नवतीति बा० 
अबाधाच्च 
अभाव बादरिराह ह्येवम्‌ 


अभिध्योपदेशाच्च 
अभिमानिव्यपदेशस्तु विशे, 
अभिव्यक्तेरिवयाश्म रथ्यः 
अमिसंघ्यादिष्वपि चेवम्‌ 
अभ्युपगमेऽप्यर्थाभावात्‌ 
अम्बुवदग्रहणात्त न तथात्वम्‌ 
अश्पवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ 


अचिरादिना तःप्रथिते! 
अभकोकस्त्वात्तद्वयपदेशाच्च 


अल्पश्रृतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ 
अवस्थितिव रोष्यादिति चेन्ना, 
अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः 
अविभागेन हश्त्वात्‌ 
अविभागो वचनात्‌ 
अविरोधश्चन्दनवत्‌ 
अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ 
अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः 
अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिका, 
असति प्रतिज्ञोपरोधो योग, 
असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्र. 
असद्व्यपदेशान्नेति चेन्न धर्मा, 
असततेसचाव्यतिकर! 
असंभवस्तु सतोऽनुपपत्ते। 
असार्वत्रिकी 

अरित तु 
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सू त्रस्‌ 
अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति 
अस्यव चोपपत्तेरेष ऊष्मा 


आ. 
आकाशस्तल्लिङ्गात्‌ ` 
आकारो चाविशेषात्‌ 
आकाञ्ोऽर्थान्त रत्वादिव्यपदे. 
आचारदशनात्‌ 
आतिवाहिकास्तल्लिङ्गात्‌ 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ 
आल्मगुहीतिरितरवदुत्तरात्‌ 
आत्मनि चवं विचित्राश्च हि 
आत्मशब्दाच्च 
आत्मा प्रकरणात्‌ | 
आत्मेति तुपगच्छन्ति ग्राह. 
आदरादलोपः 


अ।दित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्तेः 
आधानाय प्रयोजनाभावात्‌ 


आनन्दमयोऽम्यासात्‌ 
आनन्दादय प्रधानस्य 


आनथंक्यमिति चेन्न तदपे. 


आनुमानिकमप्येकेषामिति 
आपः 

आप्रायणात्तत्रापि हि दृश्भ्‌ 
आभास एव च 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ 
आत्विज्यमित्यौड्ुलोमिस्तस्म हि 


आवृत्ति रसकृदुपदेशात्‌ 
आसीनः संमवात्‌ 


आह च तन्मात्रम्‌ 


ड्‌, 
इतरपरामर्थात्स इति चेन्ना, 
इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादि. 
इतरस्याप्येव्सरलेषः पाते. 


इतरेतरप्रत्ययसवादिति चेन्नो, 
इतरे त्वथसामान्यात्‌ 


इतरेषां चानुपलब्धेः 
इयदामननात्‌ 


ईक्ष तिकमं व्यपदेशा्सः 
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१९ 
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२४ 
४९ 


' बाद्रायणप्रणीतब्रह्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ 


उत्कमिष्यत हु आवाली १ 
उत्क्रान्विगत्यागतीनाम्‌ 
उत्तराच्चेदाविभूंतस्वरूपस्तु 
उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात 
उत्पत्त्यसं भवात्‌ 
उदासीनानामपि चेवं सिद्धिः 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमय 
उपपत्तेरच 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च 
उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धे! 


उपपुवंमपि त्वेके मावमशन, 
उपमद च 


उपलब्धिवदनियमः 
उपसंहारदशनान्नेति चेन्न 
उपसहारोऽर्थाभेदाद्विधिशेष 
उपस्थितेऽतस्तद्गबनात्‌ 
उपादानात्‌ 

उभयथा च दोषात्‌ 


उमयथापि न कर्मातस्त, 


उमयव्यपदेशात्वहिङुण्डलवत्‌, 


उमयव्यामोहात्तत्सिद्धे: 


| उप, 
ऊध्वरेतःसु च शब्दे हि 
प्‌. 
एक आतमनः शरीरे भावात्‌ 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यात 


एतेन योगः प्रत्युक्तः 

एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
एतेन सर्व व्याख्याताः 

एवं चात्मा काल्ल्यंम्‌ 

एव मुक्तिफलानियमस्तदव. 
एवमप्युपन्यासातपूव भावाद. 


ऐहिकमप्यप्रस्तुउप्रितबन्धे त. 
क. 


कुम्पनात्‌ 
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सूत्रम्‌ 
करणवच्चेन्न सोगादिभ्यः 
कर्ता शास्त्राथंवत्वात्‌ 
कमंकतृव्यपदेशाच्च 
कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवद 
कामकारेण चेके 
कामाच्च नानुमानापेक्षा 
कामादीतरत्र तत्र चायत, 
काम्यास्तु यथाकामं समुच्षी, 
कारणत्वेन चाकाशादिषु 
कायं बादरिरस्य गत्युपपत्ते। 
कार्यास्यानादपुवम्‌ 
कार्यात्यये तदध्यक्षेण 
कृतप्रयश्नापेक्षस्नु विहित. 
कृतात्ययेऽनुशय वाग्हृष्ठस्मृ 
कृर्स्नप्रस क्तिनिरवयवत्वशब्द, 
कृत्स्नभावात्तु गुहिणोपसंहारः 
क्षणिकत्वाच्च 
क्षत्रियत्वगतेश्चोत्तरत्र चेत्रर, 


रा. 
गतिशन्दाभ्यां तथा हि दृष्ट 


गतिसामान्यात्‌ 
गतेरथंवत्वमुभयथाऽन्यथा हिः 
गुणसाघारण्यश्र्‌ तेरच 
गुणाद्वा लोकवत्‌ 
गुहां प्रविष्टावात्मानो हि त. 
ग़ोणरचेन्नात्मशब्दात्‌ 
गोण्यसंमवात्‌ 

17 22 

च. 

चक्षुरादिवत्त॒ तश्सहरिश्‍या 
चमसवदविदोषात्‌ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणा, 


'चरांचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्व्य, 


चितितन्मात्रेण तदात्मक. 
छ. 

छन्दत उमयाविरोघात्‌ 

छन्दोभिघानान्नेति चेन्न तथा 


जगद्वाचित्वात्‌ 


रे 
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१० 


४ बादरायणप्रणीतत्रह्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
जगद्व्यापारवजं प्रकरणादसं. 
जन्माद्यस्य यतः 
जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चे. 
जीवमुख्यप्राणलिङ्ग'!भ्नेति चे. 
जञेयत्वावचनाच्च 
शोऽत एव 
ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदाम, 
ज्योतिरुपक्रमात्त तथा ह्यधीय, 
ज्पोतिदंशंनात्‌ 
ज्योतिदबरणामिधानात्‌ 


ज्योतिषि भावाच्च 
ज्योतिष केषामसत्यन्ने 


त इर्द्रियाणि वुवा ता) 
तच्छ्ते 

तडितो5थि वरुणः सम्बन्धात्‌ 
ठत्त समन्वयात्‌ 
तत्ुवंकतवाद्वाच! 


तःप्रावश्रुतेश्च 
तत्रापि च तद्व्यापारादविरोधः 


तथा च दशयति 
तथा चेंकवाक्यतोपबन्धात्‌ 
तथाऽन्यप्रतिषेधात्‌ 


तथा प्राणाः 
तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोर, 


तदधीनरबादथंवत्‌ 
तदनन्यतवमारम्मणशब्दा 


तदम्तरप्रतिपत्तौ रहति संप. 
तदभावनिर्धारणे च 


तदभावो नाडीषु तच्छतेरा, 


तदभिध्यानादेव तु तल्लिङ्गात्सः 


तदव्यक्तमाह हि 

तदाऽऽपीतेः संसारव्यपदेशात्‌ 
ठदुपयंपि बादरायण: संमवात्‌ 
तदोकोग्रज्वलनं तत्प्रकाशित, 
तद्गुणसारत्वात्तु तद्वयपदेशः 
तद्धेतुब्यपदेशाच्च 


तद्भूतस्य तु नात-द्भावो जेमिने. 
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सूत्रम्‌ 
तद्वतो विधानात्‌ 
तन्निर्धारणानियमस्तहष्टेः पृथ, 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ 
तन्मनः प्राण उत्तरात्‌ 
तन्वभावे संघ्वदुपपत्तेः 
तका्रतिष्ठानादप्यन्यथाऽनुमेय. 


तस्य घ नित्यत्वात्‌ 


तानि परे तथा ह्याह 

तुल्यं तु दशनम्‌ 
तृतीयशब्दावरोधः संशोक. 
तेजोऽतस्तथा ह्याह 
त्रयाणामेव चेवमुपन्यासः प्र. 
व्यात्मकत्वात्तु भूयस्त्वात्‌ 


दशनाच्च 


दशयतर्चेवं प्रत्यक्षानुमाने 
दरयति च 


1? १0 
दरयति चाथो अपि स्मयंते 
वहर उत्तरेभ्यः 

हश्यते तु 

देवादिवदपि लोके 
देहयोगाद्वा सोऽपि 
युम्वाद्यायतनं स्वशब्दात 
द्वादरा!हूवदुमथविधं बादरा, 


घमं जेमिनिरत हु 
धर्मोपपत्तेश्च 

धृतेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्नुपल. 
ध्यानाच्च 


स्‌. 
न कर्माविभागादिति चेन्नाना. 


त च कतु। करणम्‌ 
न च काय प्रतिपत्त्यभिसंधि: 
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खादरायणप्रणीतत्रह्वासूत्राणां वर्णानुक्रमः 


सूत्रम्‌ 
न च पर्यायादप्यवि रोधो वि. 
न॑ च स्मातमतद्धर्माभिलापा. 
न चाधिकारिकमपि पतनानु. 
न तु हशन्तमावात्‌ 
न॑ तृतीये तथोपलब्धेः 
न प्रतीकेन हि स। 


न प्रयोजनवत्त्वात्‌ 

न भावोऽनुपलब्धेः 

न भेदादिति चेत्न प्रत्ये. 

न ववतुरात्मोपदेशादिति चेत्‌. 
न वा तत्सहभावाश्रतेः 

न वा ध्रकरणभेदातपरोवरीय. 
न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ 


न वा विशेषात्‌ 
न वियदश्रते। 


न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं. 
न सख्योपसग्रहादपि नाना, 
न सामान्यादप्युपल ब्घमृत्यु, 
न स्थानतोऽपि परस्योभयलि, 
नाणुरतच्छ्तेरिति चेन्नेतरा. 
नातिचिरेण विझोषात्‌ 
नात्माऽश्रृतेनित्यस्वाच्च ता 
नाना शब्दादिभेदात्‌ 
नानुमानमतच्छन्दात्‌ 
नाभाव उपलब्धेः 
नाविशेषात्‌ 
नासतोऽदद्टत्वात्‌ 

नित्यमेव च भावात्‌ 
नित्योपछब्ध्यनुप लब्बिप्रस ्गो . 
नियमाञ्च 

निर्मातारं चेके पुत्रादयरत 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य. 
नेतरोऽनुपपत्तेः 
नेकस्मिन्दशयतो हि 
नेकस्मिन्नसंमवात्‌ 
नोपमर्देनातः 


प. 
पचवृत्ति मंनोव द घपदिइयते। 
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३५ 
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सूत्रम्‌ 
पटवच्च 
पत्यादिशब्देम्यः 
पत्युरसा मञ्जस्यात्‌ 
पयोम्बुवच्चेत्तत्रापि 
परं जेमिनिमुरूरत्वःत्‌ 
परमतः सेतून्मातसंबन्धभे. 
परात्त तच्छतेः 
पराभिध्यानात्तु तिरोहितं 
परामर्श जेमिनिरखोदना चा. 
परेण च शब्दस्य ताद्विघ्य 
पारिप्लवार्था इति चेन्न 
पुस्त्वादिवत्त्वस्य सहोऽसि. 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषाम. 
पुरुषार्थोऽतःशब्दादिति बा. 
पुरुषाइमवदिति चेत्तथापि 
पूवं तु बादरायणो हेतुव्यप. 
पूवकद्वा 
पूवविकल्प: प्रकरणात्स्यात्क्रि. 
परथगुपदेशात्‌ 
पृथिव्यधिकारख्पशब्दान्त, 


प्रकरणाच्च 
प्रकरणात्‌ 


प्रकांशवच्चा व यर्थ्यात्‌ 
प्रकःश्चादिवच्चाव रोष्य . 
प्रकाशादिवक्षव परः 


प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ 


प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृशान्तानुप. 
प्रकृतेतावत्त्वं हि प्रतिषेधति, 
प्रतिशासिद्धेलि ङ्ग माइमरथ्य। 


प्रतिश्चाहानिरव्यति रेकाच्छ- 
प्रतिषेधाच्च 


प्रतिषेधादिति चेन्न शारी राप्‌ 
प्रतिसंख्याप्रतिसंख्यानिरोधा, 
प्रत्णक्षोपदेशादिति चेन्नाधि. 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता ए, 


प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ 
प्रदीपवदावेश्चस्तथा हि दश. 
प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ 
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सूश्रम्‌ अ० पा० सं० 
प्रवत्तेरच २२ २ 
प्रसिद्ध रच १ २ १७ 
प्राणगतेरच ३ १ रे 
प्राणभूच्च १ ३ ४ 
प्राणवठा शब्दात्‌ २ ४ १५ 
प्राणस्ठथाञ्नुगमात्‌. १ १ २८ 
प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ १ ४ १२ 
प्रियशिररत्वादयप्रासिर॒पचया., २ ३ १२ 
फ्‌. 
फलतम उपपत्ते: ३ ३ ३८ 
ब. 
बहिस्तुमयथा5पि स्मृतेरा. ३ ४ ४३ 
बुद्धयर्थः पादवत्‌ ३. २ ३३ 
ब्रह्वादष्टिरुत्कर्षात्‌ ४ १ ५ 
ब्राह्मण जमिनिरुपन्यासादि. ४ ४ ५ 
भ. 
भाक्त वा नात्मवित्त्वात्तथा ३ १ ७ 
भाव जमिनिविकल्पामननात्‌ ४ ४ ११ 
भाव तु बादरायणोऽस्तिहि १ ३ ३३ 
भावशब्दाच्च ३ ४ २२ 
भावे चोपलब्धे। २ १ १५ 
मावे जाग्रद्वत्‌ ४ ४ १४ 
भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्चे. १ १ २६ 
भूतेषु तच्छते। ४ २ ५ 
भूमा संप्रसादादध्युपदेशात्‌ १ ३ ८ 
भूम्नः क्रतुवज्ज्यायस्त्वं तथा हि ३ ३ ५७ 
भेदव्यपदेशाच्च १ १ १७ 
भेदव्यपदेश/च्चान्यः १ १ २१ 
भेदव्यपदेशात्‌ १ ३ ५ 
भेदश्रृतेः २ ४ १८ 
भेदान्नति चेन्नेडत्यामपि ३ ३ २ 
भोकत्रापत्तेरविभागइचेत्स्पाल्लोक , २ १ १२ 
सोगमात्रसाम्यलिङ्गाच्च ४ ४ २१ 
भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा सं, ४ १ १९ 
म. 
मघ्वादिष्वसंमवादनधिकारं. १.२ ३१ 
मन्त्रवर्णाच्च २ २ ४४ 
मन्त्रादिवद्वाविरोष! ३ ३ ५६ 


याद्रायणप्रणीतत्रह्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


सूम्‌ 
महदीघंवद्वा हुस्वपरिमण्डला. 
महद्वच्च 
मांसादि मौम यथाशन्दमितत. 
मान्त्रवणिकमेव च गौयते 
मायामात्रं तु कात्स्न्यनान. 
मुक्त प्रतिज्ञानात्‌ 
मुक्तोपसृप्यव्प्रपदेशात्‌ 
मुग्धेऽघसंपत्तिः परिशेषात्‌ 
मोनवदितरेष।मप्युपदेशात्‌ 

य. 

यत्रकाग्रता तत्राविशेषातु 


यथा च तक्षोमयथा 
यथा च प्राणादि 


यदेव विद्ययेति हि 
यावदधिकारमवस्थितिराघि 


यावदात्ममावित्वाच्च न दो. 
यावद्वि कार ठु विमागो लो. 
युक्तः शब्दान्तराच्च 


योगिनः प्रति च स्मयते स्मार्त. 


योनिश्च हि गीयते 
योनेः शरीरम्‌ 
र्‌. 


रचनानुपपत्तशच नानुमानम्‌ 
रश्म्यनुसारी 


रूपादिमत्त्वाच्व 


रूपोपन्यासाच्च 
रेत) सिग्योगोज्य 
छ. 


लिङ्गभूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तद.. 


लिद्धाच्च 
छोकवत्तु लीलाकेवल्यम्‌ 

व. 
वदतीति चेघ्न प्राज्ञो हि प्रक. 
वाक्यास्वयात्‌ 
वाइमतंसि दशनाच्छब्दाच्च 
वायुमन्दादविशेषविरोषास्यां 
विकरणश्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ 
विकल्पोऽविशिष्टफलत्वात्‌ 
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बाद्रायणप्रणीतत्रद्वसूतराणां वर्णानुकमः । 


सूत्रम्‌ 
विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राच्‌. 
विकारावर्ति च तथा हि स्थि. 
विज्ञानादिभावे वा तदप्रति. 
विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्वा. 
विद्येव तु निर्धारणात्‌ 
विधिर्वा धारणवत्‌ 
विपयंयेण तु क्रमोऽत उपप, 
विश्रतिषेधाच्च 
विप्रतिषेधःच्चासमञ्जसम्‌ 
विभागः शतवत्‌ 
विरोधः कमंणीति चेन्नानेक, 
विर्वाक्षतंगुगोपपत्तश्च 
विशेषं च दशयति 
विशेषणभेंदव्यपदेशाम्यां. 
विशेषणाच्च | 
विशेषानुग्रहरच 
विशेषिदत्वाच्च : 
विहा रोपदेशात्‌ 
विहितत्वाच्चाश्रमकर्माषिः 
वृद्धि हासभावरवमन्तर्मातरा, 
वद्याद्यथभेदात्‌ 
वदयुतेनैव ततस्तच्छुतेः 
वेधर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ 
वलक्षण्याच्च 
वशेष्यात्त्‌ तद्वादस्तद्वादः 
वश्चानरः दाधारणशन्दविशे. 


वेषम्यने घृ ण्ये न सापेक्षक्वात्त. 


व्यतिरेकस्त-द्टावाभावित्वान्न. 


व्यति रेकानवस्थितेश्चनपेक्ष. 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ 


व्यतिहारो विशिषन्ति हीतर. 
व्यपदेशाच्च क्रियायां न चे. 
व्याप्तशच समञ्जसम्‌ 


शा. 
शक्तिविपयंयात्‌ 
शब्द इति चेन्नातः प्रमवात्‌ 
शब्दविशेषात्‌ 
शब्दरचातो5कामकारे 
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सूत्रम्‌ 
शब्दाच्च 
शब्दादिम्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच्च 
शब्दादेव प्रमितः 
शमदमायुपेत: स्यात्तथापि. 


यांरीरश्चोभयेऽपि हि भेदेनेन. 
' शास्त्रहश्या तूपदेशो वामदे. 


शास्त्रयोनित्वात्‌ 
झिष्ट इच 


शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदा. 
रोषत्वात्पुरुषाथंवादो यथाऽ. 
श्रवणाध्ययनाथंप्रतिषेघात्स्मृ. 
श्रुतत्वाच्च 

१? 
श्रतेश्च 
श्रतेस्तु शब्दम लल्वात्‌ 
श्रुठोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च 


श्रत्यादिबलीयस्त्वाच्थ न बाघ; 


श्रेष्ठश्च 


| स. 
संकल्पादेव तु तच्छतेः 
संज्ञातर्‍्चेत्तदुक्तमस्ति तु तद. 


संज्ञामूर्तिक्लृप्तिस्तु त्रिवृत्कुर्वत 


संध्ये सृष्टिराह हि 
संपत्तेरिति जेमिनिस्तया हि 
संपद्याविर्भावः स्वेनशब्दात्‌ 
संबन्धादेवमन्यत्रापि 
संबन्धानुवपत्तेशच 
संभृतियुव्याप्त्यपि चातः 
संभोगप्राप्तिरिति चेन्न वशे. 
संयमने त्वनुभूयेतरेषामारो. 
सस्कारपरामर्शात्त दभावामि. 
स एव तु कर्मानुस्मृतिशचन्द. 
सत्त्वाच्चावरस्थ 
सप्तगतेविशेषितत्वाच्च 
समन्वारम्भणात्‌ 
समवायाम्यूपगमाच्च साम्या, 


समाकर्षात्‌ 


समाध्यभावाच्य 
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सूत्रम्‌ 
समान एव चाभेदात्‌ 


समाननामरूपत्वाच्चाव त्ताव, 


समाना चासृत्युपङ्गमद. 
समाहारात्‌ 

समुदाय उभयहेतुकेऽपि तद. 
सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 
स॒वथानुपपत्तेरच 

सवथापि त एवोभयलिङ्गात्‌ 
सवधर्मोपपत्तरच 
सववेदान्तपद्ययं चोदनाद्य. 
सर्वान्चानुमठिशच प्राणात्यये 


सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्व. 


सर्वाभेदादन्यत्र मे 

सर्वोपेता च तहशनात्‌ 
सहकारित्वेन च 
सहुकायन्तरविधि! पक्षेण 
साक्षाच्बोमयाम्नानात्‌ 
साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः 
सा च प्रथासनात्‌ 
साभाव्यापत्तिरुपपत्तेः 
सामान्यात्त 

सामीप्यात्तु तद्वयपदेशः 
सांपराये ततंव्यामावात्तया. 
सुकृतदुष्कृते-एवेति तु बाद. 
सुखविशिष्टामिधानादेब च 
सुषुप्त्युत्क्रान्त्योमेंदेन -` 
सुक्ष्म तु तदहंत्वात्‌ 


सुदमं प्रमाणतश्च तथोपलब्धे: 
सूचकरच हि श्रतेराचक्षते च 


सेव हि सत्यादय। 


बाद्रायणप्रणोतब्रह्म सूत्राणां वर्णानुक्रमः । 
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१९ 
३७ 

७ 
६३ 


१८ 


२५ 


३८ 


सूत्रम्‌ 
सोऽध्यक्ष तदुपगमादिम्यः 
स्तुतयेऽनुमतिर्वा 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चे. 
स्थानविशेष।शप्रकाशादिऽत्‌ 
स्थानादिव्यपदेदाच्च 
स्थित्यदनाम्याँ च 
स्पष्टो ह्यकेषाम्‌ 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्भयते च 
स्मयंतेऽपि च लोके 
स्मयंमाणमतुमानं स्यादिति 
स्मृतेश्च 
स्मृतेश्च 


स्मृत्यनवकाञ्चदोषप्रसङ्ग इति 


स्याच्चेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ 
स्वपक्षदोषाच्च 


3? 


स्वशब्दोन्मानभ्यां च 
स्वात्मना चोत्तरयोः 
स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि 
स्वाप्ययसपत्त्योरन्यतरापेक्ष. 
स्वाप्ययात्‌ 
स्वामिनः फलश्रुते रित्यात्रेथः 
६. 
हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ 
हानौ तूपायन शब्दशेषर्वा. 
हृद्यपेक्षया तु मनुष्याधिका. 
हेयत्वावचनाच्च 


समाप्तोऽयं बाद्‌रायणप्रणीतग्रह्म सूत्राणां वर्णानुक्रमः । 
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१८५ ७ योगवाशिष्ठमहारामायणम्‌। भाषानुवाद सहित। टीकाकार-पं० ठाकरप्रसाद द्विवेदी 


हिन्दी | व्याख्याकार-स्वामी योगिन्दानन्द। 
न्यायामृत' संवलित। ` अद्वैतसिद्धि हिन्दी व्याख्या सहित! 
चित। ऋषिपुत्र परमेश्वर कृत संस्कृत एवं वृजकिशोर 


बिरचित। मध्म२ श्रीज्ञानोत्तम मिश्र कृत “चन्द्रिका' संस्कृत 


चित। हिन्दी टीका सहित। पर रामवतार विद्याभास्कर 
संस्कृत व्याख्या। सम्पादक-श्रीनारायणराम आचार्य 


नई: 
छ 
hes 


१८)... 


भामती' “शाडूरभाष्य' तथा हिन्दी 


त्रयोपेतम्‌ पतम्‌ Notes 10165 and | various Appendices in English etc. 
Edited & Annoted by M.M. Agarwal (1-4 Vols.) 
® Brahmasutra Catursutri: (The First Four Aphorisms of Brahmasutras along 


with Sankaracaryas Commentary with English Translation, Notes & Index) 
by Pandit Har Dutt Sharma 


७ श्रीभाष्यम्‌। रामानुजाचार्यकृत। हिन्दी टीकाकार-निम्बार्काचार्य श्रीललितकृष्णगोस्वामी। 
(1-2 भाग) 


हि क >> 


(1-2 भाग सम्पूर्ण) अ 
® VedantasaraofSadananda: Ed. by ProfHiriyanna : [ 2, 


® The Hindu Law Codes (The Dharma Shastra) (1: हर; 
दै Transliteration and Translation by M.N. Dutt 


चौखम्बा | संस्कृत ू्‌ 
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